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VORWORT. 


D en zweiten Band raeiner ^jArischen Religion'^ kaiin ich 
oiclit in die Welt hinaiisgehen lassen, obne den Freunden, 
die mich bei der Ausarbeitung desselben mit Rat und Tat nnter- 
stiitzt haben, raeinen berzlichsten Dank auszusprerhen. Solcher 
Dank gebiihrt an erster Stelle Frau Direktor A. Feldt in Libau, 
der feinsinnigen Kennerin des lettischen Volkes, seiner Lieder 
und Briiiicbe, die, seit langen Jabren dutch ein scbweres Leiden 
fast an jeder Bewegung bebindert, doch mit regem Geiste und 
unenrmdlichem FieiB ihre Forscbungen auf dem Gebiete der 
lettisclieri Volkskunde fortgesetzt hat. Obwobl nur mit vieler 
Miihe die Feder flihrend, hat sie mir docb nicht nur eine ganze 
Reibc eigcnhandiger briefliclier Mitteiiungen liber Lieder und 
Briiucbe der I.etten gemacbt, sondern auch einige Fragen, iiber 
die ich sie urn Aiiskunft gebeten, in grofieren Aufsatzen beant- 
wortet, die dein vorliegenden Bande eine wirkliche Berelcberung 
seines Inhaltes zugefiihrt haben. Sokh selbstlose, nur von reinstem 
Interesse fiir den Gegenstand eingegebene, wahrhaft aufopfernde 
Mitarbeit mit deni wiimistcn Danke bier zu erwidern, ist mir ein 
wirkliches Herzensbcdiirfnis, Und mit' ganz besonderer Freiide 
scnde ich soicben Dank der verebrten Frau in das jetzt von 
Hindenburgs Heerschaaren eroberte, von schwerem Druck befreite 
libaii, in das beimiscbe Kurland hinauf, Moge die bier durcb- 
gefiihrte, liebevolle Beriicksichtigung der Letten und ihrer mythen- 
baltigen Lieder, deren Wert einst Manniiardt mit dem stolzSn 
Naiiieii eines lettischen Rigveda kennzeichnete, das Ibrige dazu 
beitragen, das lettische Volk mit dem deutschen Reiche fester zu 
verbinden. 

Da6 Frau Direktor Feldt meine Arbeit so freundlich untersttitzt 
hat, verdanke ich ziim Teil der glitigen Vermittelung des M'annes, 
der einst nnstreitig der grofite Kenner des Lettenvolkes war, nun 
aber schoii seit einem Jahrzehnt von seiner Lebensarbeit ausruht, — 
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mcines vcrehrten entsdilafenen Freundes Pastor Dr. August 
Bielensteiii in Doblcn. Mancli werlvolie Mitteiiung habeii mir 
ctrisl seine inhaltieichcn Briefe gcbracht. Xichts konnte niidi 
mehr erfreiien niui filr allc Muhe belohnen, als wcnn gerade er 
liiir seine freudige Beistiminung zii den Krgebnissen ineincr 
ForscJiung zii erkennen gab, wie z. Ik in der wichtigcn Frage 
nach der iirsprlinglichen Bedeiitiing des Lihgo-Gesanges der Lctten 
zii Johaniiis. Mein Dank an Herrn Pastor Robert A lining 
mid Herrn Pastor Theodor Doebner fiir ihre iurderndcn 
Bemerkungen reiht sicli passend bier an. 

Herr Dr. Georg H ii s i n g , mein lieber Kollege an der 
Universitiit Wien, hatte die groBe Giite, die Korrektiir dieses 
zweiten Bandes mit zu lesen und mir dabei aiis dem reichen 
Schatze seines Wissens und Konnens heraus viel wertvolie An- 
regniig zu Tell werden zu lassen, die nicht uberall ausdrii<ndic,h 
vermerkt werden konnte. Ich bitte auch ihn, meinen herzlichstcn 
Dank daftir freundlichst entgegennebrncn zu woilcn. Was auf 
S. 34 von der Sonncnverehnmg der Keltcn bemerkt ist, verdanke 
ich Herrn Dr. Julius Pokorny, Privatdozent an der Universitiit 
Wien. Das Register ist wiederum von meinem licben ebcnialigen 
Schuler, Herrn Dr. Edmund Kiittler hergeslellt worden. 

Die kaiseriiche Akademic der Wissenschaften in Wien hat die 
Driicklegung dic.ses zweiten Bandes, ebenso wie die des ersien, 
in freigebigster Weise untcr.stutzt. ihr sei dafiir auch an dieser 
Stelle mein wiimister Dank zum Ausdruck gcbracht. Idienso auf- 
richtigen Dank sage ich der Verlagsbuchhaadiu ng, die Irolz alter 
Schwierigkeiten, die die Kriegslage mit sich brachte, die Her- 
stelluog des Druckes mit liebevolier Sorgfalt sich hat angel egen 
sein lassen. 

Der dritte und letzte Band des vorliegenden Werkes, ,,Seelen- 
gotter und MysterieiP* der Arier behandelnd, soil dem zweiten 
folgen, sobaid cs mir muglich ist, die zur Vollendung dessellien 
notige Mu 6 e zu finden. 

Wien, im Oktober d. j. 19*5- 

i.. V. Schroecier. 
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EINGANG. 

B EI den meisten Volkern der Erde tritt die Naturverehrung — 
Personifikation, Vergottlichung und Verehrung der Natur- 
erscheinungen — als Quelle und Inhalt der Religion so stark 
und deutlich hervor, dafi man lange gewohnt war, alle Religion 
aus der Naturverehrung abzuleiten, und allenfalls nur fur die 
sogenannten Offenbarungsreligionen — Judentum, Christentum und 
Mohammedanismus — eine Ausnahme zuzugeben. Wie sollte 
das nicht in besonderem Mafie bei den arischen Volkern der 
Fall sein, die sich vor alien anderen durch das regste, feinste, 
lebendigste NaturgeRihl auszeichnen? Man durfte in der Tat 
die arischen Religionen als Naturreligionen bezeichnen, solange 
jene feinste und wichtigste VVurzel der Religion, der Glaube an 
ein hochstes gutes Wesen, noch nicht in ihrer spezifischen Eigen- 
art und Bedeutung aufgedeckt war, — .solange auch die Be- 
deutung des Seelenkultes als Quelle der Religion sich noch nicht 
erschlossen hatte. Ja, bei oberflachlicher Betrachtung scheinen 
die arischen Religionen in Naturverehrung fast aufzugehen, fast 
ausschliefilich in einer solchen zu bestehen. Nur die Religion 
des Zarathustra und die des Buddha machen darin eine Ausnahme. 
Bei Zarathustra ist die Naturverehrung stark zuriickgedrangt. Bei 
Buddha ist sie ganz iiberwunden. Aber diese beiden Religionen 
waren auch offensichtlich jiingeren Ursprungs, Ergebnisse grofier 
religioser Umwalzungen. Das Urspriingliche schien ganz und 
durchaus die Naturverehrung zu sein. Sie hat vor allem im Veda 
und in der griechischen Religion die groSartigste Entwicklung 
gefunden. Sie trat aber auch bei den anderen arischen Volkern 
deutlich hervor und wurde von Herodot auch fur die Perser be- 
2 AR It. I 





iiebcn mid trotz clem Ahurainazci;>(t]anbeii. So ercifiViet 
sic'n mis ein fast iinabsehbares (lebiet der P^etraciitun.L", weiin wir 

m' 

iios: nun den Xatiirirottern und der Naturverehning der arisrhcn 
\’idker ztiwenden. Wir werden Mtihe baben uns zii beschrankeiij 
mil vor allem das Wichtigste klar hervortreten iind nichl in d^r 
Uberfiille des Stoffes untergehen zii iassen. 



DIE SONNE. 

GOTTERGESTALTEN UND MYTHISCHE BILDER. 

W IR haben in einer friiheren Betrachtung die Arier der 
Urzeit als Verehrer himmlischer Lichtgotter kennen ge- 
lernt Das Wort deivo, mit welcbem sie ihre Gotter bezeichneten, 
war ein unzweifelhaft deutliches Zeugnis dafiir. Es liegt daher 
nichts naher als die Vermutung, da6 in der Religion der arischen 
Urzeit neben dem tins schon bekannten Himmelsgotte die himm- 
lischen Lichterschein ungen, vor allem die Sonne, eine hervor- 
ragende Rolle gespielt haben diirften. Ebendasselbe laSt sich 
auch nach den ailgemein menschlichen, allgemein ethnologischen 
Tatsachen a priori vermuten, denn Sonne, Mond und Sterne ge- 
horen zu den meist verehrten und vergottlichten Naturerscbei- 
nungen bei den Volkern einer priinitiven wie auch noch hoherer 
Kulturstufen. Vor alien Dingen ist es natiirlich die Sonne, die 
als Spenderin von Licht und Warme, als Verscheucherin der 
furchterregenden nachtlichen Dunkelheit, als Erweckerin des Lebens 
in der Natur, ihre iiberragende, zunaeist wohltatige Macht erweist, 
und mit ihrer ruhig-erhabenen, majestatisch-strahienden Erscheinung 
sogar den Geist des Wilden schon beeindruckt und mit Ehrfurcht 
erfiillt haben diirfte. 

Ganz im Einklange mit diesen allgemeinen Voraussetzungen 
finden wir denn auch bei alien arischen Volkern Sonnengdtter, 
Sonnenverehrung und Sonnenmythen verschiedener Art, — es 
fragt sich nur, ob dieselben hinreichend viel ubereinstimraende 



individuelle Ztige bieten, um fur die Urzeit ein einigerroaSen dent" 
liches Biki gewinnen zu lassen. Wieviel von dem Soniiendienst nrid 
Soiinenmythiis der arischen Vulker schon in der IJrzeit voriianiien 
\v:ir, wieviel im Verlavife der Sondercntwicklung bier iiud da erst 
erwachseii oder von freinden \b')]kern entlehnt ist. kann nns nur 
scn'gklltige Vergleichnng lehrern Manchcs davon rnag sich viel- 
leicht aiicli bei verschiedencn nichtarischcn Vdlkerii linden, anderes 
aber ist wohl aiich s|)ezieU arisen: und das Entscheidende wird 
in der (lesamtheit der ubereinstimmenden Ziige liegen, ahn- 
lich wie von den Hochzeitshrauchen der arischen und fiiiiiiscl]- 
iigrischcn Volker nianche sich auch anderwarts, vereinzelt, nacii- 
weisen lassen, nirgends aber die ganze Reihe dieser Brauclie 
angetroffen wird, auch nur in annahernder VoIIstandigkeit, — und 
erst die Gesamtheit gibt eben das charakteristische Bild. 

Die scharfiirarissene Gestalt eines bestimrnten Sonneiigottes 
wird man von vornherein kaum erwarten dlirfen, bei den ver- 
schiedenea arischen Vtilkern libereinstimnmnd anzutreffen, Win! 
auch bei alien arischen Volkern die Sonne als gottlidies Wesen 
gefaiU und vetchrt, so fiillt doch schon gleich der IJinstand ins 
Augc, daO die Namen der Sonne beziiglich des Geschledues in 
ganz irierkwlirdiger Weise schwanken. Bald sind sie inanniich, 

bald weiblich, bald sachlichen (.leschiechtes, und zwar nidit 

nur, wenn wir ein arlsches Volk den andereu gegenliberstellen, 
sondern iniierhalb ein und derselben Sprachc, ja ein und ties- 
selben Dialektes. So ist die Sonne bei tien Geriiuinen zwar 
meistens weiblichen Gcschlechtes, iin Gotischen aber finden sich 
z. B. iiebeneiaander das manniicbe sunna, das weibliche siinno 
und das neutrale sauib alle drei Bezeichnungen der Sonne. 
Fei den Inderii ist die Sonne meist aiannlich gedadit ~ stlrya — , 
doch findet sich daneben schon im Veda die neutrale Bezeichniing 
svar und ebenso auch ein Femininum surya, als Name einer weib- 
lichen Sonnengottheit. Das griechische Wort Helios (IjliogX das 
rdmisclie sol sind manniich, das iitauisch-lettische saiile, das alt- 
nordische sol sind weiblich, das Avesta-Wort hvar wie das sia- 
visclie solnze sachlichen Geschlechts. Den, ienlsf)rechend fmdeti 
wir bei den arischen Volkern inanniiclie und weibliche Sonnen- 
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gotter, ja auch als Neutrum wird die Sonne verehrt und als gdtt- 
liches Wesen gedacht, wie wir weiterhin sehen werden. Wir 
diirfen daraus wohl rait Sicherheit schliefien, dafi in der Urzeit 
das Geschlecht der Sonne nicht feststand, sondern schwankte. 
5ald erschien sie als Mann, bald als Frau, bald als ein grofies 
leiichtendes Etwas, eine unpersonlich gedachte gottliche Macht. 
Bald mocbte man sie sich als Held und Kampfer, siegreich 
strahlend, zn RoB oder zu Wagen, denken, — bald auch als 
strahlend-schdne Frau, bald als das grofie Licht, das Auge des 
Himmels u. dgl m. Ja, es begegnen uns noch eine Menge 
anderer Bilder, anderer Auffassungen des leuchtenden Tages- 
gestirns bei verschiedenen arischen Volkern. Die Sonne wird 
auch als ein Tier gedacht, als ein RoB, ein Renner, als groBer 
Vogel, als golden er Widder, goldborstiger Eber. Sie wird auch 
als glanzende Schaukel, als Boot gefaBt, als goldener Apfel, als 
leuchtender Tropfen, als goldenes Fell, als ein GefaB, eine Schiissel, 
ein Topf mit Brei u. dgl. m. Diese Fiille der Bilder und Auf- 
fassungsformen entspricht ganz der reichen, phantasievollen Anlage 
des arischen Stammes. Es liegt nicht der geringste Grund dafiir 
vor, die Urzeit in dieser Beziehung beschranken zu wollen, bei 
ihr nur cine bestimmte Fassung vorauszusetzen. Wenn ein 
einzelnes arisches Volk, wie z. B. die Inder der vedischen Zeit, 
sich die Sonne in verschiedenen Gestalten und Bildern, bald 
manniich, bald auch weiblich oder neutral, bald als Wagenfahrer, 
als RoB, als Vogel, als Schaukel, als Boot, als Auge des Himmels- 
gottes denkt, — und wenn Ahnliches auch bei den verwandten 
Volkern sich findet, — warum soil es nicht auch in der Urzeit 
schon ebenso oder ahniich gewesen sein ? Mir scheint die groBte 
Wahrscheiniichkeit dafiir zu sprechen, daB wir analoge Verh^it- 
nisse schon fiir jene Zeit voraussetzen diirfen, ja miissen; daB 
man die Sonne schon damals in verschiedenen Gestalten, bald 
menschiich, bald tierisch, bald sachlich sich dachte, verschieden- 
geschlechtig und verschiedenartig, je nach dem gerade vorwaltenden 
Gesichtspunkte der Betrachtung, je nach der gerade sich geltend 
rnachenden Eingebung der schdpferischen Phantasie. So war ihr 
Bild kein festumrissenes, vielmehr ein wechseindes, schwankendes, 



lllissi^es, welches darurn doch iminerhin bei den vcrschiedcncn 
Vdlkern sicli vieUacIi tibereinstimniend erbalten konnte. lind cs 
spricht dieser Wechsel der Gestalten nnd Kilcier keiiiesweg's .t;'ege!i 
eiiie gdttliche Verelirung der Sonne, in bestiininter, vermiitJich 
]n'inHtiver Form. Die altcn Mythendichter waren eben keinc ge,- 
lehrten Pedantcny soiidern Dichter, Seher, nrit jener reichen Phan- 
tasie beg'ala, die den arischen Yolksstaiinn aiiszeichnet. Iin iibiiaen 
kann ons niir eine eingebende Vergleichiing der auf die Sonne 
bezliglichen Vorstellungeu, Bilder^ Mythen und Brauche der ari“ 
schen Volker deiitlich niachen , wieviei sicli von der Sonneii- 
vcrehriing der Urzeit sagen laBt, Wir wcnden tins daher jeizt 
dieser Aiifgabe zu. 


DIE INDKR. 

Die Verehrung der Sonne findet sich bei den i nd e r n scla;iu 
in den Plymnen des Rigveda sehr dentlich aiisgepragt^ und zwar 
tiitt tins dort eine ganze Rcihe von gdttlicben \'ertretern dieses 
Gestirns entgegen, ~ teils solche, welcbe init voilster Dentlich- 
keit die erhabene Natiirerscheiniing darstellen, teils solcfte, l)ei 
denen sich der urspriingiiche ("harakter eines Sounengottes einiger* 
inaBen verdunkelt hat. 

Arn deutlichstcn in seiner Natnrliedeittnng, dariiin al}er aiicii 
am wenigsten individueli-|)crsOniich ansgepriigt* am wenigsten voti 
der iiatlirlichen F.rscheiniing des Tagesgcstirnes zn scbeiden, ist 
Siirya, der mannliche Sonnengott, ziiglcich die gewcihnliche Be- 
zeichnnng der Sonne. 'Das Wort kommt von der Wurzel svar, 
simr, ziisammengezogen sur (Nebenform sever, se\'el), welche den 
liknmlischen Lichtglanz, die Sonne mid ihren Glanz bezeichnet 
nnd sich auch im Avesta-Wort hvar, iin griechischen 
fjSuog^ ill! iateinischen sol, im gotischeii saiiil, aitiiordischen sol, 
slavischen solnze, lettisch-litauiscben saule und iioch anderen ver- 
wandten Namen und Worten vorfindet. Der mannliche Gott 
Siirya wird in manchem Licde des Rigveda verherrliclit. Er foigt 
der lieblichen Morgenrdtc, der Ushas, wie ein Jlingling der S|Hir 
seines Madchens. Strahlend, weithin sichtbar, erhebt er sich am 
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Horizont, begriifit von den Sangern. Er wird der Sohn des 
Himmeis genanntj das Aiige des Mitra und Varuna (RV lo, 37, i); 
auch der Priester der Gotter, das untriigliche Licht (RV 8, 90, 12). 
Er fahrt auf einem Wagen, der von sieben lichten, schimmernden 
Rossen, resp. Stuten, gezogen wird. Vorgebeugt klimmen sie zur 
Himmelshohe empor und durchmessen den Luftraum in einem 
Tage. Von seiner Hdhe herab schaut Siir>^a Recht und Unrecht 
unter den Menschen, ein alles seliender Spaher. Des Abends 
nach vollbrachter Fahrt schirrt er seine Stuten vom Wagen los 
und es breitet sich Nacht liber die Erde. 

Dem Surya nah verwandt und oft geradezu wie dieselbe gdtt- 
iiclie Person behandelt^, dann aber doch auch wieder von ihm 
ganz eigenartig sich abhebend, tritt S a v i t a r hervor, der anregende, 
antreibende, belebende, in Bewegung setzende Gott (von Wurzel 
su „anregen, in., Bewegung setzen"') Mit seinen goldenen Handen 
Oder Armen, den Sonnenstrahlen, steigt er am Himmei auf und 
setzt alles, was lebt, in Bewegung. Er bringt aber auch abends 
alies wieder zur Ruhe, er laBt die Nacht emporsteigen und oifen- 
bart sich so in doppelter Eigenschaft als Lenker des Tages und 
Herr der Nacht. Darum wird er nicht nur in seiner strahlenden 
Tagerscheinung verherrlicht, sondern es heiBt auch, da6 er nach 
festem Brauch die groBe Sternenschar lenkt (Kaegi a. a. 0 ., S. 80) 
und er wird z, B. auch angefleht, bei Nacht die bosen Traume 
fern zu halten. Damit greift er nun eigentlich schon liber das 
Gebiet eines Sonnengottes im engeren Sinne hinaus, so unzweifel- 


^ Vgl. dariiber A. Kaegi, Der Rigveda, die alteste Literatur der Inder, 
Leipzig 1881, 2. Aufl. S. 79* lii eia und demselben Liede, in nebenein- 
ander liegenden Versen, ja in ein und demselben Verse wird der Sonnea- 
gott bald Siirya, bald Savitar genannt, so dafi also in dergleichen Fallen 
ein Unterschied zwischen beiden gar nicht gemacht ist. Man findet dafiir 
bei Kaegi a. a. 0. mehrfache Belege. 

® Oldenbergs Versuch, in Savitar einen abstrakten Gott „Erreger‘‘ 
Oder „Antreiber“ zu erweisen, darf wohl als mifiluugen bezeichnet werden 
(vgL s. Religion des Veda S. 64. 233 u. 6.). Dafi Savitar Sonnengott ist, 
die Sonne als die anregende, antreibende, Leben weckende Macht, tritt im 
Rigveda unzweifelhaft deutlich hervor; und bis auf den heutigen Tag wird 
er in dieser Eigenschaft tagtiiglich angerufen und verehrt. Vgl. unten. 
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iiaft ibrn aiich liacli alien sonstigen Schilderniigen dieser Charakter 
gerade innewobiit. Die Kraft seiner gdttlichen Lichtnatiir wird 
gewissernial?en aiich in der Nacht noon geheininisvoll wirksam 
geciacht, Er erinnert in dieser Doppeleigenscbaft an die Morgen- 
rd»te (Uslias), die zngleich Abendrdte ist, iind an jcric litauische 
CUHtin Ausca odcr richtiger Auszra, wekhe der alte Lasitins nm 
!,>eschreibt als eine dea radiorum solis vel occiiinbentis vel supra 
horizontem ascendentis b 

Auf goldeoem Wagen, von einem Paar goldener Rossc gezogeig 
steigt Savitar am Himmel auf. Wie sein Licht das Diinkei 
verscheiicht, so vertreibt cr auch Not und Drangsal iind bcise 
Danionen, reinigt aiich von der Siinde und offenbart darin also 
einen etbischen Ziig, der aber wohl jiingeren Ursprimgs ist. Er 
spendet den Menschen reiches Gut, Behagen und Gliick, er flihrt 
sic nach dem Tode zur Ruhestiitte der Seligen, wie er es aiich 
gewesCB ist, der den Gcittern Unsterblichkeit verscbafft hat ivgl. 
Kaegi a. a. G., S. So). Mit Surya verglichen ist Savitar sdion 
rnehr individuell |)ersdnlich gestaltet und hat eine Reihe von Ziigen 
an sicb, welchc nicht unmittelbar aus dein Natur|)hanoinen sich 
crgeben. Silrya ist bloB Sonnengott Oder geradezu die Sonne, als 
strahlender Jiingling nnd wagenfah render Held gedacht, • Savitar 
dagegen ist eine gdttliche Macht, die in erster Linie die Sonne 
lenkt, ja mit der Sonne als der belebenden Macht identisch scheint, 
dann aber aiich dariiber welter hinausgreift. Gott Savitar ist es, 
welchen der fieiligste Vers des Rigveda, die sog. Gayatri oder 
Savitri, anriift (RV 3, 62, jo), — ein hochheiliges Gebet, das 
seit uralters, selt Jahrtausenden schon bis auf den heutigen Tag, 
unzahlige Inder brahmanlscher Kaste in der ersten Morgendamme* 
Tiwg, eh noch die Sonne erscheint, dem kommenden Gestirn ent- 
gegen gesandt haben und noch senden: 


* Eine Gottin der Strahien der tintergehenden oder liber dem Horizont 
aufsteigendcn Somic. Usener-Solmsen (Gotternanicn S. S6) daz.u 

l>emerken, man werde zu vel occumbenti.n ein Fragezeichen maclien diirfen, 
so kann ich dem nicht beistimmen. Der ganz analoge Charakter der indi- 
Hchen Ushas i^i der beste Beweis dafiir, dafi Laidtiim mil seiner Angalie 
Recht hat imd dafi kein Grand vorlicgt, dieselbe aazuzweifcln. 
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Gott Savitars ersehnten Glanz, 

Den mdchten wir erlangen jetztl 
Er stark’ nns Andacht und Gebet K 

Wenige Gebete sind hier auf Erden wohl so haufig gesprochen 
worden wie dieses, und schon datum scheint der Vers der Be- 
achtung nicbt unwert. Hier ist er uns ein lebendiges Zeugnis der 
dutch Jahrtausende fortgesetzten Sonnenverehrung der indischen 
Alien 

Merkwtirdig ist, dafi in den Liedern des Rigveda ofters von 
dem Schall, Ruf oder Geton des Gottes Savitar geredet wird 
fgloka; 2. B. RV 5, 82, 9). Wir kennen diesen Gott ja schon 
als Reprasentanten der auf- und untergehenden Sonne, gerade von 
dieser aber wird bei verschiedenen arischen Vdlkern geglaubt, dafi 
sie einen Ton von sich gebe — rausche, pfeife u. dgl. m. — , 
eine offenbar uralt volkstiimliche Anschauung der Goethe im 
Faust, zu Anfang des zweiten Teiles, poetisch-erhabenen Ausdruck 
verliehen hat Die vedischen Lieder lehren uns noch einige 
andere Getter kennen, die wohl ebenfalls alte Sonnengotter sind, 
wenn auch ihr urspriingliches Wesen schon einigermafien ver- 


^ RV 3, 62, 10 Tat savitiir varenyam bhargo devasya dhimahi, dhiyo 
y6 nah pracodayat — Die anderen arischen Kasten haben andere Verse 
als Savitri, d. h. als Savitar-Spruch, zu beten. Vgl. Hillebrandt, Ritual- 
literatur S. 54; resp. weiter unten. 

Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 606. 621 ff., Roscher, Lexikon, 
S. 2012. Tacitus in der Germ. cap. 45 sagt, jenseits der Suionen here man 
einen Klang von der aufgehenden Sonne (sonum insuper emergentis audiri). 
Strabo fiihrt 3, i aus Posidonius eine Erzahlung an vom Rauschen der 
untergehenden Sonne im Meer zwischen Spanien und Afrika. Daher wohl 
auch die Epitheta des Helios, „der pfeifende“, (Orph. h. 7, ij), 

der „tonende“, dxs'tag (Dionys. h, 2, 6). Sprachliche Zeugnisse, die fiir 
"'tize ahnliche Anschauung bei Germanen und Roraanen sprechen, fiihrt 
Grimm, D. M., S. 621 ff. an. 

® Vgl. zum Tonen der Sonne auch den Faust, Prolog im Himmel, zu 
Anfang : 

Die Sonne tont nach alter Weise 
in Bruderspharen Wettgesang, 

Und ihre vorgeschriebne Reise 
Volkndet sie mit Donnergang. 



lO S<(!’;ne. 

cliiiikelt ist, Mitra, der oft so g'cdeutct wordeu ist, gehort narli 
linsereii friiliereri I3arlea"un;^^en allerdi!\::,as nicht in die Reihe der- 
seliKaij wolil abet V i s h u \i iind P u s h a :n 

Vishnu ttitl ini Ri,iXvcda verhjiltniHrnabig wcnig liervor, soilte 
al)er naclnnals einer der obersten iin<i wichti, Listen fJotler des 
indischen Volkes werden, welche Stellnng er neben Cava bekannt- 
licb noch lieute einnirniiit. Sein Name bedeiitet der Wirkende, 
Bchaffeiide, 'fatige, von der Wiirzel vish wirken, schaffein Spater 
wild er mit Wirliebe Hari ,,der Gelbe^" genannt. Im Rigvedri 
wird von ihm bauptsachlich die eir.e Heldentat beriditet^ daiiJ er 
mit drei Schritten den ganzen Imftrauni durclimifit. Seine vid> 
bcriihmten drei Fiibsta|.jfen sind nach Roth Aiifgang^ Hdhefiunkt 
iind aNiedergaiig des Sonnenlichts. Die inittlere, die hochste Stapfc 
da droben gilt als der Grt der Seligkeit. wo die Frornmen sicli 
am Nektar laben. An Vishnus hdchster Fulista|Ae ist des Metes 
Horn — ' heiik es im Rigveda A 

DaB Vishnu spiiter, fast piotzlich, so raachtvoll hervortritt, ohi'ic 
dab wir ein Wachstum seiner GroBe in den vedischen Fmchem 
beobacliten konnen, ist wahrscheinlich so z\i erkUiren, daB er in 
weiten Kreisen des indischen Volkcs. deren C31atibe in den vedi- 
schen Liedern nicht entsprechend zum Ausdrnck gekornmen ist, 
scit alters^ nanientlich wohl imter c!cm Namen Flari „der Gellie'*, 
verchri niKl gefeiert wurde. Die festen Wurzelip die diese Ver- 
chrung im indischen Volkstuin hatte, nuichten spater ilirc Pedeii- 
tung geltend, ahniich wie das aucli bei l, 4 va der Fall war. Diese 

^ RV I, 154, 5. Fine mutmafiliche^ Piirallcie m ciieser FuSstapfe VisbnL.s 
findet sicli in einem !<Sitiscben Liede; 

Die Lerche braut Bier 

la der FuSspur des Pferdes nsw. 

Da (lie Sotme auch als Rofi gedacht wird, konate dies ebeo Visliniis hoebste 
Stapfe sein, die kostlichen Trank cntbalt. Fine Variante des Liedes begiant : 
Der Ubsing bereitet Bier, 

In der Fufispur des Rdfileins. 

Uhsing aber ist der lettische Soanengoti! Dieser also ist der himmlische 
Blerbraucr. Da die Sonne aach ak Vogd gcdacht wird, konate ftir den 
Sonnengott die Lercbe emtreten* Vgk An a in g, Magaziti der IcilRch- 
Hterarlschea Ges. Bd. XVI, zweites Stiick, S. 30 und 27. 
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Volksgotter spielten die Brahmanen gegen den Buddhismus aus, 
als dessen Macht ihneri gefahrlicli wurde. Die spatere Theologie 
hat bei Vishnu die Lehre von seinen Verkdrperungen (den Ava- 
taras) noch besonders ausgebildet. In verschiedenen Helden des 
indi^cheii Volkes, wie Rama und Krishna, soil Gott Vishnu ver- 
korpert erschienen sein. Er hat auch tierische oder fabeihafte 
Gestalten angenommen, als Eber, als Schildkrdte, als Fisch, als 
Zwerg, ais Maiinlowe u. dgl. m. In manchen dieser Sagen kdnnen 
sich vielieicht uralt-mythische Reste erhalten haben, aus der Zeit 
des Theriomorphismus der Gotter. Es konnen aber auch jungere 
Bildungen vorliegen. Im einzelnen ist das nicht leicht zu ent- 
scheiden. 

Ein origineiler alter Sonnengott ist auch noch Push an, der 
Gedeihen schaffende, Wohlstand fbrdernde Gott (von der Wurzei 
push „gedeihen lassen^^j. Er ist ein giitiger, gnadiger Gott, der 
im ailgemeinen seine Verehrer mit Wohlstand begabt, spezieli 
aber sich der Herden annimmt, sie gedeihen laBt und dafiir sorgt, 
da6 kein Sttick verloren geht oder Schaden nimmt, in einen 
Abgrund fallt u. dgl. m. Er schafft, daB sie alle unbeschadigt 
wieder nach Hause kommen. Ja, er wird geradezu selbst als 
Hirte gedacht, mit dem Ochsenstachel in der Hand. Am Morgen, 
wenn der sonnenstrahlige Savitar das unerschopfliche Licht aus- 
breitet und alles in Bewegung setzt, dann beginnt Fushan seinen 
Gang und schaut als ein kundiger Wachter aiif alle lebenden 
Wesen herab (vgL RV lo, 139, i). Von Savitar-Janus angeregt 
wandelt der als Hirte gedachte Sonnengott Pushan seine Bahn 
zur Himmelshohe hinauf, — oder er fahrt sie hinan, denn auch 
er ist ein Wagenfahrer, ja er wird der beste Wagenfahrer genannt 
(RV 6, 55, 2). Er fahrt mit einem Ziegenpaar, vielieicht darum, 
well die Ziege am kiihnsten klettert und daher am geeignetsten 
erschien, die schwindelnde Himmelshohe zu erklimmen. Er gilt 
aber nicht nur fur das Vieh, sondern auch fiir die Menschen 
als Geleitsmann auf alien Wegen und Stegen^, als Wegesherr 

^ Oldenbergs Identifikation des Piishan mit Hermes beruht auf einer 
oberflachlichen Vergleichung dieses einen Zuges ira Wesen der beiden GStter, 
welcbe im iibrigeii wenig miteinander gemein haben. Vgl. O.s Religion 
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(|‘ati:ias|.iatis wahr^cheinlich weil er als Sonnea^.'ott von oberi aile 
Vi’e.L'C vnicl Siege uljerschaiit iind keiint nnd siciithar mar.ht. 
Aarh Epithetcni ,,der (jUihende“ (aghrini) laiA ihn iioch 

bieutlich als SoDnengotl erkennen, Er falirt anch rnit "('tldeiien 
Srhiilen dure’n <las Lnftiaeer iitk! fiihrt mil il^neri den Eeteiigring der 
Sonne aiis iRV 6, 5S, 3^. Kr wird vcni den (H)ttcrri rnit Siirya^ 
der weiblichcn Sonnengouheit, verinahlt (RV 6, 5 S, 4? inid wird 
der Freier seiner I\lutten der lUihle. der Sdnvester genannt. ofienbar 
weil sie bald als seine Mutter, bald als seine Sch wester gilt 
ivgi RV (p 55? 4* 5 b Neben dem stralderiden Sonnenjiingling 
Surya hat der zahniese Breiesser Pushari, der Viehhirte, etwas 
Hansbackenes, niclil ohne einen leichten hiimonstischen Zug, den 
t'iie Vennaiiliing mit der schdnen Silrya eher steigert, als weg'sehafft. 

Kin Gott des aiifleuchtenden Tageslichtes, der Alorgensonne, 
ist aiier Wahrscheinlichkeit nach V i v a s v ant, dessen Name 
,.der Aiifleuchtencle‘‘ bedeiitct (cf. Kaegi a. a. 0 ., Aniin 269 nnei 
hier nnten), Vivasvant gilt als Vater Vamas, <ies ersten Mensdieig 
nnd steht anch rnit dem Mythns der Fenergewinnnng in Zin 
sammenhang. Das Nebeneinander dicser ganzen Reihe von 
Sonnengdttern bei den indern ist in erster Linie jedenfalls dadnrch 
m erklaren, dail gewisse Eigcnschaften des groBen Cjeslirn.s (wie 
<las himmlischc Licht, das llinanfschreiten in die I'limrnelshdl'ie, 
das Schaffen vein Wachstinn nnd Wolilstaiicl, das lerwecken luui 
Bcicben, das Anficnehten) AnlaB znr .Schu|ifimg verschiedenerr 

des Veda, S. 233, Anm, Besonders auft’aliend ersclieint es, dalS t 9 di(‘se» 
Bijshan-llennes. den „Gott der \Vc«e nnd Wanderer** S. 35 mit imter deii- 
jenigen Gottheiten auffuhn, welche sich binrcichender Sicherbeit in 

das indogermanische Altertum znruckverfolgen** lasseii. Sehr vie! ernster 
zu nebmen ist E. S i e c k e s Versuch, B a s h a n als urspriinglichen M o n d - 
gott zu erweisen, Mylliologische Bibliotliek VII, i (Pusban, Studien zur 
Idee des Hirtengoltes). Es hat in der Tat manebes fiir sicb, dai die Idee 
des Hirtengottes Fdsban von dem Monde, dem himmlischea Hirtca der 
Sternenl'ierde, ausgegangen sei und charakteristische Z'uge des Gottes weisen 
atif solcbcn 'Ursprung. In der Zeil des Rigveda aber ersebeint er als Sminen- 
goti gefaiJI, — « ware somit in die Reihe jener mythiseben Gcslallen uni:! 
Btlder zu reebnen, deren Geschichte den Chergang von einem altcreti Mond** 
knit z« sf'niterem Sonnenkult hezeugt. Vgh die ScldulilKitrucblung* 
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mythischer Biider, verschiedener Namen fiir die Sonne gabeti, 
welche schliefilich als ebensoviei seibstandige gottliche Individuen 
sich auspragten, ais Hypostasen der lebendig und gottlich gedachten 
Sonne selbstandiges Leben gewannen, — wie wir Ahnliches auch 
b^i dem Himmelsgott beobachtet haben. Zum Teil mag dasselbe 
aber vielleicht auch darauf beruhen, dal 3 im Rigveda die Gotter 
verschiedener indischer Stamme in einem grofien Pantheon ver- 
einigt sind^. 

Doch die Reihe der indischen Sonnengottheiten ist damit noch 
nicht geschlossen. Auch bei den Indern findet sich die Auffassung 
der Sonne als eines weib lichen Wesens, die uns Germanen wie 
auch den Letten und Litauern so gelaufig ist. Ihr Name ist 
Surya, — das ist nichts als die Femininform des uns schon 
bekannten Namens Surya, der Sonne als Mann gedacht, des 
mannlichen Sonnengottes. Surya, die weiblich gedachte Sonne, 
erscheint als strahlend-schone Jungfrau, als Braut nnd als junge 
Ehefraii hauptsachlich in dem hochbedeutsamen himmlischen 
Hochzeitsmythus, welchen wir spaterhin im Zusammenhange ver- 
gleichend betrachten werden. 

Shrya gilt als die Tochter des Savitar und dieser ist es auch, 
der die himmlische Hochzeit ausrichtet (RV 10, 85, 9. 13). Noch 
haufiger aber wird sie die Tochter des Surya genannt, und wir 
sehen auch an diesem Beispiel das friiher erwahnte Zusammen- 
fliefien der Gestalten des Surya und Savitar bestatigt Als 


^ Vgl. Hillebrandt, Varuna und Mitra, S. 45; Kaegi a. a. O., 
Anm. 208, 

Ubrigens wird Sdrya auch als die Tochter des Svar bezeichnet, d. h. 
der Sonne, des Himmelslichtes in neutraler Form, das mithin gewissermaSen 
vikarierend fur Surya erscheint. Neben den zahlreichen Stellen des Rig- 
veda, in denen erziihlt wird, dafi die Tochter des Surya (suryasya duhitd) 
den Wagen der A^vinen, der lichten Zwillingsgotter, bestieg, sich erwahlte 
Oder dgh (z. B. RV 5, 73, S; 6, 63, 5 * ^ 3 : 6 , 17; i, 117, 13; 

5; 4, 43, 2; 4, 44, l), steheu zwei offenbar ganz analoge Stellen, in deren 
einer es heifit, dafi die Tochter des Svar den Wagen der Agvinen bestieg 
(suro duhitd; so ist jedenfalls zu lesen RV i, 34, 5), in der anderen, die 
Tochter des Svar babe sich die Schonheit der Agvinen erwahlt (yuvdli 
griyam piri yoshtvrinlta shro duhit 4 RV 7, 69, 4). Kein Zweifel, dafi die 



IViciiter des Sdrya oder Savitar ist die schcnc Suryd die Soiinen- 
t<K:bter, — iind cloch ist sie, wie wir schori sahea, die weil.ilicii 
,eeda, elite Sonne selbst, ' also Sonne ond Sonnentochter r.u.eieicin 
I deser sdieinbare Widersprtich darf tins nicht anfechten. Er 
be^egnet tins gan?. ebenso iin iettisehen Mythiis. Elalte man einen 
Sonnengott, oder gar inehrere solche, iind dnneben eine stralilericl- 
schiine Sonnengdltin, so war es nattirlichj ilcS die niytbenbiidende 
I'^'i'iantasie dieselben in ein Vcrhaltnis ziieinander zu bringen 
suchte, — in freieni, nicht iinnier konseqnentem Spiel Mnn brancht 
nicht diirchatis nach einein natiirliclien Phanomen zn siichen, das 
fiir solche rmlhische Bildung die Grundlage abgegeiien liatte. 
Denkbar wiire es freilicli, ja ich halte es fiir wabrsclieinlich, dafi 
man sich die neu aulsteigende, strahlend-schoiie junge Sonne, 
insbesondere die Friihlingssonne, ais die Tochter der voraus- 
gehenden Sonne dachte, wie sie bei den Agyptern als deren Sohn 

erscheiiit, oder wie sich die Inder die Idorgcnrotc baid als 

eine mid dieselbe, ewigalte iind ewigjunge C'^ottin denken, bald 
anch als Sch wester der nachstfolgemien Morgenrdte, wo dann das 
Bild einer endlos langen Reihe von einander gleichen Scliwestern 
atiftaiicltt. Beide Vorstclhingen konnen friedlich nebeneinander 
bcHtehen, obne sich zu storen. Man ist sich des Bildlicheii im 
Ausdrnck, des Spielens der Phantasie bewiiBt, gerade so wie man 
dieselbe Sonne zugleich als Ro6, als Vogel, als Boot, als 
Schanke! oder als Auge des Plimmclsgottes fassen tmcl bezeichnen 
kann. Die junge Sonne ist 'Tochter der alien und ist doch anch 
wieder die alte Sonne, die als Mann oder Weil), als Wagenfahrer 
oder als schone Fran, oder anch sonstwie anders gefafit werden 
kann. Pedantische Forderung einer konseqiient sich gleich- 
Keibenden Anschaunng und systematischen Ordimng wiirde den 
Lebensnerv dieser liditen Phantasiebilder zerstdren. 


Tochter des Svar dieselbe himmlischc Gestalt ist, wie die Tochter des Siirya, 
daS also das ncotrale Svar „SoHnc, hhnmiischcs Licht“, Iher fur Siirya steht, 
wobl in appellativischem Sinne. DaS die Tochter dcs Surya rben die 
wcihlichc SonnengoUheit Surya ist, geht ans Stcllen wie KV 4, 43, a nnd 
6; KV 6, 63, 5 und 6 schr deutHch hervor, wenn man in beiden iJedem 
die beiden angefilhrtcn Verse vergleicht. 
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Man hat Surya bisweilen als die Morgenrdte gedentet und 
insofern Morgenrote und aufsteigende Sonne Eins sind, insofern 
die Morgenrote nichts ist als die strahlende Erscheinung des ersten 
Lichts der neu erstehenden Sonne, insoweit ist das wohl anch 
erlaubt und berechtigt. Doch iassen sich beide Phanomene, 
Sonne und Morgenrdte , auch auseinanderhalten und in ver- 
schiedenen Bildern fassen und formen. Wir sahen bereits, daS 
die Morgenrdte, Ushas, als ein schdnes Madchen gedacht wird, 
dessen Spur der Sonnengott Surya verlangend folgt, — ein nahe- 
iiegendes und schdnes Bild. Die Morgenrdte wird auch geradezu 
das Weib des Surya genannt Nie aber erscheint die weibliche 
Sonnengottheit Surya in soichem Oder ahnlichem Verhaltnis zum 
manniichen Surya. Und es muB iiberhaupt hervorgehoben werden, 
daB die weibliche Sonne Surya und die Morgenrdte Ushas in den 
Liedern des Veda sehr deutlich und klar als zwei verschiedene 
naythische Gestalten hervortreten, deren Umrisse zu verwischen 
unrecht ware. Surya ist die Tochter des Sonnengottes (Savitar 
Oder Surya), abwechselnd vermahlt dem Pushan, den A^vinen 
Oder dem Monde. Ushas ist die Tochter des Himmels (div6 
diihiti), des Surya Geliebte oder Frau. Von Suryis Naturbe- 
deutung laBt sich nur sagen, daB ihr Name die Sonne in weib- 
licher Geschlechtsform bezeichnet, wahrscheinlich die neu auf- 
steigende, junge Sonne; Ushas tritt als die Morgenrote unzweifelhaft 
deutlich hervor, 

Wir wollen und diirfen auch hier nicht pedantisch sein. Doch 
liegen die Verhaltnisse klar genug, um jeder Verwirrung und Ver- 
wechslung vorzubeugen. Von Surya erfahren wir auBer dem 
Plochzeitsmythus fast nur, daB sie gern den Wagen der A^vinen 
besteigt, der lichten Zwillingsgotter, von denen wir weiterhin nocli 
vie! zu erzahlen haben werden. Und auch das gehdrt eigentlich 
zu ihrer Liebes- und Hochzeitsgeschichte. Sonst wird sie nur 
mehr gelegentlich erwahnt. U s h a s ^ dagegen, die Morgenrote, 

^ RV 7, 75, 5 YHjmivati s^ryasya y6sh^* 

® Der Name der Ushas kommt von der Wnrzel vas oder nsh „welche 
anfleuchten, glilhen, brennen** bedeutet, die Morgenrote ist also als die 
pAuflenchtende, Flammende‘‘ bezeichnet. Dieselbe Wurzel mit der PrEposi- 
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i5t cine c;‘ern and viel gefeierte Gdttin^ der so maoclic hocli- 
poetische Lieder des Veda gewidinet sind. In begeistertcr Sclulde- 
rung ilihren tins die Diditer das Hild der lierriicheii X:iti;r- 
ersdieirmng vor, sic werden nicht nuide, ihre Schdnlieit* iliren Rei/. 
7.11 preisen, sie bringen ihr Opferspenden dar (vgl z. ib RV i, 4H, 1 41, 
sie bitten sie inn ihre Huld, iim ('Iiinst iind Gut, uin Rinder, 
Rosse und reiche Nachkommenschaft. Wenn Ushas erscheiut, 
setzt sie alles Lebendige in Rewegung, Mensdien wie Tiere, iitbt 
die Wagen fahren, die Vogel diegen, die Tiere kiufen, entfesselt 
den Verkehr, und erinuert so in ihrer Wirksainkeit an diejenige 
des Savitar. WeiRe Rosse oder Rinder ziehen den strahlendeig 
schon geschiniickten Wagen der Gottin ^ : oder es heibt sogar, 
dab sie mit hiindert Wagen daherfahrt (RV i, 48, 7L Sie wird 
einem Kain|)fer vergUchen, der den Streitwagen bcsteigt, urn auf 
Gewinn der Beute ausziiziehen (RV i, 124, 7*1. Sie wird eine 
I'anzerin genannt oder init einer solr.hen verglicheru Lachelnd 
cnthiillt sic ihre Reize, wie ein vcrlangendes, sclidn gekleidetes 
Weib dem Gatten. Dein Froinmen spendet sie reicbes Gut und 
Riihin. — ” Hier iiegt in der Tat ein sonst bei den Ariein :in» 
sdieinend niclit vorhandener Kult der Morgenrote rnit Lieiicrn 
und Opfers|)encien vor, der nur darin eigenartig beschrankt ist, 
dab er nach dein Ritual seine Stelle blob am Jahresantang hat, der 
zugieich Friihiiiigsunfang ist. Das ist sehr bedeutsann Wie sich 
das erkliirt und wie gerade dadurch dieser Rult der Morgeari'Uc 
sich als ein Stuck der altarischen Sc>nnenverehruiig auswci.st, 
werden wir spiiterhin deutlich sehen. Ich will aber dodi schon 
im voiaus das Wesentliche ineiner Meinung andoiiten, worin ziigleich 
der Gmnd dafiir Iiegt, weswegen ich aiich der Ushas gleicli hier 

tion vi verbujiden, aft in den licdern von Ushas gebraucht, steekt aucb in 
dem Namen des Gottes Vivasvant. Dieselbe Wurze! Iiegt dem griechi- 
schca Namen der Eos, dorisdi iiolisch {aus ausdsi zugrunde ; 
ebenso dem kit. aurora aus ausosa; desgk dem Naraen der germani.schen 
Gottin Ostara (auch Osternp dem litauischen anszrine f™- uumniP dem 
Namen der Ausca (wohl Auszra iiu iesenj, nach lai-sitius eine lit, dcM oceiim* 
bentis vel aseeadentis hoHs; wohl auch dem slavischen utro nMorgen'g und 
Jtttribog „MorgengoU“. 

* Vgk Kaegi, Der Rigveda, S, 74 und Awm 0)7. 
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zu Anfang gedacht habe. Wie ich glaube, lehrt uns die Ver- 
gleichung unzweifelhaft deutlich, dafi die arische Urzeit eine gott- 
liche Personifikation der Morgen rote, losgelost von der Sonne 
und als besondere Gestalt neben sie oder ihr gegeniiber gestellt, 
^ar nicht kannte. Diese Sonderung ist erst das Ergebnis einer 
spateren Entwicklung, die den Indern ihre Ushas, den Griechen 
ihre Eos in dieser besonderen Pragung schenkte. Die Urzeit 
kannte und unterschied von der Sonne schlechthin nur die junge, 
neu auflenchtende Sonne, insbesondere die neu aufleucbtende 
Sonne des jungen Jahres, das im Fruhling begann. Auch diese 
neu aufsteigende junge Sonne wurde bald mannlich, bald weiblich 
gedacht, — doch besonders gern, wie es scheint, weiblich. Die 
weibliche Surya und Ushas sind ursprunglich beide Bezeichnungen 
der jungen, neu aufsteigenden Sonne, die sich dann in der eben 
geschilderten Weise dififerenziert und als verschiedene gottliche 
Personlichkeiten voneinander abgegrenzt haben. Surya ist die 
junge Sonne als Sonnentochter und himmlische Braut ; Ushas aber 
reprasentiert nur die besondere, von der Sonne losgelost gedachte 
himmlische Erscheinung der Morgenrdte. 

Die Sonne wird aber bei den Indern nicht nur als Gott oder 
Gottin, sie wird auch sonst unter mannigfachen Formen und 
Bildern vorgestellt. Sie erscheint nicht nur als Wagenfahrer, 
von mehreren Rossen gezogen, — sie wird auch in sehr nahe- 
liegendem Bilde als ein Rad gedacht und bezeichnet, — ein 
goldenes Rad, wie es gelegentlich auch genannt wird^. Dies 
Sonnenrad aber zieht ein R 06, ein Renner, derEtagal Und 
gerade diese Vorstellung darf als uralt bezeichnet werden. Sie 
ist zweifellos urtiimlicher, alter als die ersterwahnte. Hier erscheint 
das R06 gewissermafien nur als bewegende Kraft des Sonnenrades, 

‘ Der Sonne Rad surag cakram RV i, 130, 9; 1, 174, 5; 4, 16, 12; 
suryasya cakram 4, 28, 2; 4, 29, 10; 6, 31, 3; der Sonne goldenes Rad 
surag cakrdm hiranyayam RV 6, 56, 3 ; er rollte, wie die Sonne ihr Rad 
avartayat sdryo na cakram RV 2, 1 1 , 20 ; das Rad wird der Sonne wohl 
auch als Epitheton beigefdgt — die Sonne, das Rad u. dgl. vgl. sfiryam 
cakram RV i, 175, 4; cakram — suryam RV 4, 30, 4. 

^ Fiir den Etaga, der das Sonnenrad zieht, vgl. RV 1, 121, 13; 4, 17, 14; 
Si 3 ti It; 7 i 63, 2; 7, 66, 14. Wohl auch 4, 30, 6; 8, 1, ri. 
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<;!e?^scn Eigenbcwegung man sich nicht anders vorstelleri mid er- 
kirireri koniite. Wir werdcn spaterhin sehen, dcilj die alien lier- 
mrincn dieselbe Vorstelhing batten von dem Sonnenradc, das ein 
Renner zieht — ja dat’> sie sie sogar plasti.sch dargcst.elll Iniben \ 

Es wird aber wohl auch die Sonne sellist, res|). der Sonnen- 
got!, thenoinorpbisch vorgestcllt. So wird Gott Savitar ak 
Renner setacat bezeichnet bRV 5. 81, 3j: so die Sonne als ein 
maniiliches RoiE dessen Gang (kill Varuna zu den Mensdien 
hill ienkt (7, 88, li; so erscheint auch der alte Sonnengott 
Vishnu in seiner zehnten Inkarnatkm als ein Roi 3 , oder mit 
Pferdekopfn 

Oft wird die Sonne bei den Indeni als ein grower Vogel 
gedacht* iin Rigveda, wie auch spiiterhin, — ein Adler u. dgl m. 
Audi der wuoderbare Vogel Gariida, aiif welcheiii Vishnu reitet, 
der Rooig aller Vogel, ist wohl urspriinglich der Soiinenvogel des 
Sonnengottes. Vielleicht ist die Erscheiiiung des Soimengottes 
Vishnu als Eber darnit zu erklaren, da6 man sidi die Sonne als 
Eber dachte — wie das bei den alien Skandinaviern der Fall 
war, wenn man Giillinbursti, den goklborstigen Eber des alien 
Himmelsgottes Frcyr, auf die Sonne deuten darf. 

Die Sonne erscheint im Veda «aber auch als ein Boot, in dein 
Gott Vanina das lAiftmeer durchschifft Sie erscheint auch als 
golderie Sc bank el, in der er sich schaukelt, die er an den 
Himrriel gesetzl hat, damit sie dort glanze A, Wir werdcn diese 
Vorstellmig spaterhin als cine schr bcdcutsame kennen lernein 
Ich erinnerc endlich noch daran, dal 5 die Sonne im Veda auch 
als Auge des Himmelsgottes angesehen wiirde, — ab Auge des 
Alitra iind Varuna oder auch des Varuna ailein V Es werden sich 
inUnche dieser Bilder durch die Vergleichung bald als iiraltes Erbe 


^ Vgl. untea S. 37. 38. 

® Vgi. Sonnerat, Reisc nach Ostindien und China, Hd. I, S, 1 43 imd 
die iehrreichc Abbildung auf Tafcl Nt. 48. 

VgL oben S* 12 die vedischc Vorstcruin^^ , nach weloher aucli Ck>ll 
Pushan auf goldcncn Schiffca fuhrU 

^ V|rL RV 7 , S 8 , 3. 4; 7 , H 7 , 5 * 

^ Vgi. A. Kaegi, Per Rigveda, 8. 253. 
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erweisen. Nicht unwichtig ist dabei die Frage, welche derselben 
von Hause aus der Sonne zukamen, welche vielleicht atis alterem 
Mondktilte stammend erst nachtraglich auf die Sonne iibertragen 
sein diirften. Zn diesen letzteren mochte ich in erster Linie das 
Biid des Bootes und dasjenige der Schankel rechnen. Die 
Gestalt der Sonne gibt zu diesen Bildern gar keinen Anla6, ja 
widerspricht ihnen augenscheinlich, wahrend die Mondsichel, hori- 
zontal gelagert, sehr wohl als Boot nnd auch als Schankel gefafit 
werden konnte. Um so mehr scheint es rair bemerkenswert, dafi 
insbesondere das Biid der Schankel sich fest mit der Sonne verbunden 
hat, dagegen vom Monde ganz losgelost ist. Wir werden auf den 
Gegenstand noch mehrfach ziiriickkommen. 


DIE IRANIER. 

Bei den Iraniern konnen wir nicht erwarten, Sonnengotter und 
Sonnenmythen ebenso reich entwickelt anzutreffen wie bei den 
Indern, da die Reform des Zarathnstra alle Naturverehrung stark 
in den Hintergrnnd gedrangt und beeintrachtigt hatte. Immerhin 
wird uns die Verehrung der Sonne neben der des Mondes, der 
Erde usw. von Herodot bezengt (i, 131). Auch sprechen Xenophon 
(Cyrop. 8, 3. 12) und Curtins (3, 3. 7) von dem Sonnenwagen 
und den Sonnenrossen bei den Persern, wobei freilich der Name 
der betreffenden Gottheit nicht genannt wird. Wichtiger aber ist, 
daB auch im Avesta die Sonne angerufen wird, wenn ihre Ver- 
ehrung auch langst nicht so deutlich hervortritt wie im Rigveda. 
Sie erscheint hier unter dem Namen hvar, welcher mit dem 
indischen svar „Himmelslicht, Sonne*' ganz zusammenMlt, — eiiie 
der neutralen Bezeichnungen des grofien Tagesgestirns. Um so 
mehr verdient bemerkt und beachtet zu werden das Epitheton 
aurvataspa, welches dieser „Sonne" des Avesta beigegeben 
wird^. Es bedeutet „mit schnellen Rossen versehen", wodurch 

^ Man vgL oben S. 13 Anm. die vediscben Stelien, in welchen das neu- 
trale Svar ganz gleichbedeutend mit Sfirya gebraucht wird, wo von einer 
Tochter des Svar die Rede ist, wie sonst von einer Tochter des S%a. 
Ist in der Religion des Zarathnstra der manniiche wie der weibliche Sonnen*' 
2* 
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aiich hier das Hild cler auf eincrn Wagen von Rossen gczogenen 
Gottheit gegeben scheint, — jedenfalls die nahe I-Jezieluing dei: 
Soiiue zii den Rossen. Die Sonne wird anch als Aiige des 
Ahuraiiiazda bezcichnet ^ wie im Rigvcda als Ange ties Mitra iirid 
Vanina. Es wird an ihr — sehr r.harakteristisd'i fiir die Religion 
des Avesta — - namentlich die Fiihigkcit, ailes zii reinigeig was 
sic bescbeintj bervorgehoben, — eine Eigciischafl, die ilir iibrigens 
aiidi ill Indien nicht ganz abgeht. 

Fiir einen aitpersischen Sonnengott bat lange M i t Ii r a gegolteig 
dcssen Knit in der rdrnischen Kaiserzeit^ init Alystcrieii verbiinden, 
liber weite Gebiete Eurojias sich ausbreitete. Dad indessen dieser 
Gott Mithra nach den illtesten Quelleig vor alieio dem Avesta, 
gar kein vSonnengott war, hat scht^n W i n d i s ch ma n ii richtig 
erkannt. in den abendlandischen Denkinalern des Mitliraskultes 
schien aber Mithra als solchcr hervorzutreten nnd init lidios, 
deni Sol invictns, der unl>csiegbarcn Sonne, idcntifizierl: worden 
zu sein. W i n d I sc h m a n n urul nach iiun audi G ii in o n t 
nahinen daher an, dab Mithra in s|)aterer Zeit, iinter freniden 
Kinfliissen, den Charakter cines Sonnengottes gewt>nnen luilre (vgl 
Band 1 , 8. 380 — 38 3 j. Aber anch dies imiB nach den nenestea 
Forscluingen als ein irrtmn liezdchnet werden ‘k Auch anf den 
Denkinalern der ruinischen Kaiserzeit ist Mithra slots deiillich 
von deni Sonnengotte nntersclnetlen, mil tictn er freilich eng ver* 
bundeii erscheint. Mithra kornrnt demnach als SonnengoU giinz- 
lidi in Wegfail; nicht riur fiir die iil teste Zxng die l>ei der Ver* 
glcichuiig an erster Stclle zu bcriicksichtigen wiirc, sondern fiir 
alle Zeiten. 

gott atich beseitigt, so erhalt sich dock die neutral bezeichnete Sonne und 
erscheint nun stall des mannlichen Gottes ais Wagenfahrerj Besilzer voii 
schnelkn Rossen u. dgk m., unbeschadet des sachlichen Geschlechts. 

^ Vgi Jackson, Die iranische Religion, GrimdriS der iranisclien Philo- 
iogie, Bd. II, S. 642. 

^ VgL Georg H using. Die iranische Cberlieferung unci das arischc 
System, l-eipzig 1909, S. 4S — 53. 
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DIE GRIECHEN. 

Die griechische Vorstellung vom Sonnengotte Helios ist 
so bekannt, daB ich mich nicht lange bei derselben aufzuhalten 
brauche. Ein schoner, kraftiger Gott, in bliihender Jtigend stehend, 
mit strahlenden Augen und wallendem Haar, das Haupt mit einer 
spriihenden Stiahlenkrone oder einem Strahlenhelm bedeckt, resp. 
spater sieben oder zwolf Strahlen aus sich entsendend — so zeigt 
ihii nns die bildende Kunst Durchans notwendig gehort zum 
Helios das Gespann, mit welchem er fahrt, vier schneeweiBe, 
Licht und Feuer spriihende Rosse. So zeigte ihn z. B., auf der 
Quadriga stehend, ein beriihmtes Werk des Lysippos in Rhodes, 
und dort wurde ihm auch alljithrlich beim Feste der Halia oder 
Halieia ein Viergespann als Opfer ins Meer gestiirzt. DaB Homer 
der Rosse des Sonnengottes nicht erwahnt, darf nach Preller wohl 
als Zufall gelten (Preller a. a. O., S. 350)^. 

Wenn Helios das Auge des Zeus genannt wird {Jihg bcpd'oX- 
fiog), so ist das wesentlich dieselbe Vorstellung, wie wenn bei den 
Indern die Sonne das Auge des Mitra und Varuna, bei dem 
Avestavolk das Auge des Ahura heiBt. Helios ist der Allsehende, 
der Spaher, der auch ins Verborgene schaut. Er sieht Recht und 
Unrecht, und so entwickelt es sich sehr natiirlich, daB er auch 


^ Vgl. hier und zum Folgenden Preller, Griech, Mythologie, 3 , Aufl., 

I, s. 350 ff. 

2 Vieileicht haben wir aber auch eine Variante dieser Vorstellung in der 
Ilias und Odyssee zu erkennen: den mit Stieren fahrenden Sonnengott, wie 
die indische Ushas bald mit Rossen, bald auch mit Rindern fahrt. Es lafit 
sich das yielleicht aus dem mehrmals vorkommenden Verse schliefien: ^log 
S'* fiersmuasTO /3ovXvi6vSs „als Helios zum Stierausspannen hiniiber 

oder hinunter ging“, d. h. als der Tag sich neigte, als es Abend wurde. 
Nur von tlelios wird dies Stierausspannen, resp. Rinderausspannen gebraucht 
und es scheint auf die aite Vorstellung eines mit Rindern fahrenden Sonnen- 
gottes zuriickzugehen, resp. durch diese sich am natiirlichsten zu erklaren. 
In der arischen Urzeit fuhr man wohl mit Rindern oder mit Rossen, wie 
im Veda, und das Fahren mit Rindern scheint das altere gewesen zu sein, 
wde schon V. Hehn vermutete. Bei den Sonnengottern der Arier fin den 
wir beides, meist aber das Fahren mit Rossen. 
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beim Eidsclnviir als Zeuge angenifcn wird (’vgL Preiier a. a. 0., 

In seinern klar ausgesj irochenen Charakter als Sonneiigott eiit- 
spricbt Helios dem indischen Surya-Savilar mid dern avcstiscbcii 
H'var, Neben ihm mag aiich in mancher anderen (jestalt der 
griechischen Mythoiogie noch ein verdnnkelter Soiiiiengott ocier 
Soiinenheros stecken, es ist das aber in der I\IehrzahI der Fitlle 
sclnver zu entsclieiden. Am bestimintesten ist soicbes seit alters 
von Apollon behauptet worden, dock darf das oiir sehr beclingt 
als riclitig gelten. Ohne Zweifel tritt Apollon s|)ater fdrnilicli in 
die Fimktioncn des Helios ein und erscheint direkt als Soiiiien* 
gott; aber das ist nichts Ursprdngliches, nichts Altes. Wilamo- 
vvitz hat init Recht (im Hermes XVlll, S. 406) daraiif hingC' 
wieseo, daO die alteste Stelle, in wekher Apollon als Sonnengotl 
erscheint, im Phaethon des Euripides voriiegt: „Al>er — sagt 
er — die orphische Spekulation mag scbon ein bis zwei Meiischen" 
alter fniher diese Irrlehrc aufgebracht habco/^ Auch C. Robert 
hebt bervor^ dafi weder ira Knit noch in volkstumlicher l^oesie 
und Kiinst Jemals Apollon dem Sonnengotte gleicbgeselzt wird. 
Diese Gleichsetziing gehore vielmehr stets der Spekulation an b 
Apollon ist kein alter Sonnengott, sondern ein allgeineiner Ck>tt 
des Liebtes, — urspriinglich, wic ich gezeigt zu baberi glaube, 
ein Gott des Feiiers, und nur insofern mochte er auch schon 
friiber in eine gewisse Bezielnmg zur Sonne geset/.t werdeu, als 
scbon eine primitive Spekulation (wie z, B. die vedisebe] in der 
Sonne eine Manifestation des Feuergottes erblicken konnte oder 
umgekehrt das P'euer als ein sonnenabnliches, sonnenartiges 
Element, ein irdisebes Abbild der Sonne ansah. Aus dem aiten 
Fmergotte Apollon entwickelt sich dann ein groSer Gott des 
Lichtes, der als soldier auch Sonnengott ist. Wir werdeii diesen 
Gott spaterbin eingehender zu behandeln liabem 

Ein alter Sonneiimythus ist offenbar, wie scbon Kuhn und 
Mannhardt^*^ erkannt haben und wie ich in einigen Piinkten 

^ Vgl. PreUer, Gricch. Mythulogie, 4» Aufl., I* S. 23 1 Anm. 

VgL Kuhn, Kntwicklungs$tuf«a der Mytlienbiklimg, Berlia 1874, 
S. 13S— 151. Manuhardt a. a. U., S. 243 md aSuT, 
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glaube noch welter ausfiihren zu kbnnen, dieArgonautensage. 
Das goldene Vlies, das Fell des Widders, welches die Helden 
wiedergewinnen wollen, ist nichts anderes als das goldene, strahlende 
Sonnenlicht Der Widder oder auch das Schaf erscheint, wie 
Jdannhardt a. a. O., S, 243ff, zeigt, auch in den mahrischen Sonnen- 
liedern, sowie in einigen Marchen als Symbol der Sonne oder des 
Sonnenlichtes ^ und als ein weiSes Fell tritt die Sonne oder das 
Sonnenlicht auch im vedischen Ritual auf (vgL unten). Helle (d. i. 
Svelje, Surya), die Sonne weibiich gedacht, ist ins Meer gesunken 
und ertrunken (Mannhardt, S. 283); dabei ist das Sonnenlicht ver- 
loren gegangen und es gilt nun, dieses wieder zu schafifen. Der 
Held Jason Cldawv) ist, wie ich glaube, niemand anders als der 
vedische Vivasvant, der „Aufieuchtende‘', d. i. der Gott, der die 
Morgensonne erscheinen la6t 

Das SchifF Argo (die „Leuchtende“ oder die „Schnelle^') ver- 
gleicht sich dem Boote, auf welchem Helios, ebenso wie die Sonne 
in lettischen Liedern, nachts die Fahrt von Westen nach Osten 
macht. So heifit es z. B. in einem lettischen Liede (Nr. 33 
bei Mannhardt a. a, O,): 

Es geht die Sonne am Abend unter 
Und fallt in ein golden Schifflein, 

Am Morgen geht die Sonne auf, 

Das Schifflein bleibt hinter ihr auf den Wellen \ 

Das Land A i a (== Kolchis), wo die Argonauten hinfahren, ist 
— wie ich glaube — nichts anderes, als was das Appellativum 
Aia (ala) besagt, ntimlich dieErde^. Aietes ware der Erd- 

^ Gelegentlich ist es auch eine Ziege, und ich glaube, dai 3 wir dabei an 
die Ziegen oder Ziegenbocke erinnern durfen, mit welchen der indische 
Sonnengott Pushan fahrt. — Auch das Bild des goidenen, an einem Eich- 
baum aufgehangten Felles fur das Sonnenlicht findet mancherlei Analogien, 
so in dem roten Rocke, der woiienen Decke u. dgl., welche in lettischen 
Sonnenliedern die Sonne beim Untergang aufhangt (vgl. Mannhardt a. a. 0 ., 
S. 216). 

2 Die Namen diirften urspriinglich identisch sein. Im Ghechischen geht 
das V verloren, Es konnte also wohl ^Idocav auf ursprungliches Vivasvant 
zuriickgehen. 

^ Vgl. auch die Nr. 34. 35. 32 bei Mannhardt a. a. 0 , 

* gilt bekanntlich als dichterische Nebenform von yaZa „die Erde“. 
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mani'i, der Untcrirdische* Dnintcn outer cier Erde wire! die 
iintere'e,!zui'iireuc Sonne bei dem Erdrnanne veii'iorgeu gehaltern — 
v(,)n iiort nnst^ der rettende Held sie herholcn, sie erF.treiten, sie 
dcu linstcren, tiickisebeu Machten der Unterwelt al)gewii!ncn, 
daniit sic dcs IHliU'gens wseder strahlcnd iin Osten erseheiiien 
kanii. Das ist* wie ich denkc, in Kiiiv.e der Sinn dieser Sage, 
l')as Versinkeu der Helle, der Sonne, irn Meet — der Aiisgangs- 
punk! des Dramas ■ ebenso wie aucli die Rettung; fnidet cine 
Analogie in den lettischen Liedern: 

Dio Sonnontochtor wutete iin Meer, 

Man sah iiur noch das Kronchoii^ 

Kudert das Boat, ihr Cdottessohne, 

Ketiet der Sonne Lchcn. 

Die ('»ottessuhne. die hicr im Hootc das Lebeii der Sonne retten, 
sind, wie wir s|>ater sehen werden, mit dtm griechisdien Diosktiren 
un/.weifelhaft identiscb, Daxu stiinmt aufs beste, daB nnter <len 
Argonaulen, den bootfahrendeu Rettcrn des SoiiuenItclUes, aucli 
Kastor nnd iA)lbix cr.scheinen. jasonsage line] Dioskurensage 
sitid hier zusaniinengeschweifd. Die gauze grode Schar der 
ArgOnanten lielil schon verrnuleu, dai3 hier versehiedeue Sagen von 
Sonncnhekicri iind Sonnenrettungen in Kins verbiinden sein diirften. 

Einen incrkwiirdigen Zug der Sage hat K, Ik <hircli 

Parallelen frenider, nirhtarischer Vidker in iiberraschender Wetse 
aufgestelit (Anfange der Kiiltnr 1, S. .vi-ff/J. Es ist <ias die Faint 
der Argo durch die Syutplegaden, die beweglicheu, iinmer wieder 
ztEsammenprallenden Felsen. Tylor zeigl nainlidg daf:> lici ver- 
schiedenen Volkern ein ganz iihnlicher Mythns von der Sonne 
erzahit wird. So sagen die Karenen in Birrna, im Westen seien 
zvTei massive Felsschichten, die sich bestandig offnen imd schlieBeiy, 
und zwischen diesen Schichten steige die Sonne beim IJntergang 
hinab. Die nordamerikanischen Ottawaer (vom josco) lassen im 
Osten den Himiiiel sich bestiindig hebeii und darm wieder aiif 
die Erde niedersausen. Dort nniB die Sonne durch und aiicb 
einige Elelden ihres Mytbus machen dcnselben Weg. Verwandt 
ist die ¥orstelliiiig der Aztekeig w^eldm den Verstorbeiieii Ihisse 
mitgcbeii und dazu sprechen: j,Mit diesen wirst dti zwisdien den 



Die Griechen. 


25 


beiden Bergen hindurchkommen, die sich gegeneinander stofien^^ — 
d. i. offenbai* im Westen, wo die Sonne untergeht (a. a. 0 ., S. 342. 
343), Mit Recht hat Tylor unter Hinweis auf diese Sage auch die 
Fahrt der Argo zwischen den Symplegaden hindurch fiir einen 
Sonnenmythus erkiart, 

Ein Sonnenmythus ist auch mit volliger Deutlichkeit in der 
Sage von den golden en Apfeln derHesperidenzu erkennen \ 
Die Hesperiden wohnen im Untergangslande der Sonne, wie die 
Athiopen im Lande des Aufgangs hausen. Die Sonne aber wird 
nicht selten und namentlich auch in verschiedenen lettischen 
Sonnenliedern als ein goldener Apfel gefaBt. So hei6t es z. B. 
bei Mannhardt in dem Liede Nr. 28: 

Bitterlich weint das Sonnchen 
Im Apfelgarten. 

Vom Apfelbaum ist gefallen 
Der goldene Apfel. 

Weine nicht, Sonnchen, 

Gott macht einen andern, 

Von Gold, von Erz, 

Von Silberchen. 

Das ist Sonnenuntergang und Trost beim Entschwinden des 
herrlichen Gestirns, in naivster Form. Man vergleiche auch noch 
das folgende Lied (Nr. 29): 

Stehe friih auf, Sonnentocbter, 

Wasche weifi den Lindentisch, 

Morgen friih kommen Gottes Sohne, 

Den goldenen Apfel zu wirbeln (rollen). 

Die Vermehrmig der goldenen Apfel in der Hesperiden sage 
hat, nachdem der Apfel einmal zum mythischen Gegenstande ge- 
worden, der im Westen zu Hause ist, keinerlei Schwierigkeir. 
Zum Apfel findet sich leicht der Apfelbaum und am Apfelbaum 
stellen sich dann weitere Apfel ein, — wie man iibrigens auch 
die immer wiederkehrende Erscheinung der Sonne als eine lange 
Reilie solcher Apfel fassen kann Ja, in den lettischen Liedern 

^ VgL Mannhardt a. a. O., S. 234. 

^ Man vgl. oben S. 14 das von der einen Morgenrote und den vielen 
Morgenrdten Gesagte. 
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wil'd sogar von den i-JliitCD dieses hirnmlischen A|>felbamnes 

geiedet. schlafe, Sonnchen, 

Im Api’cl^arten, 

V o li ft i n d d € i ri e A u g 1 e i n 
M 1 1 A ]) i e 1 b a u rn b 1 is t c n b 

Gewiffs eiii reixcndes Bild, die freie SclK)]>fiing der mytheii- 

bildendeii Phantasie, bei der es ganz verfehlt ware, nach einer 
natiirliclien Griindlage, eincm entsprechendeii Fhanomen in der 
Xatiir zu siichen. 

Da wir iieben Suryii der Ushas gedacht haben, rnussen wir hier 
aiich die griechisdie ^^orgenr( 3 te, Eos, erwalineig die in Name 
iind Wesen mil jener ziisainmenfallt. Pan eigentlicber Knit der 
BDs besteht zwar nicht, dagegen wissen aiich die griednschen 
Dichter, ebenso wie die indischen, die Krsrheiniing der Grottin 
zartpoetisch zu scbildern. Sie ist, wic Usbas» ein schbnes Weib, — 
sie wird als rosenfmgerig oder als rosenannig bezeichiiet, mil 
krokusfaibigem Gesvandc bekleidet n Audi Eos erschcint, wie 
Ushas, als W a g e n f a h r e r t n. Schon die Odyssee ( 23, 2 44) 
spridit von ihreni Wagen, und aiif Fdldwerkeri schen wir sie 
mit FKigeirosscfb auf eioein Viergespann, deni Sonnengotte .,als 

ein weiblicher lielios*^ voraneilcnd, - nadi Frelkrs Aiisdruck*, — 

der damit unbewuiSt ein spater zn erihteriKles Problem streift, 
Pk)s wird levKumMog geuannt, „tnit weiikni PAilden oder Rosseri 
versehen^; • audi „i'nit weifcn EUigdiFb Sie wird 

aiidg wie Ushas, als aumutige Tanzerin aiifgeralii, Sdion die 
Odyssee (12,4) redet vom Osten, 

wo der friihg'e!)orenen l?o.s 

Wohiiung und Tanzpiiitxe sind und cles Irlelios Aufgangsstiitte 

^ ^ Bei Mannbardt Nr. 30; man vgL atich noch Lied Nr, 31: 

Emfuhr die Sonne zum Apfelgarten, 

Nenn Wagefn zogcn wohl Inindcrt Rosse. 

Scblnmmrc, o Sonne, im Apfelgarten, 

Die Augenlidcr voll Apfelbhiten, 

® (t 0 ^o 7 (vyr^y anch Usha.s ist mit ftclioncin 

Gewande bckleidct (suvasas). 

® Preller, Gricch. Mythologie, 3. AiuL, I, S. 359. 

Od. X2, 4 F ' 7 Dr« jf’ 

oly.ia x(u tlm scm drtoka} ^Ih^/JoaK 
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Eine strahlend-schone Frau, Wagenfahrerin und Tanzerin, Be- 
sitzerin von^ weifien Rossen, — ist das Biid der Eos dem der 
Ushas ahnlich genug, — ahnlich aber auch dem Bilde der neu 
aufsteigenden, weiblich gedachten Sonne, wie wir weiterhin sehen 
warden. 


DIE ROMER. 

Bei den Romern erscheint als Sonnengott vor alien Dingen 
unzweifelhaft klar und deutlich Sol, der sich unmittelbar in Name 
und Wesen dem altindischen Surya, dem griechischen Helios ver- 
gleicht, und ebenso wie diese zugleich die gewohnliche Bezeichnung 
der Sonne bildet. Auch den romischen Sol dachte man sich als 
einen unermiidlichen Wagenfahrer (wie den Helios i^dpLag und 
Surya). Darum wurde er auch im Zirkus verehrt, wo sein Tempel 
in der Mitte der Rennbahn stand. So erscheint er geradezu als 
der Schutzgott dieses Raumes, wo die Kunst der Wagenlenkung 
geiibt wurde, und diirfen wir daher seine Eigenschaft als Wagen- 
fahrer und Rosselenker als eine besonders stark hervortretende 
betrachten. Sol sieht und kennt alles Verborgene und weifi 
geheime Ranke und Verrat zu entdecken. Auf Bildern und Miinzen 
erscheint er als ein von Strahlen umgebenes Haupt. Der Kultus 
des Sol ist, wie tiberhaupt die Sonnenverehrung, in Italien gewil3 
altheimisch, — namentlich, wie es scheint, bei den Sabinern, — 
nicbt etwa erst aus Griechenland importiert Die romische liber- 
lieferung rechnet Sol (wie auch Luna) zum altesten Bestande des 
romischen Gdtterkreises, und zwar, auf Grund der sehr gewichtigen 
Autoritat des Varro, zu den Gottheiten sabinischer Herkunft^. 
Wir haben, wie ich glaube, keinen ausreichenden Grund dafiir.. 
die Richtigkeit dieser Tradition zu bezweifeln, wenigstens soweit 
es den altitalischen Charakter des Sol betriift. Sie stimmt durchaus 
zu den allgemeinen ethnologischen Voraussetzungen und wird durch 

1 VgL Preller, Rom. Mythologie, S. 287 ff., 3, Aufl., S. 324 C 

® Vg!. Wissowa, Religion nnd Knltus der Romer, S. 261. — Wissowa 
steht der Frage skeptisch gegeniiber und meint (S. 260), dafi wir Alter und 
Herkunft des Kultes von Sol und Luna auch nur mit annShernder Sicherhdt 
2u bestimmen, zur Zeit aufierstande sind. 



(lie A'ergleiehiiiii: der ariscben Vulker rear eiitsdiieden bestatigf. 
Wie die Sonncnverebrung in irgendweldier Form za, den iiachst- 
liegenden and weitestverbreitetcn Natarktiltcn liberliaa]'it gel'Hjrt, 
HO ist sie Kpeziell bei alien ariscben \"()ikcrn seit alters bezeagt. Der 
liervurstcchentlste Zag iin Ibldc des .Sol, das "iVagenfalircn and <lie 
Feziebiing zu den Kossen, iVadel sich liberall bei den Arierii iiiit 
cler Vorslellung von der Sonne verknu|'at and ist ein alter Zug. 

Neben Sol begegnen wir nt^cb eincr andercn bezel chniing der 
Sonne, resp. aiicb des Sonnengottes, niirnlicli Ansel bei den 
Sabinern, woven der (.ieritilname der Anrelier sAuselii abgeieitet 
vdrd, Es enl5])richt bei den Ktrnskern der I Jcbtgott Usil ; in den 
saliarischeii Liedern der Rdaiier die Annifung Ozeiil adosiose, 
d. i. So! venerandc, ,,du verchningswiirdige Sonne Dieser 
Name der Sonne starnrnt von der Wurzcl vas, nsli Maiifleiichten, 
brenneibg wozu das iat. nreie gehdrt, dcsgleiclien die Namen der 
Aurora nnd Aiisosa, Ushas, Vivasvant, Eos, Ostara, wie aticb des 
lettischen Semnengottes Uhsing. Ansel Ijczeicbnct alst> die Stmne 
als die anfleuchtende, tlainraerule, brennende. Individuellc Zlige 
dieses Ansel sind nns leider nicht: iiberliefeit 

Kh gibt noch einige andere italische (Fitter, welche man niit 
mclir Oder weniger Wahrscbeinliclikeit fiir ultc Sonnengiitter erklart 
llypostasen der guttlicln verehrten Stanne. Unler denselben 
verdient vor allem Janus genannt zu werden, der hinnnlisdie 
Pfdrtner, desseii Knltns in Italien ohne Zweifel ein nralter inid 
in iiKinchcr beziehung eigentiimlicher ist. 

j a n u s ist der Pfdrtner <ies Flimniels, der des Morgens auf- 
gebend die Tore offnet, abends iintergehend sie verschlieOt, also 
die Sonne in ihrem Aufgang nnd Untergang, Er erscheint als 
morgendlicher Gott nnd beiOt als sokher Alatutinns Pater (z. B. 
bei HorazjA Er ist in dieser Kigenschaft eine Art riianiilicher 


^ VfjL Prcllcr a. a. O., S. 287, 3, Aulk, S. 324, 

” VgL lloni?;, Sat. 0, V. 20 tt: 

MaUitint* paler, scu Jane libcnti\is audis, 

Undt* homines 0|>er;uu primos vitaet|ue iaborrs 
Instituiant (sic dis placitum), tu carminis csto 
Principhim. 
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Gott der Morgenrote oder Morgenfriihe, der sich der indischen 
Ushas vergleicht, die am Morgen friih erscheint und die Tore des 
Himmels dffnet, wie die Lieder des Veda uns schildern^. Noch 
naher aber steht dem Janus unter den Sonnengdttern der ver- 
wandten Volker, wie mir scheint, der indische Savitar. Auch bei 
diesem tiitt, wie bei Janus, als besonders charakteristisch die 
Doppelnatur hervor, — seine Eigenschaft als Erwecker, Beleber, 
Anreger alles Tuns und Treibens am Morgen, und als Beschlieber 
der Tagestatigkeit am Abend, als welcher er alles zur Ruhe bringt 
und die Nacht erscheinen lafit. Also auch bei Savitar liegt der 
Schwerpunkt seiner Wirksamkeit in Begin n und BeschiujS. 
Ebendasselbe finden wir bei Janus. Savitar und Janus sind in 
ihrem Ursprung wesensverwandte Gotter. Bei Janus aber ist die 
Eigenschaft des Sonnengottes im Laufe der Zeit mehr zuriick- 
getreten, dagegen die Tatigkeit des Offnens und SchlieBens der 
Tore, des Aus- und Eingehens immer starker zur Geltung gelangt, 
so dab er schlieBlich zu einem Gott aller Tiiren und Tore, zu 
einem Gotte des Anfangs und Endes schlechthin, des Anfangs und 
Ursprungs aller Dinge wird 

Diese Ableitung, die Entwicklung des himmlischen Pfortners, 
des Gottes der auf- und niedergehenden Sonne zu einem Gotte 
der Tore und Tiiren iiberhaupt, des Offnens und SchiieBens, des 
Anfangs und Endes erscheint durchaus verstandlich und ist gewiB 
sehr viel wahrscheinlicher als der umgekehrte Versuch, den 
Wissowa ^ gemacht hat, das gesamte Wesen des Janus aus einem 
aiten Tiirengott abzuleiten, einem Genius der Tore und Tiiren, 
wie es auch eine gottliche Personifikation der Tiirangel, Cardo, 
gibt. Wenn auch an sich eine solche Konzeption gerade in Rom 
ganz denkbar ware, so halt es doch schwer sich vorzustellen, daB 
der unzweifelhaft alte, groBe und wichtige Gott, der Gott der 
Morgenfriihe, der bei alien Opferhandlungen die erste Stelle unter 
den angerufenen Gottheiten einnahm, dessen Spezialpriester der 

^ Vgl. RV I, 48, 15: O Ushas, wenn du jetzt mit Glanz die Tore des 
Himmels offnest, dann verleihe nns sicheren, weitreichenden Scliutz usw. 

® Vgl. Preller, Rom. Mythologie, 3. Aufl., S. 168 f.; i. Aufl., S. 149, 150. 

^ Wissowa, Religion und Kultus der Romer, S. 96. 
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Hex sacrr^nim, der dem Ranp:e nach erste rrnnische l'•^^ies^er war 
iWissciwa a. a. (X. S. oi’X dai^ dieser iloii dcr (idtter. wic ihn 
die alien I Jeder der Sailer r.armten. cinen so diirfti^'en mid va^eii 
rrs|)nnig hattc X Anch fehicn in scjichern Fade gaiiz mid gar 
Anaiogien bei den verwandteu Vulkcrn. Schoo bei den Alien 
tritt mis die Ansicht entgegen, Janiis sei iirs|}runglich ein Sonnen- 
gott. N i g i d i 11 s F i g 11 1 n s hat sie klar ai.isges|)ro€hen nnd mit 
'Recht habeii neuere Forscher wie Frellerf Biittnianri 11. a. sie anf- 
recht gchalten. Der birmnlischc Pfortner wire! ganz natiirgeinai 

ziiiii Patron alter 1 ’ore iind Tiireig - nicht miigekchrt Der Gott 

des 'fages-A II fangs iind -Fmdes wird znin (Ritte des Aiifangs inid 
Kndes uberhaiipt. So erkiart sicli die Grdde iind liervorragende 
BedeiUnng des (’iottes, walirend zuglcicli die verwaodten Ziige bei 
Savitar nnd Ushas den Janus in schr einleudi tender Weise der 
Reihe altarischer Soniiengdtter einglicdern lassen. Aiich den 
Savitar in seiner ausgepiagten Dopjielnatur hiitte man sich als 
do|ipeIgesichtigen Gott wohl denken kdnnen, wie das bei jamis 
tatsachlich der Fall war, auch fiir Savitar oder Ushas wiire ein 
Heiiigttiin wie das des Janus in Rom kein impassendes Symbol 
geweseig — der Torweg mit Fangangs- mid Ausgaiigstiir •. IJiid 

* VgL Wissawa a. a. <?., S. 9t und nameoflirh F re Her, der Rom. 
Myth* 3 . Aidl, S. i6d. my id>er Jamis untrr aiKlerem Rom war 

sein Dienst nach amverlassi^er Cherlieterung durch N«ma cing«d«lirt wr,»rd*m» 
Kelt wekhcr Zeit er immer iintcr den hdchslen mul heilii’stcn iF'diern vrr- 
dirt wurdc. Ilattc friiher dcr Konig sdhst dem Jamw das ssu 
Zeiten vorgcschricbene Opfer in der Regia dargebraclit, so tat dieses spater 
der an seiner Siellc; eingetretene Rex sacrorum, wekher eben deshal!) seinera 
geistlichen Range nach fiir den obersten Friestcr galL Cberbanpt wurde 
cr als Gott des Anfangs nnd Ursprungs der Dinge bei alien Opferii zuerst 
bcdacht, bet alien Gebeten und in alien Gebetsformek znerst and noch 
vor Jupiter genannu Schon die altcn Lieder der Salier buben mit ilim an 
zu singen und nannten ihn den Gott dcr Gbtter (0i?um Deum) oder mit 
dem berkdmmikh gebliebenen Kultusnamen der patriarchidiscbeii Zeiien 
den Vatcr Janus, wekhcr sich in dicsem Kultus besonders lange crhaltcn 
hat‘* uKw. — DuS ein sok.her Gott nicht ursprtinglicli cin blo6er Tilrcngott 
scin kann, scheint mir in die Augea zu sprtngeii. 

Ob dcr Name des Janus den liimmliscbcn bedeuict — atis Diainis, 
Vim Wurzel tliv — , ob er mit ire ,,gchen*‘ zusaiimieabangt, wic Cicero u. a* 
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die litauische Auszra ist, wie wir schon sahen, eine ahnliche Gott- 
heit weibiichen Geschlechtes. An Savitar erinnert Janus aber auch 
darin, dal 3 er nicht nur der Gott der Tiiren, Tore nnd Strafien, 
sondern auch der Herr „tiber alles sich in denselben hin und her 
bewegende Geschaft und Treiben der Menschen", ja der Herr 
alies Lebens und ailer Lebenstatigkeit ist (Preiler a. a. O., S. 169). 
Als Wecker des Lebens heifit er Consevius. Fiir die spezielle 
Beziehung des Janus zu Krieg und Handel darf wohl auch daran 
erinnert werden, da6 es im Rigveda von Ushas heifit, sie ent- 
fesseie den Kampf und sende die Geschaftigen auf Verkehr aus 
(RV I, 48, 6); wahrend uns bei Janus als Herr der StraBen der 
indische Sonnengott Pushan einfallt, der Wegesherr und Geleits- 
mann. So treten uns charakteristische Zuge des rdmischen Gottes 
gerade bei indischen Sonnengottheiten entgegen und machen die 
alte Ansicht noch wahrscheinlicher, dafi wir in ihm wirklich einen 
alten Sonnengott zu erkennen haben. 

Ist Janus, wie wir annahmen, der Gott der siegreich aufsteigen- 
den Sonne, dann begreift sich auch leicht die beriihnate Sitte der 
Romer, beim Beginn eines Krieges die Pforten seines Tempels 
zu offnen und nicht vor Eintritt des B^riedens zu schliefien. Die 
Tore des Janus-Tempels sind offen! Das hieB in leicht verstand- 
licher Symbolik: der Sonnengott hat seine Siegeslaufbabn be- 
gonnen, er ist auf der Bahn, er ist am Werk, er hilft seinen Ver- 
ehrern, die Feinde vernichten, und er weicht nicht von ihnen, bis- 
die Arbeit getan istl Welch armseliger Heifer w^e dagegen 
wohl Wissowas „Turengotb^ geweseni 

Nicht minder begreift es sich leicht und gut unter dieser Vor- 
aussetzung, daB der erste Monat des Jahres, der erste, an weichem 

woliten, ob er eigentlich geradezu den Pfortner bedentet, ist nicht sicher 
•and mufi dahingestelit bieiben. Die Entscheidung der Frage hangt davon 
nicht ab. Ware anch die Bezeichnung „der Himmlische** sehr passend fiir 
den Sonnengott, so konnte derselbe doch auch als der Wandelnde, der 
Ein- und Ausgehende benannt werden und auch ,, Pfortner ‘‘ ware in diesem 
Falle ein passender Name* Die Zusammengehorigkeit des Namens mit den 
Appeilativen janus „Durchgang‘S janua „Tiir, Eingang** ist wohl unzweifel* 
haft, doch liii 3 t sich dieselbe noch nicht genau prazisieren. — Vgl. zu der 
Etymologic iibrigens Preiler 3. Aufl., S. 167 Anra. 
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die Sonne wieder aufwarts zu steigen beginnt, nach diesem Gotte, 
dem Gotte der aufsteigenden Sonne benannt ist, der Janiiariiis 
nach Janus! 

Fraglicher steht es vielleicht mit eiiiigen anderen altitalischen 
Gotten!, wie z. B. dem So ran us Oder Apollo S or an us, der 
aiif dem bekannten Berg Soracte bei Falerii verehrt wurde. Walir- 
sdieinlich hat indessen Preller doch Recht, wenn er den Soraniis 
als alten Sonnengott in Anspruch nimmt und seinen Nainen mit 
der Wurzel svar „ieuchten^^ zusammenbringt, die im Altindischen 
und Altpersischen geradezu auch die Sonne bezeichnet (a. a. O., 
S. 268). Der Name i^pollo ist jedenfalls spaterer Zusatz, aber 
derselbe ist bezeichnend. Leider ist uns nur liber das Wesen des 
Gottes allzuwenig bekannt, so daB mr zunachst noch kein ganz 
sicheres Urteil zu fallen vermogen, Wir werden aber spiiter einen 
wichtigen Sonnwend-Feuerkult in Verbindung mit Soranus kennen 
lernen, der ebenfalls entschieden daftir spricht, dab wir in ihm 
einen alten Sonnengott zu erkennen haben. Auch der altitalische 
Vejovis konnte ein urspriinglicher Sonnengott sein, wie Preller 
annimmt. Er wird dargestellt mit eineni Blinde! Pfeile in der 
Hand, die er zu ziicken pbegt. Sie geiten als Symbol der Sonnen- 
strahlen und der Gott wird spater gewohnlich fiir den griechischen 
Apollo erklart. Bemerkenswert erscheint, dab als ein Symbol im 
Kultus dieses Gottes die Ziege aiiftritt, die sich im Tempel 
neben dem Bilde des Vejovis befand, auch auf Mlinzen sich zeigt, 
von dem Genius dieses Gottes gezligelt Wir werden darnit an 
die Ziegen des Pushan, an den Widder der Helle iisw. erinnert 
Die Ziege war auch das gewohnliche ihm dargebrachte Opfer, resp. 
Siihnopfer. Indessen nimmt Wissowa (a. a. 0 ., S. 190) den 
Vejovis als Unterweitsgott in Anspruch und leider ist iinsere 
Kenntnis vom Wesen desselben zu ungenligend, um ein ab» 
schliefiendes Urteil zu begriinden. 

Als weibliches Gegenstlick zu Janus mub hier aber jedenfalls 
die Mater Matuta geoannt werden, eine Gdttin des Friihlichts, 
die zum altesten Kreise romischer Gotter gehort und in ganz 


^ Vgl. Preller, Rom. Myth. 3. Aufl., S. 264; I. Aufl., S. 236. 
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Mittelitalien verehrt wurde. Sie ist „entsprechend der Auffassung 
des Janus als Consevius iind auf Grand einer leicht verstandlichen 
Begriftsiibertragung zur Geburtsgottin geworden^'. Den Romern 
war ja f,die Paralielisierung der Geburt des Menschen niit der 
Geburt des Lichtes aus der Finsternis durchaus gelau%‘^ (Wissowa 
a. a. O., S. 97). Merkwiirdige altertiimliche Brauche waren rait 
dem Kultus dieser Gottin verbunden (Preller a. a. O. 3. Aiifi, 

s. 323)- 

Ist Mater Matuta unzweifelhaft eine altitalische Gdttin des 
Morgenlichts, deren Kuit auf festen alten Wurzeln ruht^ so spielt 
Aurora, die nah verwandte Morgenrdte, im Gottesdienste der 
Romer gar keine Rolle. Sie erscheint nur als Personifikation der 
holden Naturerscheinung und fiihrt bei den Dichtern ein poetisches 
Dasein, das grofienteils auf dem griecbischen Vorbild der Eos be- 
ruht. Altere rdmische Gedichte nennen sie wohl die Tochter des 
Sonnengottes und auf einem Denar der gens Plautia tritt sie nach 
griechischer Weise als Fiihrerin der Sonnenrosse auf (Preller a. a.O. 
3. Aufl. S. 32). Als alte weibliche Gottheit des aufgehenden Sonneii- 
lichtes kann in Itaiien aber nur Mater Matuta gelten, resp. wohl 
auch eine erganzende Parallelgestalt zu dieser Gottin, namlich die 
altromische Pales, die auch Pales Matuta genannt wird, — ■ 
eine Hirtengottin, welcher zu Ehren am 21. April die sog. Palilien 
gefeiert warden. Die Feuer, die man bei diesem Fest entziindete, 
das Springen liber dieselben, das Treiben des Viehs durch die- 
selben u. a. m. haben schon manchen Forscher an die Osterfeuer, 
resp. Friihlingsfeuer anderer arischer Volker erinnert. Die Be- 
zeichnung der Gottin als Pales Matuta gemahnt auffallend an 
Mater Matuta und erweckt das Bild einer Gottin der Morgenfriihe. 
Eine solche, resp. eine Gottin des aufsteigenden Sonnenlichtes 
kdnnte Pales ganz gut urspriinglich gewesen und dann zur Hirten- 
und Herdengottheit geworden sein, wie der Sonnengott Uhsing 
bei den Letten Pferdegott wurde und der altindische Sonnengott 
Pushan zum Schiitzer und Schirmer der Herden Wir batten in 


' Der Name Pales kommt gewifi von der alten Wurzel- ^behtiten, 

hewachen**, — bangt mit sanskritischem pala (Wachter, Httter, Hirt) zu- 
AR IL 3 
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ihr die sonst in Italien fehlende (Jottheit der aufsteigenden Soime 
im Friiblingsanfang gefunden, denii Mater Matuta ist ganz uligc- 
mein Gottin des Friihlichtes, darn Geburtsgottin. Ubrigcns nird 
auch ein entsprecheiider niannlicher Gott Pales genaiint, der 
durcb sein Geschlecht noch genauer zu Uhsiiig iind Pushan stiminen 
wiirde, als die weibliche Pales, bei der u'ir anch nc.ch an das 
Bild der indischen Ushas mit ihrer Kuhherde, ihrem Kuhstal! iisw. 
eriniiern wollen. 

Unter den Kaisern erlebte der Sonnenkiiitus in Rom tind Italien 
eine neue gToBe Zeit. Es erschienen liier fremdiaiidische orieiv 
talische Soniiendienste, wie der des Sol Elagabai u. u. ni., die 
von den Kaisern zum Teil eifrig gefordert wiirden. Wir tiber- 
gehen dieselben, da sie nicht altromisch sind und daher fiir die 
Vergleichiing nicht in Betracht kommen. Benierkenswert erscheint 
vielleicht eine Nachricht vom Kaiser Aurelian, der dem Sonncn- 
kiiltus leidenschaftiich ergeben war. Er stammte aus der Gegend 
von Belgrad, wo seine Mutter Priesterin des Soniiengottes gewesen 
sein soil. Das deutet auf arischen Sonnendienst in einer (legend, 
von der wir sonst iiur wenig alte religiunsgeschichtliche Kiinde 
haben 


DIE KELTEN. 

tiber die Sonnenverehrung bei den Kelten wisscn wir leidcr 
wenig Bestimintes zu sagen. Ein keltischer Sonnengott schcint 
der am Rhein und in den Yogescn inschriftlich bezeugte Apollo 
Grannus gewesen zu sein. In Irland predigte St Patrick 
gegen die Sonnenverehrer, die alle in die Plolle kommen wiirden 
(Trip. Life S. 374); und Cormacs Glossary gibt an (s. v. 
Indelba), daB die Irlander auf ihren Altaren Bilder der Sonne 
aufstellten. 


samnaen, enthiilt also schon die spatere Qualifikation dieser Gottheit, von 
welcher wir ira ubrigea leider nur sehr wenig wissen. Vgl. Frelicr, Rom. 
Myth. 2. Avfl., Bd. I, S. 41$. 

^ Vgl, Preller, Rom. Myth.- i. Aufl.*, S. 754(1.; 3, Aufl. 11 , S. 40S. 
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DIE GERMANEN. 

Das alteste Zeugnis iiber Sonnenverehmng bei den Germane ii 
findet sich bei Caesar es ist aber ganz allgemein gehaiten. 
Sgiine, Feuer tind Mend werden als Gegenstande des Kultus ge- 
nannt, ohne naheres Eingehen auf bestimmte Gottergestalten. Die 
Bezeichnung der Sonne ist bei den Germanen verschiedenge- 
scblechtig und erscheint z. B. bei den Goten, wie wir sebon 
sabeii, in alien drei Geschlecbtern — ebenso wie bei den vedi- 
senen Indern. Im Mittelhochdeutschen schwankt das Wort s u n n e 
noch auffallend zwischen dem mannlichen und weiblichen Ge- 
schlecht wahrend das neuhocbdeutsche Wort Sonne schon lange 
durebaus weibiicb ist. 

Als gottliche Person scheint die Sonne bei den Germanen schon 
im Altertum ganz vorwiegend w^eiblich gefafit worden zu sein; 
der Mond dagegen raannlich. Bei den Skandinaviern begegnen 
wir der allerdings nicht sehr stark hervortretenden Gottin Sol, 
der weibiicb gedaebten Sonne. Von ihr heiSt es (Grimnesmal 37 ), 
da 6 zwei mannliche Rosse ihren Wagen ziehen, Friihwach und 
Allwissend genannt (Arvakr und Alsvidbr). Sie wird also aueb 
als Wagenfabrerin gedaebt Es folgt ihr auf ihrer Bahn ein Wolf, 
Skoll genannt; ein anderer, Hati, lauft ihr voraus. Sie wird in 
einem spateren Liede die Braut des Himmels genannt (brudhr 
biraens), — eine Bezeichnung, welche wir spaterhin noch als sehr 
bedeutsam erkennen werden. Aueb heiBt sie Schwester oder auch 
Gefahrte des Mondes (sinni Mina). S61 und Mini sind beide 
Kinder des mythischen Mundilfdri. Solch geschwisterliches Ver- 

^ Caesar, de hello Gall. VI, 21 deorum numero eos solos ducunt, quos 
cernunt et quorum aperte opibus juvantur, Solem et Vulcanum 
Lunam, reiiquos ne fama quidem acceperunt. — Im 7. Jahrh. predigt der 
hfiilige EHgius unter den Franken: nullus dominos solem aut lunam vocet 
neque per eos juret (vgl. Golther, Handbuch der germ. Mythplogie, 
S. 487). Die Neigung, Sonne und Mond zu verehren und bei ihnen zu 
schworen, mu£ also dock im Frankenstamme damals noch recht fest gesessen 
baben. 

Masc. sunna, fem. sunn6, neutr. sauil. 

3 'Vgl. Grimm, Deutsche Myth. 4. Aufl., Bd'. II, S. 588.’ 

3 * 
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lialtnis von Soiuie und Mond begegnct lum z. B. aucli bei den 
Serbeii 

Aiif deutschem Bodeii erscheint eine (^uttin Sunn a, ofi'enbar 
die weibiich gedachte Sonne, im Merseburger Zauberspracii. Ak 
„Fraii Sonne^' lebt sie bei den Deutschen bis in die Gegenwart 
fort, wenn anch nur iioch als poetische Figur 

Es ist uns aber noch eine andere wichtige Soniiengottlieit dcr 
Germanen iiberiiefert, — die aufgehende Sonne, weibiich gedacht, 
nnd zwar speziell die aufsteigende Sonne bei Frlihlingsanfang, der 
ursprdnglich wohl den Jahresanfang bildete. Ilir aitgermanischer 
Name dtirfte nach Kluge und M og k A u s t r 6 gelautet habeu. 
Die Angelsachsen verehrten dieselbe nach dem wichtigeii Zeugnis 
des bekannten Kirchenlehrers und Historikers Be da (f 73S) 
unter dem Namen Eostre, benannteii nach ihr den April 
Eosturmonath und feierten in diesem Monat Feste zu Ehren dieser 
Gottin. Nach ihr nannten sie spater auch das Osterfest. Da nun 
auch die Deutschen ganz entsprechend den April Ostermonat (alt 
ostarmanoth) und das christliche Fest Ostern (alt bstara) nenneu, 
also mit Namen, die den angelsiichsisclien nachstverwandt sind, 
hat schon Jakob Grimm mit Recht auf eine altdeutsclie Gottin 
geschlossen, welche der angelsachsischen Eostre genaii entsprechen 
wiirde und deren Namen etwa Ostara gelautet luiben diirfte’l 
Man hat Bedas Zeugnis und Grimms Vermutung zu bczweifeln 
gesucht, aber das erstere verdient in seiner riihigen Bestiimntheit 
durchaus Glauben und Grimms Vermutung ist eine wohlbegriindete. 
Das wird auch von F. Kluge in seinem „Etymolog*ischen Worter- 
biich der deutschen Sprache^^ (s. u. Ostern) und von E. Mogk 
^in seiner „Germanischen Mythologie^^ (2. Aufi. S. 145) anerkannt. 
Die Vergleichung bestatigt diese Annahme durchaus. Die alt- 


^ Vgl. Grimm, Deutsche Myth. 4. Aufl., Bd. U, S. 586. 587. 

® Vgl. Grimm a. a. O., S. 587. 588. 

® Grimm sagt von derselben in seiner Deutschen Mythologic 4. Aufi, 
S. 241: „Ostara, Eastre mag. also Gottheit des strahlenden Morgens, dcs 
aufsteigenden Lichtes gewesen sein, cine freudige, heilbringende Erschei- 
aung, deren BegrifT fUr das Auferstehungsfest 'des christlichcn Gottes ver- 
wandt werden koniite.** 
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germanische Gottin Ostara-Eostre ist augenscbeinlich in Name 
tind Wesen mil der indischen Ushas verwandt, der Gottin der 
Morgeiirote, des aufsteigenden Sonnenlichtes, die gerade beim 
Jahresanfang gefeiert wurde und nur in dieser Zeit im Kuitus 
heportritt. Es war hier wie da die am Fruhlingsanfang neu anf- 
gehende Sonne, resp. die erste Morgenrote des nenen Friihlings 
und damit des nenen Jahres. 

Ein bedeutsamer Zug macht diese Ansicht noch sicherer. In 
England wie in Deutschland hat sich bis in die neuere Zeit hinein 
der Glaube erhaiten, dal3 die Sonne am Ostermorgen tanze und 
springe, und das Volk wandert noch jetzt an vieleii Orten friih- 
rnorgens hinaus, um dies Schauspiel zii sehen. Diese merkwiirdige 
Vorstellung, die in mancherlei Varianten bei verschiedenen arischen 
Volkern wiederkehrt, stiramt speziell auch zu der indischen Vor- 
stellung vom Tanze der Ushas, von Ushas als einer Tanzerin \ 
und so vergleicht sich Ostara-Eostre, die ja eben jene zu Ostern 
aufgehende, tanzende und springende Sonne bedeutet, noch un- 
inittelbarer und spezieller init der indischen Gottin, 

Da6 die Sonne auch bei den Germanen als A u g e des Himmels- 
gottes aufgefafit wurde, haben wir schon friiher gesehen, Sie ist 
das eine Auge des Odhin, des Himmelsherrn der Skandinavier. 
Das andere, das er dem Mimir zum Pfande gegeben hat und 
nirnmer wieder erhalt, ist das Spiegelbild der Sonne im Wasser ‘I 

Die Sonne wird aber auch als R a d gedacht, wie im Veda. Die 
Edda nennt sie ausdriicklich fagrahvel „das schdne, lichte Rad“ 
und auch in der mittelhochdeutschen Poesie ist vom Sonnenrad 
die Rede®. Hochinteressant ist eine bildliche Darstellung dieses 


^ Vgl, dariiber meinen Aufsatz „Lihgo, Refrain der lettischen Sonn- 
wendlieder“, in den Mitteilungen der Anthropol. Ges, in Wien, Bd. XXXII 
(der dritten Folge, Bd. li); namentlich gegen Ende desselben. — Auch in 
Frankreich findet sich der Glaube, dafi die Sonne tanze, und zwar 
am Morgen des Jobannistages. Vgl, J, Grimm, D. Myth. 4. Auff., 
Bd. in, S. 485 (Aberglaube in Frankreich, Nr. 9) : „le 24 juin, jour de Saint 
Jean, quelques personnes vont aussi sur une montagne elevee, et y attendent 
Ic lever du solcil, pour le voir danse r'*. 

® Vgl. Grimm, Deutsche Myth. 4. Auj 3 ., 11 , S. 585 u. 586. 

® Vgl. Grimm, Deutsche Myth. 4. Aufl,, 11 , S. 585. ■ 
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altgerraanischeii Sonnenrades, welche i. J. 1902 in einem Muor 
in Danemark gefunden wurde und jetzt eineii besonderen Sdiiiiiick 
des Nationalmuseums in Kopenhagen bildet (vgL Danisclie Samm- 
lung, Vorgeschichtliche Zeit Nr. 140, init Abbildung). l\s hi ein 
Unikuni, von danischer iVrbeit; und stellt die Sonne in der Form 
einer goldbelegten Bronzcscheibe dar, die von einem Pferde ge- 
zogeu wird, beides aiif einem sechsradrigen Wagengestel! ange- 
braclit. Am Haise des Pferdcs betindet sich cine kieine ()se, 
der eine an der Vorderkante der Sonnenscheibe befindiiche Ose 
entspricht, Diese beiden Osen waren aller Wahrscheiniiclikeit 
nach durch ein Band verbunden. Es ist ein Gdtterbild und man 
dachte sich damals offenbar die Sonnenscheibe selbst als Gottheit. 
Die zugrunde iiegende Vorstelluiig entspricht oftenbar ganz der- 
jenigen des Rigveda, wo der Eta^a, der Renner, das Soiinenrad 
liber den Himmel hinzieht. Hier sehen wir gleichfails beide, 
Rad imd Renner, leibhaftig vor uns und konnen kruim daran 
zweifeln, daB dies eine altarisclie Vorstellung ist. — Ebenso ist 
auch die Auffassung der Sonne als Apfel der germaiuschen 
Mythoiogie nicht fremd. Es darf durchaus flir wahrscheiulich 
gelten, daB die wunderbaren, viel begehrteu Apfel der Iduti ni- 
spriinglich ebenso wie die Apfel der Hesperiden als Sonnetulprel 
zu fassen sind. Ebenso glaiibe ich, daB es sich um nichts andeVcs 
handeln kann, wenn Skirner, der Dicner des alten Hiinmelsgottes 
Freyr, bei der Werbung urn Gerdhr im Namen seines Henn 
der schonen Riesentochter elf ganz g o 1 d e n e A p f e 1 zuiu 
Geschenk anbietet F Uber die Vennehrung des ursprungiioli 
selbstverstandlich nur in der Einzahl existierenden Apfeis liabeu 
.wir bereits friiher gesprochen. Sie kann uns keinen Anstob 
erregen. — Auch in einem schwedischen Ratsel, das Mannhardt 
anfiihrt, erscheint die Sonne als Apfel ; desgieichen begegnen wir 
in deutschen wie skandinavischen Liedern, Kinderreiinen 11. dgl. 
einem goldenen Apfel, der nur als die Sonne gefliBt werden kann, 
resp. auch einem Plural von Goldapfeln A 


^ Skiracsnidi 19, 

® VgL Mannhardt, Lett. Soiuieamythen S, 104. 209 It 
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Endlich salien wir bereits, da6 auch den Germanen eine therio- 
morphische ^Vorsteliiing der Sonne nicht abgeht. Guliinburstt, — 
der goldborstige Eber des alten Himmelsgottes Freyr, ist 
ja wohl aiif die Sonne zu beziehen. 


DIE SLAVEN. 

So ungeniigend wir auch iiber die alte Religion und Mythologie 
der S i a V e n unterrichtet sind, so kdnnen wir doch mit Sicherheit 
behaupten, daS auch bei ihnen die Verehrung der Sonne in ver- 
schiedenen Gestalten durchaus zu Hause gewesen ist. Das lehrt 
uns schon eine Reihe von Zeugnissen der slavischen Chroniken 
und Kirchenvater, wo wiederholentlich von der Sonnen- und Mond- 
verehrung der alten Slaven geredet wird Noch im 15. Jahrhundert 
wird in einer kroatischen Belehrung fitr Beichtvater warnend be- 
merkt: „Wenn jemand sich vor der Sonne oder dem Mond 
Oder einem anderen Geschopfe verbeugt und Gebete spricht: wer 
das tut, begeht eine Todsiinde Die Hypatejewsche Chronik 
berichtet von dem Konig Sonne (co.lHite n.apb), der ein Sohn 
des Svarog sei und auch Dazbog, d. h. Gebegott oder Spende- 
gott, genannt werde. Svarog ist nach Kreks Ausfiihrungen der 
Himmel oder der Hirnmelsgott und die Sonne ware deinnach als 
Sohn des Himmels bezeichnet. Genau dasselbe besagt der eben- 
falls dem Sonnengotte beigegebene Name Svarozic, d. h. eben Sohn 
des Svarog 'K Dazbog, der Gebegott oder Spendegott, ware auch 
nur ein Name des Sonnengottes als des mild und giitig spendenden 


^ Vgl. Faminzyn a. a, O., S. 31. 

2 ) Ako li bi se klaiiai slncu ali mesecu ali inomu stvoreniju i cinil moUtvu, 
ki to cini, sagresa samrtno. Kroatische Handschrift in glagolitiscber Schrift, 
Belehrung fiir Beichtvater (Nauk za ispovednike), geschr. 1452 von Pop 
Michael, des Anton Buri6 Sohn, in Poljane im kroatischen Kiistenlaud. 
Herausg. vom Doraherrn Tkalcic, Starine der sudslavischen Akaderaie Bd. 25 
(1892), S. 2 = Monumenta historico-juridica Slavorum meridionalium, Bd. 6 
(1898), S. 196. — Ich verdanke diese Notiz der Giite des Plerrii Prof. 
Dr. Josef Konstantin Jirecek in Wien, meines verehrten Kollegen. , 

® Vgl. Krek a. a. 0 ., S. 395. 587. 

* Vgl. auch Krek a. a. O., S. 391. 
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In seiner Eigenschaft als Spender des WuhlstandS; des Reichtiiinsy 
als der Gedeihen nnd Fruchtbarkeit scbaffende Gott ^erinnert cr 
nils an den indischen Sonnengott Pushank Nach Krek wiire 
aiich der rnehrfach erwahnte Chors ein Sonnengott, resp. niir 
ein anderer Name, eine andere Hyjiostase dieses Gottes. Ixuler 
wissen wir nur fast nichts Naheres liber ihn, wie aiich liber einige 
aiidere Goiter, die nach der Annahme einiger Eorscher nrspriing- 
liche Sonnengotter sein solIenE 

Bemerkenswert erscheint das Folgende. Die appellative He- 
zeichnung der Sonne {solnze u. dgl.) ist bei den Slaven iieiitralen 
Geschlechts. Das hindert aber nicbt die Aiiffassiing der Sonne 
mil diesem Nainen als eines mannlichen Gottes, eines hiiiimlischen 
Konigs. Wir haben den Konig Sonne, Zar Solnze, bereits er- 
wahiit, — der sich in dieser Beziehnng dein persischen Flvar 
vergieicht, der neutral bezeichneten Sonne, die nichtsdestoweniger 
als ein stoizer Wagenfahrer gedacht wird. Nebeii dem Konig* 
Sonne der Slidslaven haben wir aber aiich ein „M It 1 1 e r c h e n 

rote Sonne‘S (Matuschka krassnoje solnze) bei den Ostslaven, 

dasselbe neutrale Appellativ solnze, nur diirch das vc>rgesetzte 
„Mutterchen*^ zu einem weiblichen Wesen gestempelt. Ebenso 
weiblich erscheint die Sonne im russischen Volksglaubcn, wenn 
sie am Johannistag als die Verlobte des Mondes diesem cntgegen- 
fdhrt (vgl. welter iinten). Man sieht also auch bei den Slaven 


^ Dem Piishan wiirde sich aus einem anderen (.inmde auch Weley, 
W o 1 o s , vergleichen , wenn derselbe wirkiicli , wie Krek und andere an- 
nehmen, ein alter Sonnengott ware. 1 st dock Wolos der Beschirmer und 
Schiitzer. des Viehs, der die Heerden gedeihen Ijifit, gerade so wie Piishan. 
Indessen haben wir es in Band 1 fur nicht immogiich befunden, dai Wolos 
als eine Hypostase des Himmelsgottes angesehcn werden konnte. 

^ Bei den Polaben erscheint der Sonnengott als Triglaw, der dreikoptige 
(vgl. Krek a. a. O., 8.395). Faminzyn sieht (a, a. O., S. l66ff.) eine gauze 
Reihe slavischer Gotter fiir ursprangliche Sonnengotter an: Bei den Slid- 
slaven BpoaroEX, napB-co.sHne, bei den Westslaven 

^coEi., CBapoKHEi, PaiteracT'B, PyieBHx'B, JIopesHT’B, >lpoBHX%, llpHneioao, 
reiHHJSCE; bei den Ostslaven Xopci», SpKJso, Pypi., AbcceBj 

Kyna. 50 , MaTyniKa Kpacsoe comn^, llapxma nojta = coainieBa 

cecTpa. 
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ein Schwanken in bezug auf das Geschlecht der gottlich gedachten 
Sonne, die _ hier als Konig Sonne, dort als Miitterchen Sonne, 
raanniich Oder weiblich gedacht wird, obwohl das dabei verwendete 
Wort weder mannlich noch weiblich, sondern sachlichen Ge- 
schlechtes ist. In der Regel freilich scheint die vergdttlichte Sonne 
bei den Slaven mannlich vorgestellt zu sein, wie die ganze Reihe 
ihrer mannlichen Sonnengotter beweist. Ein mannlicher Gott der 
im Friihling neu aufsteigenden Sonne ist der russische Usenj, 
Owsenj, Awsenj, der uns fur die Gouvernements Wladimir, Sim- 
birsk, Nishni-Nowgorod, Saratow bezeugt ist und ofifenbar mit dem 
spater zu besprechenden lettischen Gotte Uhsing urspriinglich 
identisch ist Er wird wohl auch als gottlicher Reprasentant des 
I. Marz gefafit, als des ersten Friihlingstages, mit welchem ur- 
sprunglich das Jahr seinen Anfang nahm. Kein Zweifel, dafi der 
Name dieses Gottes der hriihlingssonne oder des Jahresanfangs 
im Friihling von der bekannten Wurzel vas, ush „aufleuchten“ 
abzuleiten ist. 

Eeachtenswert sind einige schon friiher er wahnte W e i h n a c h t s - 
branch e und Lieder der Stidslaven, aus denen hervorzugeben 
scheint, dafi auch diese Stamme um die Zeit der Wintersonnen- 
wende den neu sich verjiingenden Sonnengott feierten. Er er- 
scheint bei den Serben unter dem nur scheinbar christlichen 
Namen Bozic, d. h. Gottessohn. Am Weihnachtstage singen die 
Jiinglinge von Hans zu Haus ein Lied, in welchem gewiinscht 
wird, dafi die Kiihe viel Milch geben mochten, um den Bozic 
darin baden zu kdnnen; wahrend in zwei anderen serbischen 

* Vgl. darUber R. Auning in s. Aufsatz „Beitrage zuro Uhsing-Mythus", 
Magazin der lettisch-Iiterarischen Gesellschaft, Ed. XX, drittes Sttick (Mitau 
190S; S. 4 — 8. — In russischer Schreibung lauten die Namen dieses Gottes 
yceH£, OBCeHB, ABceHi. In Wladimir Dahls Lexikon (Tojikoboh 
C jtOBapi.) ist AsceHi, OEceHB als Bezeichnung des ersten Friihlingstages an- 
gegeben, des 1. Marz, mit welchem friiher das Jahr begann. Ebenso in 
Pawlowskys Worterbuch. Dahl gibt aufierdem an: yceBEKaxi, — no3- 
apaBji/iTi ct KaHyHOMi. Hosaro roja, bx BacHJiieBi Beaeptb. — Vgl. auch 
Afanassjew, nosTHneoKia sosspinia CaaBaHtb Ha npnpoay Bd. Ill, S.748. 
Er bringt ganz richlig den Namen OsceHB, Abcchb, VceHi mit Wurzel ush 
und dem Namen Ostara zusammen. 
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Liedern von dem alten Badnjak tind dem jungeu Bozi*/ die Rede 
ist. Badnjak bezeichnet hier, wie Krek wahrscheiniicli inaciit 
(a. a. O., S. 586), den Gott Periin, d. i. den donneniden Himmels- 
gott; imd der Bog oder Gott, als (lessen Sohn der Bo/.ir cr- 
scheint, ist ebenfalis keia anderer als der Himmeisgott. Die Boo>ie 
wird als dessen Kind gedacht, wie anch sonst noch in slavischen 
Liedern und Sagen k Man nift den Bozin an unc! siiigt, dab er 
leuchtet liber alle Welt, und es darf in der Tat fiir wahrsdicinlicri 
geiten, da6 mit dem Bozic dieser serbischen Lieder iirspriingiicii 
nicht Christus, der Gottessohn, sondern die ncugeborene Sonne 
gemeint war 

Die Vorsteilung von dem Fahren der Sonne auf eineai 
W a g e 11 , resp. von den S 0 n n e n r o s s e n , ist auch bei slavischen 
Volkern so verbreitet und zum Teil in so eigenartiger Form, da!3 
wir sie wohl fiir eine alte, nicht aus den KintUissen moderner 
Bildung abzuleitende halten diirfem So reden die Serbeii von 
dem goldenen Wagen und den weiBen Pferden der Sonne. Die 
Chorutanier (d. i. die Karntner) sehen die Sonne als eit\en 
jugendlichen Krieger an, der auf eiuein von zwei weiBcn Rossen 
gezogenen und mit zwei weiBeu Segelu geschmuckten Wagen 
dahinflihrt; die Segel bringen Wind und Regen hervor ’I In 
einer polnischen Erzahlmig fahrt die Sonne auf einem zweirfidrigen 
Wagen, von zwdlf goldgrauen Pferden gezogen. Nacii ciner 
siowenischen Vorsteilung wohut die Sonne in einciu goldenen 


^ So haben wir z, B. ein serbisches Lied, wo ein Madcluni trot/Jg pralilt, 
es sei schoner als die Soane, als ihr Bruder, der Mond, und ihre Schwester, 
der Stem (swesde); da trostet Gott die Sonne (sunce) und nennt sie sein 
Hebes Kind (cedo). Vgl. Mannhardt a. a. O, , S. 93 nach Yuk r, 416; 
Talvj, Volkslieder der Serben, 2. Aufl., II, 405. 

In einera serbischen Liede wird der Bozic geradezu dem Svaroiiic 
gleichgesetzt, d. h. dem Himmeissohn, der Sonne: Moj Bozic moj, Svaro.iic 
moj, d. 1. mein B., mein Svarozic. Indessen ist nach Krek ;;,i. a. 

S. 5^7 Anm.) die Echtheit dcs Liedes sehr zweifelhaft. 

^ Afanasieff, Poetische Naturanschauungen der Russen, I, D05 (zitiert 
nach Mannhardt a. a. O., S. 95). Die Segel dieses merkwurdigeu Wagens 
erinnern uns an die Vorsteilung von dem Sonnenbot>t, den SchilVen, In 
welchen der iadische Sonnengott Pu.shan fixhrt, u. dgl. ju. 
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Schlo6 und fahrt am Joliannistage aus, mit drei Rossen, einem 
silbernen, .einem goldeneii, einem diamantenen. Ganz ahnlich 
fahrt nach russischem Volksglauben die Sonne am Johannistag, 
von einem silbernen, einem goidenen und einem diamantenen 
•Rosse gezogen, aus ihrer Kammer heraus, ihrem Verlobten, dem 
Monde, entgegen h 

Aber auch die Vorstellung von dem Hiipfen, Springen 
Oder Tanzen der Sonne, zu gewissen Zeiten des Jahres, nndet 
sich bei den slavischen Vdlkern sicher bezeugt. Es handelt sicli 
bei den mir vorliegenden Zeugnissen durchweg urn die Sommer- 
sonnenwende, resp. das Johannisfest. Wenn die Sonne am Johaiinis- 
tage nach russischem Volksglauben ihrem Verlobten, dem Monde, 
entgegenfahrt , dann tanzt sie auf ihrem Wege und spriiht 
Feuerstrahlen (Mannhardt a. a. O., S. 95). Die Grofirussen irn 
Tulaschen Gouvernement erwarteu am Peterstage den Aufgang 
der Sonne ira Freien, unter Spiel und Gesang, bei brennenden 
Feuern. Sie glauben dabei wahrnehmen zu konnen, wie die Sonne 
am Himmel htipft oder tanzt resp. sich aufwarts und abwarts 
bewegt, bald sich zeigt, bald sich wieder versteckt, unter mannig- 
faltigen Lichterscheinungen. Auch in Schlesien glauben die dort 
lebenden Siaven, die sog. Wasserpoiaken, da6 die Sonne am 
Johannistage beim Aufgehen hiipfe oder tanze. Die Madcheii 
backen zu diesem Tage runde Kuchen, „Sonnchen“ genannt, nm- 
tanzen dieselben in der Morgenfriihe auf freiem Felde und rufen 
dazu : „Tanze, Sonne, tanze, da sind deine Sonnchen.“ — Ahnlich 
wird im tschechischen Volksliede die Sonne angesungen: „Tanze, 


^ Vgl. fiir alle diese Notizen Mannhardt a. a. O., S. 95. 

® Vgl. meine Abhandlung „Lihgo, Refrain der lettischen Sonnwend- 
lieder“, Bd. XXXII der Mitteil. der AnthropoL Ges. in Wien. Das in dem 
dort besprochenen Sacharo wschen Berichte dabei gebrauchte russische 
Verbnm igratj wird meist durch „spielen“ ubersetzt, welche Bedeutung es 
jetzt auch tatsachiich hat. Doch ist die urspriingUclie Bedeutung des 
Wortes, wie Herr Hofrat Jagic mich belehrt, gerade vielmehr ,, hiipfen, 
springen, tanzen' ‘ und so haben wir hier offenbar den russischcn Bericht 
2U iibersetzen. Dafi es sich urn eine Aufwarts- und Abwartsbewegung der 
Sonne handelt, geht aus den weitcren W'orten des Textes deutlicb genug 
hervor. 
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Soriiichen, tanze! Hinaufj hiiiunter, \aytccke dich! 1 arize, 
Sonnchen 1“ Auch bei den Balkanslaven zieht das Volk an eincni 
gewissen 'Tage des Jahres hinaus ins Freie, nm den vor Soiineii- 
anfgaiig stattfindenden Sonnentanz zu sehen F Kein Zweifel, 
daS hier dieselbe Vorstellmig wallet, die wir bei Indeng litieclien^ 
and Germanen bereits kennen gelernt haben nnd iihnlicli gleic'h 
bei den 1 Jtaiiern wiederfinden werden 

Die nahverwandte Vorstellung von dern S i c li s c h a ii k e 1 ii der 
Sonne (resp. der Sonne als eiiier S chan k el), findet sich eben falls 
bei slavisclien Volkern, und zwar speziell im Balkan, in Biilgarien 
und Mazedonien nachgewiesen. Alte Lieder bringen die Schankei 
in sehr nahe Beziehung zur Sonne. Die rnannlich gcdadite Sonne 
ladt sich am Ostertagc an einer nnsichtbaren oder in Wolken 
verhiillten Schaiikel bis nahe zur Erde binab iind zieht die sich 
schaukelnde (^rosdanka, die sie sich als Brant aiisgesucht hat, 
samt ihrer Schaukel von der Erde in den Himmel hinauf, urn 
sich mit ihr zu verheiraten. Die Sonne selbst scheint die Schaukel 
ujid die schaukelnde Bewegung zu lieben. Mit der insbesondere 
am Ostertage oder am Georgentage sich schaiikelnden Sonne stelil 
es offenbar im Zusammenhang,. dafi auch den Menschen an be- 
stimmten Tagen im Jahre das Schaukein vorgeschrieben wird 
und dab insbesondere zu Ostern groB und klein, jiing und alt, 
arm und reich, iedig und verheiratet, Manner und Weiher die 
Schaukel besteigen Uber das Rituelle, Kultische dieser Sittc 
wollen wir spater sprechen. Hier bernerken wir nur, dab liei 
den Siaven das Schaukein der Sonne namentlicli zu Ostern oder 
am Georgentage geglaubt zu werden scheint, das Hu|)fen und 
Tanzen derselben dagegen um Jobannis herum. 


^ Vgl. Dr. Heins Diskussionsbemerkung in deix Mitteil, der AathropoL 
Ges. in Wien, Bd. XXXI [S. 128]. 

" Das Nabere s. in meinem oben angefiihrten Aufsatz „Lihgo" (MitteiL 
d. Anthropoi. Ges. in Wien, Bd. XXXIi). 

^ Vgl. Dr. W. Heins Diskussionsbemerknngen, Mitteil. d, AntbropoL 
Ges. in Wien, Bd. XXXI [S. 137]; nnter Verweis aiif K. L* Liibeck, Die 
Krankheitsdiimonen der Balkaavolker, in der Eeitscbr. des Vcreins fiir Volks- 
kimde, Berlin 1899, IX, S. 6 i — 63, S. auch welter uiiiten. 
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Die Vorsteliung von den goidenen Sonnenapfeln fehlt 
auch den .Slaven nicht. Wir begegnen ihr z. B. in deni, gewifi 
von moderner Knitur nicht beeinfiufiten montenegrinischen Gedicht 
von dem Pascha, der um die sclione Sonnenschwester zu werben 
•sich erkiihnt und samt seinem Gefolge kiaglich dabei umkommt 
Mit den drei goidenen Apfein, die die Jungfrau zum Himmel 
emporwirft und fangen hei6t, vernichtet sie den verwegenen 
Freier mit ail den Seinen \ 

Dafi der Widder mit goidenen Hornern in mahrischen 
Sonnenliedern nichts anderes ist als der Sonnenwidder mit goldenem 
Fell in der Argonautensage, ist schon friiher bemerkt worden. 
Statt des goidenen Felles als Symbol des Sonnenlichtes, resp. der 
Abendrote, erscheint, wie wir gieich sehen werden, bei den Litauern 
und Letten ein rotes Kleid, Rock oder Tuch, — und dies 
Bild ist wohl auch bei den Slaven lebendig gewesen, wie ein 
weiter unten anzufiihrendes russisches Ratsel zeigt. 

LIT AUER UND LETTEN. 

DaB die Litaiier einst die Sonne verehrten, erfahren wir 
durch manche altere Zeugnisse‘^, vor aliem aber sind wir iiber 
die litauisch-1 ettisch en, noch bis in die neuere Zeit fort- 
lebenden raythischen Vorstellungen von der Sonne aufs beste be- 
richtet dutch Mannhardts klassische Abbandlung iiber „di^ 
lettischen Sonnenmythen‘' im siebenten Bande der Zeitschrift fiir 
Ethnologie. Sie wird, wie wir sehen werden, in wertvoiler Weise 
durch eine Arbeit Pastor Aunings iiber den lettischen Gott 
Uhsing erganzt , der als ein unzweifelhafter alter Sonnengott 
gelten darf. 

Mannhardt stiitzt sich in seinen Darlegungen auf eine groBere 
Anzahl lettische und litauische Volksliedet; die in sehr naiver und 
origineller Weise von der Sonne und anderen himmlischen Er' 
scheinungen reden und augenscheinlich eine ganze Summe alt- 


1 Vgl. Mannhardt a. a. 0 ., S. 212. 

® VgL Mannhardt, Lettische Sonnenmythen, Zeitschr. f. Ethnologic 
Bd. VII, S* 291; Usener (Solrasen), Gotteraamen, S. roi. 



ererbter, hcicinischer, auf diesctn (lebiele sicdi I)e\vc_i^'cndc:r luythi- 
sclier Vorstellimp'cn darbieten. Man hat uurcliaiis den Eindrnrk, 
dal) hier iiralte, iiberaus primitive Eleinente der .M'ytholcjp'ie vor- 
liegen, wie sie wohl bei Wdksstammen crhalten werden 

kemiiten, welche bis in die (»e^’enwart eine hidiere !iterarisd‘e 
.Erilwickliing iiberhau|;>t incht erlebt ]uil>eu. Ja, wir wcrdcn kauro 
fehl gehen, wenn wir annehinen, dafi die in den lettischen vSoinien- 
liedern vorliegenden inythischon Anscliainiiigen der Hanptsache 
nach einen altertiiiniidieren Charakter tragen als sogar die der 
vciiischen Hyiiinen, welche doch imnierhin ais I^rodiikt einer sciion 
reeht bedeiitend literarisch entwickelten Pcriode bezeichnet werden 
iinbsen. Die priesteiiichen Sanger des Rigveda, die von Surya, 
Savitar, Piishan nnd Vishnu erzahlen, stehen knltnreli ohne Zweifel 
nngleich hoher als die Sanger der lettischen Sonnenlieder, Sie 
gchuren — nach dem MalBstabe der Knltiirentwickiung gemessen 

— einer spateren Periode an als die bauerlichen Letten einer 
noch nicht fernen Vergangenheit, * -■ iind niir dies, nicht aber 
das Jahrliundert oder sclbst das Jahrtausend der Entstehung oder 
Sannnlung der betreffenden Lieder kann in betracht korntnen, 
wenn es sich iim das Primitive, die Alteitiimlichkeil iind Urspriing- 
lichkeit einer Vorstellung handelt Wir sehen hier wieder den 
(kdanken von W. Schwartz sich bewiihren, dad die Bauern der 
(kgenwart noch vielfach primitivere rnythologisclie Anschauungen 
bewahrt haben, als die Gesange Homers imd die Lieder des Veda 
in IS bi eten. 

Die S o n n e dieser litauisch-lettischen Lieder, deren [irirnitive 
Poesie etwas sehr Anrnutendes hat, ist weiblichen (reschlechts, 
eine Frau Sonne, ahnlich wie die gerrnanischen Vdlker sie 
kennen. Ihr Name ist lettiscb Saule, litauisch Saule, Saulyte. Sie 
wild „Gottes Tochter“ genannt (litauisch dewo dukte, dewo dukryte), 

— es ist aber in dem Gott oder Gottchen dieser lieder, wie wir 
schon friiher gesehen haben, nicht der christlich-juclische Jehova, 
sondern vielmehr der altarische Himnielsgott zu erkennen. Aim- 
lich heidt bei den Slaven die Sonne Gottes Kind, Gottes Sohn 
Oder des HirnineLs Sohn; ahnlich bei den indern Ushas die Tochtcr 
des Himinels, resp, des Dyaus. Ihrerseits liat diese Sonne der 
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Letten und Litauer aiich wieder eine Tochter, die in dem spater 
zii behandelnden himmlischen Hochzeitsniythus die Roiie der 
Braut spieltj — ahniich wie auch die indische Sonne, resp. der 
indische Sonnengott (Surya, Savitar, Svar) die Snrya ziii Tochter 
bat, die himnilische Braut bei den Indern. 

Sehr geiaufig ist den iettischen Liedern die Vorsteliung von der 
mit ein Paar Rossen zum Himmelstor hinaus, den Himmels- 
berg hinan fahrenden Sonne. So hei6t es z. B. in einem Liede 
(bei Mannhardt Nr. i8); 

Sonne mit zwei goldnen Rossen 
Fahrt den Kieselberg hinan, 

Nimmer miide, nimmer schwitzend, 

Rnhen nicht sie auf dem Weg. 

Der Kieselberg ist nattirlich der Himmelsberg. Die nimraer- 
miiden Rosse erinnern an das Epitheton das bei 

Plomer dem Helios beigegeben wird. 

Ein anderes Lied laiitet (bei Mannhardt Nr. 19): 

Welch ein stolzer Hof ergliinzet 
Hinterm Berge doit im Tale? 

Fuhren bin drei hohe Tore, 

Alle drei von Silber strahlend ! 

Zu dem einen fahrt Gott selbst ein, 

Durch das andre lieb Maria, 

Durch das dritte fiihrt die Sonne 
Mit zwei stolzen, goldnen Rossen. 

Die Jungfrau Maria darf uns hier natiirlich nicht irremachen. 
Sie stanimt aus der katholischen Zeit des Lettenlandes, und es 
ist sehr natiirlich, daS auch einige christliche Elemente sich ge- 
iegentlich in diesen Liedern den altheidnischen beimischen, wie 
einigenaal auch Johannes (der Taufer), als spaterer Reprasentant 
der Sommersonnenwende, einmal auch Christus erscheint. 

Hat die Sonne ihre Fahrt vollendet, so badet sie ihre Rosse 
im Meere. So heiBt es (bei Mannhardt Lied 20): 

Die Sonne badete 
Ihre Rofilein im Meere, 

Selbst sitzt sie anf dem Berge, 

In der Hand die goldenen Ziigel. 
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Ein hiibsches Bildl Der Ber^- ist wohl wieder dei Hi!n!iie]s- 
berg; die goldenen Ziigel sind die Sonnenstrahlen \ 

Aiich das Tanxen und H tip fen der Sonne ist den Lelien 
wohlbekannt. Eines der lettischen Sonnenlieder l)ei Mannliardt lantei: 
Sonne, die Un^t auT 
Siibcmeni Berge, 

Hat an tien Fuileri 
Silberne Schuhe. 

Namentlich zu Johannis glauben die Letten, daLi die Sornie 
hiipfe und springe oder sich tanzend drehe. Nach B i e 1 e n s t e i n 
wild in Lennevvarden die lettischc Jiigend aufgetdrdert, ii: der 
Johannisnacht nicht zii schlafen, damit sie am Morgen sehe, wie 
die Sonne hiipfe und springe, resp. sich im Tanze drelie irbtajasH 

Jungle Burschen, junge Ma<kh»ni, 

Schlafi nicht in der Johannisnacht i 
Dami werdet ihr morgens schaun, 

VVie die Sonne bin und her hupfel h 

Diesem Tanzen, Hiipfen und Spr ingen der Sonne geht aber das 
Schaukelu derselben ganz parallel. Der bis auf den heutigeu 
Tag zur Johanniszeit uuendlich oft gesvmgene Refrain der letti- 
schen Sonnvvendiieder ,,rigo, ligo‘* bcdcutet nichts anderes ais: 
„s c h a u k 1 e , s c h a u k I e**, wie ich in meincr schon raehrfach er- 
wahnten Abhandiung nachgewiesen habe Statt singen 

aber die Letten in gewissen C'iegenden resp. zu gencissen Zeiten 
auch „r6t6“ oder ,gut6‘^ d. h. diclp tanze, hiipfe, springe^^ 
resp. beliebig das eine oder das andere. Man sieht deutiich, dafi 
das Sichdrehen, Tanzen, Hiipfen und Springen der Sonne als 

^ Die Sonnentochter (Saules meita) erscheint als Reiterin in dem folgenden 
Liede (bei Matmbardt Nr. 31): 

Sonnentochter, holde Jungfrau, 

Reitest wohl auf kleinem Rofilein? 

Jeden Morgen ist das griine 
Rdckchen dir von Tau gefeuchlet. 

'■* Vgl. A. Bielenstcin, Johannisfest der Letten. Baltiscljc Monats- 
schrift, XXIII, x6 (1874); auch meinen z\ufsalz uber „Lihgo“. 

® Lihgo, Refrain d. lettischen Sonnwendikder, Bd. XX.XH. <1. Mitteilungen 
der Anthropol. Ges. in Wien (1902). 
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ihrem Schaukeln gleichbedeutend, gleichwertig behandelt wird. 
Man denkt ^ich, dab die Sonne zu Johannis, auf dem Hohepunkt 
ihrer Bahn angelangt, sich tanzend drehe, hiipfe, springe oder 
schaukle, — wohl vor Freude, wie die Detitschen von der hiip- 
fenden, springenden Sonne zu Ostern sagen. Dab die Vorstellung 
aber auch bei den Letten friiher zu Ostern, d. h. zu Friihiings- 
anfang, ebenfalls in Geltung war, scheint daraus hervorzugehen, 
dab die Scbaukelsitte bei den Letten, ebenso wie bei den Balkan- 
slaven, gerade zu Ostern ihren Platz hatte. Beide Zeiten diirfen 
ja auch als Freudenzeiten der Sonne betrachtet werden. Wir 
kommen darauf spater noch einmal zuriick. 

Die iettische Vorstellung vom Bootfahren der Sonne, — 
resp. von dem Boot, in welchem die Sonne nachts vom Nieder- 
gang bis zum Aufgang fahrt, haben wir schon friiher besprochen 
und mit dem Argonautenschiffe in Verbindung gebracht. Das 
Sonnenboot spielt auch sonst in einigen der lettischen Lieder eine 
Rolle. So heibt es einmal (Nr. 32): die Sonne weint bitter traurig, 
weii das goldene Boot ins Meer versunken ist; man trostet sie 
aber, Gott werde schon ein neues bauen. In einem anderen Liede 
(Nr. 34) wartet die Sonne, offenbar untergehend, im Meere — 
man sieht nur noch das Krdnchen, und man singt: 

Rudert das Boot, ihr Gottessohne, 

Rettet der Sonne Leben. 

Die untergehende Sonne soil in das Boot aufgenoramen, im 
Boote gerettet werden. Uber die Gottessohne und die Rolle, 
welch e sie hier spielen, werden wir spater zu handeln haben. 

Sehr hiibsch und naiv hnde ich das folgende Liedchen, das 
mir Frau Direktor Feldt mitteilt und in dem gewissermaben das 
Wagenfahren und Bootfahren der Sonne gegenseitig ausgeglichen 
und gerecht verteilt wird, wahrend der Sanger die Zumutung, die 
Sonne konne auch zu Fub gehen, entriistet abweist: 

Wer sagt, dafi die Sonne zu Fufi laufe, 

Redet unwahr: 

tjber die Haide (oder Nadelwald) im Wagen^, 
tlber das Meer im Boot! 

^ ratijjos wortlich „in den Radern“ = estnisch ratti. Briefliche Mit- 
teilung von Frau Direktor A. Feldt vom 14./27. Marz 1902. 

AR n. 4 
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Das Sonhenboot oder Sonnenschiff liaben wir sction bei dei) 
Indern kennen gelernt. Dort heifit es, dal7> (tott Vanina in dem- 
selben fahre oder sich in demselben schaukle. Kbenso begegnet 
es mis bei den Griechen. Heraklit iind Hekatiios iienneii die 
Sonne „kahnartig'' {oyMcpoetdij^i Nariientlich aber ist mit clem 
einen lettischen Liede die auch in altgriechiBchen Sonnenmythen 
sich findeiide Vorstellung zu vergleichen, iiach welcher Helios 
nachts schlafend im goldenen Boot von den Hesperiden bis zu den 
Athiopen, vom Niedergang zum Aufgang, fahrt. Sie ist iins dutch 
Mirnnermos erhalten. Herakles leiht voiii Helios seiiien goldenen 
Kahn, iim liber das Meet zu gelaiigen, nach den Herakleen K 

Da6 die Vorstellung der Sonne als g o 1 d e n e r A p f e i diesen 
lettischen Liedern gelaufig ist, habe ich schon friiher bemerkt 
imd durch einige charakteristische Liederprobeu erhartet Blbenso 
erwabnte ich bereits, da6 wir hier einer Vorstellung begegnen, 
die sich dem goldenen Widderfell der griechischen Sage vergleicht: 
d. L der Vorstellung von dem Rock oder T u c h , resp. dem 
roten^ durch Blut geroteten Rock^ weichen die Sonne am Abend 
ablegt und aufhangt Dafur einige Beiege. Es heif 5 t z. B. 
(Mannhardt Nr. 16): 

Wamm gliihn an jedem Abend 
Rot dcs Waldes griiae Spilzeu? 

Sonne hangt ihr Sc id en r o ck ch en 
Jeden Abend aus zum Liiften. 

Offenbar ist es die Erscheinung des Abendrots, welclie zu dieser 
Vorstellung den Anla6 gibt. 

In einigeii Liedern. wird erzahit, wie Gott Pcrkiiii den goldenen 
Eichbaum zersebmettert, von dessen Blute dann der Rock der 
Sonne sich rot farbt. Der goldene Eichbaum ist, wie Mannhardt 
zeigt, der Sonnenbaum, — eine Vorstellung, die uns auch sonst 
begegnet und die wir vielleicht auch in dem Eichbaum der 
Argonautensage wieder zu erkennen haben, an weichem das goldene 
Vlies aufgehangt ist. Das Blut ist offenbar das Abendrot. Die 
Sonne spricht (Mannhardt, Lied Nr. 7 5) : 

Mcinen braunen Rock bespritzet 
Hochaufspritzend Blut ckr Kiche. 

^ Vgl, Mannhardt a. a. O., S. I02. X03. 
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Oder es ist auch Maria an die Stelle der Sonne getreten und 
es heiBt (Mannhardt Nr. 72): 

Es schmetterte Perkun hinausreitend, 

Er zerschmetterte den griinen Eichbaum. 

Es wird bespritzt der griine Eichbaum, 

Bespritzt wird Marias wollene Decke 
Mit des Eichbaums Biute. 

Fiir die Vorstellung von dem aufgehangten roten Eock (resp. 
der Decke) der Sonne zieht Mannhardt ganz passend ein 
russisches Ratsei zum Vergieiche heran: Vorm Wald, vorm Busch 
ein rotes Kieid! — die Auflosung ist Zorja, d. h. die Morgen- 
oder Abendrote (a. a. O., S. 216). Auch in deutschen Sonnen- 
liedern, die namentlich viel mit dem sog. Sonnenkafer, dem 
Gotteskuhiein oder Marienkafer, zu tun haben, spielt dieser rote 
Rock, das rote Kieid oder das goldene Kieid eine Rolle (S. 217 ff.). 
Auch hier ist mehrfach Maria fiir die Sonne eingetreten. Man 
darf endlich wohl auch an das krokosfarbige Gewand der 
Eos bei Homer erinnern. 

Eine interessante Erganzung zu der weiblichen Sonnengottheit 
Saule bildet der lettische Gott Uhsing, dessen originelle Gestalt 
uns Pastor Auning kennen gelehrt hat Auning erklart ihn in 
allgemeiner Weise fiir einen Gott des Lichtes, allein es liegen 
eine ganze Reihe von Anzeichen vor, charakteristische Ziige im 
Wesen des Gottes, welche in ihm, wie ich glaube, unzweifelhaft 
einen alten Sonnengott erkennen lassen, der sich aufs beste in 
die bunte Reihe der uns bereits bekannten altarischen Sonnen- 
gottheiten einfiigt. 

Schon sein Name spricht deutlich fiir diese Annahme^, denn 


^ VgL R. Auning, Wer ist UhiSing? Ein Beitrag zur lettischen Mytho- 
logie, im Magazin der lettisch-literarisch en Ges ellsch aft , 
Bd. XVI, zweites Stiick, S. 5 — 42. — Derselbe Forscher hat spaterhin noch 
in einem zweiten inhaltreichen Aufsatz seine Ansicht von Uhsing als Sonnen- 
gott erfolgreich gegen die Einwendungen des Herrn Mag, Endselin verteidigt 
und umfassender begrundet; vgl. Beitrage zum Uhsing -Myth us von 
Robert Auning, im Magazin der iettisch-Hterarischeu Gesellschaft, 
Bd. XX, drittes Stiick (Mitau 1905), S. 1—30. 

^ Neben Uhsing ist iibrigens auch die Namensform Uhss fUr diesen Gott 

4% 
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unzweifelhaft richtig hat A uni ng denselben von der Worzel vas, 
us abgeleitet, die „aufleuchten, brennen‘^ bedeutet ynd so vielen 
arisciien Namen der aufleuchtenden Sonnej der Morgen rote, wie 
auch verschiedener Sonnengotter und Sonnenheroen zugrunde iiegt. 

Eiii Gott der aufleuchtenden, aufsteigenden wSonne war alter 
Wahrscheinlichkeit nach der lettische U h s i n g , wie die iiidische 
Ushas, Eos, die germanische Ostara diese Naturerscheiniing in 
weiblicher Form reprasentieren, der indische Vivasvant in mann- 
licher. Darum hei6t es von Uhsing in mehreren der von ihm 
redenden Liedern: 

Uhsing richtete sich hoch auf 
Hinter meinem Pferdestall K 

Die Beziehung zu den Pferden ist besonders charakteristisch 
fiir Uhsing. Schon Zeugnisse des 17. Jahrhunderts nennen den 
Uhsching oder Dewing Usching einen Deus equorum 
(vgl. Auning a. a. O,, S. 33) und diese Seite von ihm tritt auch 
in den Liedern, die von ihm handeln, am starksten hcrvor, — 
wie auch in dern eben angefiihrten Liede noch die Verse folgen : 

Geb, Uhsing, in den Pferdestall, 

Fiittere die Rdfilein, dafi sie gut werdcn ! 

Uhsing gilt eben schon seit langerer Zeit insbesondere als ein 
Gott, der fiir die Pferde sorgt und sie gedeihen laBt, — ein 
Pferdegott. Er gilt aber auch selbst als Besitzer trefflicher Pferde 
und riihmt sich derselben. „Ushing hat prachtige Pferde*^, beginnt 


bezeugt, desgl. kommt auch Uhsenits vor, .d. h. „der liebe Uhsing**. Vgl. 
R. Auning im Magazin der lettisch-literarischen Geselischaft, Bd. XX, 
drittes Stiick, S. 3 (in s. Aufsatz Beitrage zum Uhsing-Mythus). 

^ Vgl. bei Auning a. a. O., Nr. 12 und Nr. 13: 

12. Uhsing richtete sich hoch auf 
Hinter meinem Pferdestall. 

„Geh, Uhsing, in den Pferdestall, 

Fiittere die Rbfilein, dalB sie gut werden l‘* 

13. Uhsing richtete sich hoch auf 
Hinter meinem Pferdestall, 

„Komm, Uhsing, ins Haus, 

Um dich oben an den Tisch zu setzen!** 
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eins der Lieder; ein anderes: „Es tanzen im Stall des Uhsing, 
geapfelte Rofilein'^ u. dgl m. Er selbst erscheint als Reiter: 

Ubsing ritt iiber den Hiigel 
Mit einem Rofilein von Stein. 

Er brachte den Baumen Blatter, 

Der Erde einen griinen Mantel. 

(Auning Nr. 39; dazu vgl. Nr. 40.) 

Der Laudohnsche Uhsing-Markt ist ein Pferdemarkt und mancher 
Lette ruft noch heute beim Anblick eines schonen Pferdes : 

Uhsingl o Uhsingl^ (Auning a. a. O., S. 10). Dieser so 
charakteristische Zug im Wesen des Uhsing erklart sich durch 
die nahe Beziehung, welche gerade der Sonnengott zu den Pferden 
hat. Bei alien arischen Volkern erscheinen die Sonnengotter 
als Wagenfahrer mit Rossen, resp. wird die Sonne von einem oder 
mehreren Rossen gezogen. Darum ist der rdmische Sol geradezu 
zum Schutzgott der Rennbahn geworden, darum wurde dem 
Helios auf Rhodes alljahrlich ein Viergespann geopfert. Auf 
demselben Grunde der besonderen Beziehung der Sonne zum Rol 3 
ist offenbar auch der Pferdegott Uhsing erwachsen. 

Ubrigens lafit aber Uhsing auch anderes Vieh gedeihen, 
z. B. die Schafe ; er sorgt dafiir, daB der Roggen und die Gerste 
wachse \ ist also iiberhaupt ein Gott, der das Vieh und die Felder 
gedeihen macht Das stimmt vortrefflich zu seinem Charakter 
als alter Sonnengott. Speziell als Fdrderer des Viehstandes be- 
riihrt er sich besonders noch mit dem indischen Sonnengott Pushan. 

Uhsing erscheint insbesondere als die im Friihling nach der 
langen Winterzeit wieder aufleuchtende, hoher und hoher auf- 
steigende Sonne, wie ihn schon Bielenstein ganz richtig gefaBt 
hat Darum hatte er auch sein Hauptfest am 23. April, dem 


^ Vgl. die Lieder Nr. 26 und 29 bei Auning a. a. O. 

® Vgl. Auning a. a. O., S. 25: Bielenstein nabm an, mit dem Sichhoch- 
aufrichten des Uhsing in Nr. 12 und 13 der Lieder „werde das hoher und 
hoher Aufsteigen der Friihlingssonne am Firmament bezeichnet. Von dieser 
hochaufsteigenden Friihlingssonne wird nun gebeten, dafi sie auch in den 
Stall und in das Haus ihren Segen spende, auch auf den Efitisch, an dem 
der Uhsing den Ehrenpiatz einnehmen soll“. 
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Georgentag, der den Letten als Uhsing-Tag gait und gilt. An 
diesera Tage brachte man ihm in manchen Gegenden bis in die 
neueste Zeit noch Opfer dar, — dieser Tag ist so eng mit Uhsing 
verbunden, wie Martini mit dem heil Martin, Michaelis mit 
Michael — so daS Uhsing auch geradezii diesen Zeitpunkt des 
Jahres bezeichnet \ Damit ervveist sich Uhsing als das mannliche 
Gegenbiid zu der germanischen Gottin Ostara, nach welcher das 
Osterfest seinen Namen hat, — wie auch zu der indischeii Ushas. 
War doch Ostara, wie wir gesehen haben, nichts anderes als die 
am Friihlingsanfang wieder aufleuchtende, aufsteigende Sonne, — 
und ebenso Ushas, nach Ausweis des indischen Rituals, Und 
dazu besonders, wie tiberhaupt zu seinem Wesen als Sonnen- 
gottheit, stimmt noch in der auffallendsten Weise ein weiterer 
Zug. Wir sind dem Tanzen, Hiipfen und Springen der Sonne 
im Glauben der Arier — auch der Letten — schon dfters be- 
gegnet. Speziell haben wir gesehen, dab in germanischen Landen 
die Sonne zu Ostern vor Freude hiipfen und springen soil, und 
kennen ebenso auch bereits Ushas als Tanzerin. Genau ebenso 
aber erscheint auch der lettische Uhsing s p r i n g e n d und 
t a n z e n d ! So heibt es z. B. in einem Liede ; 

Uhsing tanzte, Ushing sprang 

Hinter meinem PferdestalL 

^Spring, Uhsing, wohin du springen magst, 

Spring ttur in den Garten der Ro01cin.‘* (Auning Nr. I4‘'*4 


^ Ein paar Liederproben werden das deutlich machen. So Nr. 3 bei 
Auning : 

Uhsing kommt, Uhsing kommt, 

Martin kommt, ein noch besserer; 

Uhsing kommt mit griinem Gefilde, 

Martin mit einer Kleete voll Roggen. 

Ebenso die Anfange der Lieder Nr. 5 und 6 : 

5 . Von Uhsing bis zum Michael 
Fege ich den Hof rein usw, 

6 . Vom Uhsing bis zum Michael 

Ritten die Burschen auf die Nachthiitung usw. 

® Zu dem Met dutch „springen“ iibersetzten Verbum (lehkt) bemerkt 
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Ein Vergleich dieses Verses mit den friiher angefiihrten zeigt, 
dafi das Tanzen und Springen des Uhsing und sein Sichhoch- 
aufrichten eng zusammen gehoren, resp. nur Varianten derselben 
Vorstellung sind. Dafi es sich aber dabei um das Aufleuchten 
der Sonne im Friihlingsanfang handeit, — da6 wirklich Uhsing 
ein mannliches Gegenstiick zu Ushas und Ostara darstellt, kann 
wohl dainach nicht mehr bezweifelt werden. Nach diesem Uhsing, 
der aufsteigenden Friihlingssonne, sehnt man sich und ruft ihn herbei : 

Komm, Uhsing, komm, Uhsing I 

Lange haben wir schon auf dich gewartet; 

Die Pferde warten auf griines Gras, 

Die Burschen auf heiteres Singen (Auning Nr. 15) u. dgl. m. 

Dai3 Uhsing wirklich die Sonne ist, ergibt sich endlich auch 
noch daraus, daB in ganz einander ahnlichen, wie Varianten aus- 
sehenden Liedern einmal Uhsing und ein anderes Mai „die Sonne“ 
steht 

Auning, S. 25. 26, dafi es der konstaute Terminus fur das Aufgehen, Auf- 
steigen der Sonne istl Ahnlich das Lied 2 auf S. 24 a. a. O.: 

Uhsing sprang, Uhsing tanzte 
Am Ende meines Pferdestalles. 

„Geh, Uhsing, in den Stall hinein, 

Fiittre meine Rosselein.** 

^ So lautet das Lied Nr. 18 bei Auning: 

Uhsing jagte seine Pferde in Schweifi, 

Die Nachthilter suchend; 

Die Nachthuter sind kluge Leute, 

Sie schlafen nicht am Rand des Weges. 

Dazu fiihrt er S. 26 ein interessantes Pendant an: 

Die Sonne lauft um den Berg, 

Die Nachthiiter suchend, 

Die Nachthiiter sind kluge Leute, 

Sie reiten zusammen im Gestrauch des Meerbusens, 

Sie machen ein Feuer von Schilfrohr, 

Damit der Rauch nicht dampfe. 

Ein anderes auf S. 27 : 

Die Sonne lauft um den Berg, 

Die Nachthiiter suchend; 

Die Nachthiiter sind kluge Leute, 

Sie schlafen nicht auf dem Gipfel des Berges. 



56 


Die Sonne. 


In alien drei Fallen sucht die Sonne, resp. der Sonnengott, der 
Patron der Pferde, die faulen Pferdeknechte, die sich versteckt 
haiten. Von Uhsing wird im ersten Liede dasselbe aiisgesagt, 
wie in den beiden anderen von der Sonne. Uhsing iind die 
Sonne sind eben ein und dasselbe. 

Bemerkenswert ist ferner auch noch der Umstand, daf> in 
mebreren Liedern, die ganz ahnlichen Inhalts, als Pendants sich 
gegeniiber stehen, einmal Uhsing und das andere Mai Johannes 
genannt wird, d. h. die Sonne des Johannisfestes, der Sommer- 
sonnenwende Uhsing und Johannes, P'riihlingssonne und Mitt- 
sommersonne, sind schliefilich im Grunde doch auch eins und 
dasselbe, — eine und dieselbe Sonne, nur zu verschiedenen Zeiten 
des Jahres, in verschiedenen Phasen. Beide lassen Vieh und 
Felder gedeihen und werden dafiir gepriesen. 

Uhsings Charakter als Sonnengott, der mit seinem Feuer die 
ganze Welt erwarmt, tritt sehr deutlich auch in den folgenden 
naiven Zeilen hervor: 

Lafit uns Holz auts Fiider laden, 

Laflt es uns dem Uhsing zufiihren ; 

Auf dafi er grofies Feuer ziinde, 

Auf da6 er die Welt erwiirme (Auning Nr. 38). 

Eben darum heiflt es auch von ihm, dad er liber den Htigel 
(d. h. den Himmeisberg) reitend, den Baumen Blatter, der Erde 
griinen Klee oder einen griinen Mantel bringt (Aiming Nr. 39. 40). 

Kurzum, Uhsing ist der Sonnengott, die inannlich gedachte, im 
Friihling aufleuchtende, aufsteigende Sonne, die gleich den ver- 
wandten weiblichen Gottheiten Ushas und Ostara spring! und 
tanzt, — gleich anderen Sonnengottheiten Vieh und Feldern Ge- 
deihen. schenkt, gleich ihnen mit Pferden eng verbiinden erscheint 
und mehr als alle verwandten Gestalten zum spezielien Patron 
der Pferde geworden ist. 

Interessant ist endlich, dafi die den Letten so nahe verwandten 
Litauer ein weibliches Gegenstiick zur indischen Ushas aiifweisen. 
Es ist eine Gottin der aufsteigenden und der iintergehenden 
Sonne, der Morgenrote und Abendrdte, deren Name jedenfalls 


^ Vgl. Auning a. a. O., S. 28. 
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Auszra gelautet hat \ — ein mit Ushas staramverwandtes Wort 
Leider erfahreii wir iiber sie und ihren etwaigen Kult gar nichts 
Naheres und miissen uns daher darauf beschranken, ihre Existenz 
festzustellen. 

, Mit der Sonne im engsten Zusammenhange steht der hoch- 
bedeutsame himmlische Hochzeitsmythus der Letten und Litauer, 
fiir den wir bei anderen arischen Volkern deutliche Entsprechungen 
finden werden. Wir gehen indessen auf diesen hochst merk- 
wiirdigen Mythenkreis vorlaufig noch nicht ein, da uns derselbe 
iiber die Sonnengbtter weit hinaus fiihren wiirde. Ebenso ver- 
sparen wir uns die Frage nach dem urzeitlichen Sonnenkultus 
fiir die unmittelbar folgende Betrachtung und wollen zunachst nur 
daruber uns klar zu werden suchen, ob und was fiir Sonnen- 
gottheiten und Bilder des groBen Tagesgestirns wir nach dem 
gewonnenen Uberblick mit Fug und Recht als urarisch in An- 
spruch nehmen diirfen. Bei der Beantwortung dieser Frage 
werden wir uns an den gewib berechtigten Grundsatz halten, dafi 
diejenigen Vorstellungen in erster Linie ein Anrecht darauf haben 
diirften, fiir uralt arisch zu gelten, welche sowohl bei den euro- 
paischen wie bei den asiatischen Gliedern der arischen Vdlker- 
familie sicher und gut bezeugt sind. 

^ In Laskowskis Bericht bei J oh. Lasicius, de diis Samagitarum 
libellus, wird sie falschlich Ausca genannt. Vgl. U s e n e r (Solmsen), Gotter- 
namen, S. 86; s. auch oben S. 8. i6. 



2USAMMENFASSUNG 
DER ARISCHEN SONNENGOTTHEITEN. 

W ENN wir die Sonnengottheiten der Urzeit festzustelleii 
suchen, so ergibt sich, wie mir scheint; niit ziemlicher Deut- 
lichkeit aus dem uns voriiegenden Material, daS eine scharfe Unter- 
scheidung zwischen Sonne und Morgenrote (resp. aiich Abendrote) 
als besonderer gottlicher Personen in jener Zeit wohl kaiim gemacht 
worden ist, — oder, um es anders auszudrucken, es ergibt sich 
mit grolSer Wahrscheinlichkeit, dafi eine besondere, eigentiiche 
Gottheit der Morgenrote fiir die Urzeit nicht wohl angenommen 
werden kann. Es findet sich eine solche tatsachiich ja nur bei 
den Indern deutlich ansgepragt, in der Gestalt der Ushas. Die 
griechische Eos, die nie einen Knit genoB, stellt nur eine blasse 
Entsprechung dar, — und Aurora war nie wirklich eine romische 
Gdttin, — sie ist nur poetische Person ihkation spaterer Dichter, 
mythologisch nur als ein Abbild der griechischeii Eos iebendig, 
von Griechenland nach Italien iibernommen. Ushas aber ist nicht 
einfach die Morgenrote (resp. Abendrote) jedes beliebigen Tages, 
Morgenrote in unserem eigentlichen Verstande des Wortes, 
sondern — wie ihre Stellung im Kult, zu Anfang des Jahresj im 
Friihlingsanfang erweist — die Morgenrote des neii beginnenden 
Jahres. Die ihr entsprechenden Gestalten der germanischen Ostara, 
des iettischen Uhsing lassen sich nicht als Gottheiten der Morgen- 
rote bezeichnen, sondern vielraehr allgemein als Gottheiten der 
neu aufieuchtenden, aufsteigenden Sonne zu Anfang des B'riihiings, 
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welcher ursprunglich unzweifelhaft auch den Jahresanfang bildete. 
So wird auch Ushas ursprunglich allgemeiner die aufleuchtende 
Sonne, weiblich gefafit, und zwar insbesondere die aufleuchtende 
Sonne des Jahresanfangs bedeutet haben. Ihre Beschrankung auf 
das liebliche Phanomen der Morgenrdte, ihre Abgrenzung als be- 
sondere gottliche Personlichkeit gegeniiber dem ihr auf dem Fufie 
folgenden Sonnengotte darf nach Ausweis der Vergleichung wohl 
als eine speziell indische Entwicklung betrachtet werden, die sich 
ahnlich allerdings auch in Griechenland findet, doch nicht sehr 
kraftig ausgepragt, ohne Bedeutung im Kult und nicht ausreichend, 
um Entsprechendes fur die Urzeit schon zu gewahrleisten. Wohl 
aber diirfen wir schon fiir die Urzeit annehnaen, dafi die neu auf- 
gehende, neu aufleuchtende, strahlend aufsteigende Sonne, nament- 
lich zu einer bestimmten Zeit des Jahres, im Beginn des Friihlings, 
besonders im Gegensatz zur alten Sonne, zur Sonne schlechthin 
gefeiert wurde. Der Gegensatz von alter und neuer Sonne liegt 
wahrscheinlich auch der Unterscheidung von Sonne und Sonnen- 
tochter zugrunde, und daraus durfte es sich auch erklaren, 
warum in den lettischen Sonnenliedern Sonnentochter und Sonne 
abvvechselnd fureinander eintreten konnen, — denn die neue, 
die junge Sonne ist eben doch immer wieder die Sonne. 
Die neu aufleuchtende Sonne ist aber nicht nur ein Phanomen 
des Fruhlings-, resp. Jahresanfangs, sondem eines jeden neuen 
Tages, und auch in diesem Sinne scheint sie schon in der Vor- 
zeit gefafit und verehrt zu sein, wo dann gleich der natiirliche 
Gegensatz des Tagesabschlusses sich als fast unausweichlich not- 
wendige Erganzung einstellt. Beginn und Abschlufi des Tages, 
der Sonnentatigkeit, scheint friih in besonderen Gottergestalten 
ausgepragt worden zu sein, ohne dafi dabei schon das so hoch- 
poetische Phanomen der Morgenrote eine hervortretende Rolle 
spielte. Wir wollen darum im folgenden unter- 
scheiden zwischen Sonnengottheiten schlechthin und 
den Gottheiten der aufleuchtenden, aufsteigenden 
(resp. auch untergehenden) Sonne, welche teils am 
Fruhlings- oder Jahresanfang speziell ihre Stelle 
hatten, teils tSglich neu erscheinende Gotter waren. 
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Es wild sich zeigen, daiS in b e i d e n K 1 a s s e n ra a n n I i c h e 
und weibliche Gestalten nebeneinander erscheinen ; 
auch ist eine ganz scharfe Greuze zwischen ihnen nicht zii zieheii, 
wie das in der Natur der Sache einfach geniig begriiiidet liegt. 

Die Verschiedenheit im Geschlechte dieser Getter kann tins in 
keiner Weise wundernehmen. Wie es bei den Arieniy iind ge- 
wifi sclion in der Urzeit, mannigfaltige und ganz voneinander ver- 
schiedene Bilder und Beziehungen gab, unter denen man sich die 
Sonne vorstellte — nebeneinander und ohne dai3 eins das andere 
darum gestort hatte, so dab z. B. ein und derselbe vedische 
Dichter in ein und demselben Liede die Sonne als Ro 6 , als Schiff 
und als Schaukel uns vorfiihren kann (RV 7 , 88 ) — so gab es 
nach i\usweis der Vergleichung gewib schon damals auch ver- 
scbiedengeschlechtige Auffassung, verschiedengeschleclitige Personi- 
fikationen des groben Sonnenwesens, — als Mann, als Weib und 
als neutrale Macht, welch letztere gelegentlich auch wieder — 
durch einen besonderen Zusatz, oder auch ohne denselben niani> 
lich oder weiblich bestimmt wird (Svar, Hvar, Zar Solnze, 
Matuschka krassnoje Solnze). Es konimt vor, dab ein und derselbe 
Dialekt Bezeichnungen der Sonne in alien cirei Gesclilechtern 
bietet, — so namentlich der Veda und das Gotische des Ulfilas, 
Im Veda erscheint dementsprechend auch das gdttlich gedachte 
Sonnenwesen in alien drei Gesclilechtern nebeneinander (Silrya, 
Suryd, Svar), wahrend eine abnliche Beobcichtung bci den Goten 
des Ulfilas schon durch die Natur der Texte ais Bibeliibersetzii ngen 
ausgeschlossen ist. Europaische wie asiatische Arier zeigen tins 
mannliche und weibliche Sonnengottheiten nebeneinander, und man 
darf es daiiach gewib fiir das Wahrscheinlichste haiten, dab in 
der Urzeit, ahnlich wie im Veda, Bezeichnungen der Sonne in alien 
drei Geschlechtern nebeneinander bestanden und ebenso auch 
dementsprechend das gdttlich gedachte Sonnenwesen in alien drei 
Geschlechtern dargestellt und verehrt wurde. Der eine Stamm 
mochte diese, der andere jene Auffassung bevorzugen, bei manchen 
mochten zwei, bei anderen gar drei dieser Auffassimgen friedlich 
nebeneinander bestehen. Denn wenn man die Sonne ais groSes 
Tier, als Auge des Hinimelsgottes, als Boot, ais Schaukel, als 
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Apfel u. dgl. m. sich denken konnte, ohne da6 eins dieser Bilder 
das aiider^ storte, dann konnte man sie sich auch heute als sieg- 
reichen Helden, morgen ais strahlend schone Frau und doch auch 
wieder zugleich als groBe, geschlechtlich unbestimmte himmlische 
3iegesmacht vorstellen und dementsprechend feiern. Aus diesem 
Reichtum primitiv-bildlicher Auffassung, von welchem die einzelnen 
arischen Volker noch mancherlei Reflexe darbieten, erwuchsen 
dann die verschiedenen Sonnengottheiten dieser Volkerfamilie. 
Mannliche und weibliche Gottheiten der Sonne finden sich eben 
darum auch bei fast alien arischen Volkern nebeneinander. Es 
ist aber auch ebenso natiiriich, daB sich dieselben in gewisser 
Weise voneinander differenzieren, — daB namentlich die neue, 
die junge, in strahlender Schonheit, unter der Begleiterscheinung 
des Morgenrots aufsteigende Sonne mit Vorliebe weiblich gefaBt 
wurde, eben weil hier die liebliche Schonheit des Phanomens so 
stark hervortritt. Notwendig ist aber auch diese Fixierung selbst- 
verstandlich nicht. Auch die junge, neu aufsteigende Sonne konnte 
man sich mannlich denken, als jugendlichen Helden, Himmelssohn 
u. dgl. (BoMc, Svarozic), — und wenn man weniger das Astheti- 
sche der Erscheinung ins Auge faBte, als vielmehr das Grofie und 
Bedeutungsvolle der tageroffnenden (resp. auch tagbeendenden) 
Tiitigkeit des Sonnenwesens, die leitende, fiihrende, alles be- 
stimmende und regelnde Eigenschaft, in der es sich dabei offen- 
barte, so war es erst recht natiiriich, daB man sich diesen Gott 
mannlich dachte (wie das in Savitar und Janus sich zu mytholo- 
gischer GroBe entwickelt hat). Es mochte aber auch ein anderer 
Stamm nicht nur die neu aufsteigende Sonne, sondern die Sonne 
iiberhaupt und schlechthin sich am liebsten als holde wohltatige 
Frau vorstellen und diese Vorstellung endlich ausschlieBlich fest- 
halten, ohne daB soiches unserer Voraussetzung verschieden- 
geschlechtiger Auffassung in der Urzeit irgend widersprache. Und 
so verlief in der Tat die Entwicklung bei den Germanen, obwohl 
gerade die germanischen Sprachen deutlich fur jene alte, ver- 
schiedengeschlechtige Auffassung der Sonne zeugen, — da das 
Gotische alle drei Geschlechter, das Mittelhochdeutsche das mann- 
liche und weibliche Geschlecht der Sonne nebeneinander zeigt 
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Pedantisch seit der Urzeit nur in einer bestimmteii Form aiigst- 
lich festgehalteue Gottergestalten konnen wir weder diesem 
noch auf eiiiem anderen Gebiete bei den arischen Vdikern er- 
warten. Eine solclie Voraussetzung widerspriiche ebensosehr der 
Natm* der m}dhologischen Gebilde iiberhaupt, wie iiisbcsondere dem 
iiberreich phantasievollen Geiste der Arier. Leben, Eiitwicklung, 
immerwahrende Urn- und Neugestaltung ist es vielinelir, was wir 
bier durchweg voraussetzen miissen, und dem entsprechende Ab- 
weichungen und Verschiedenheiten sind aiich bei den Gotter- 
gestalten der einzelnen, oft seit Jahrhunderten und Jahrtausenden 
voneinander getrennten arischen Volker mit Notwendigkeit zii er- 
warten. Das schliefit vielfaltige und wesentliche Ubereinstimmiing 
selbstFerstandlich nicht aus, — eine solche wird vielmehr bei so 
nah verwandten Volkern trotz jahrtausendelanger Trennung, trotz 
aller Verschiedenheit der historischen Entwicklung immer noch 
an manchen Punkten zu erwarten sein. Sie zeigt sich denn auch 
in deutlichster Weise schon in dem von uns bereits iiberblickten 
Material, und sie wird weiterhin noch immer bestimmter imd 
deutlicher hervortreten. 

Solche Ubereinstimmung findet sich — wie nicht anders zvt er- 
warten — neben aller Verschiedenheit der Bildiingen schon in 
den Namen, welche die Sonne und die Sonnengdtter bei den ver- 
schiedenen arischen Volkern tragen. Sie sind zum groSten Teil 
von zwei alten Wurzeln abgeleitet, — der Wurzel svar, welche 
stets das himmlische Leuchten bedeutet, und der Wurzel vas, us 
„aufleuchten, leuchten, flammen, brenneiri^ Von der ersteren, die 
vokalisch mannigfach abgestuft auftritt und neben dein r auch das 
aus demselben entstandene 1 zeigt kommen die Namen Svar, 
Surya, Surya bei den Indern, Hvar bei den Persern, Helios (auch 
Helle und Hera^) bei den Griechen, Sol (Soranus) bei den 

^ Wurzel svar, eigentlich suar, zusammengezogen sur, mit 1 theoretisch 
sval, svel (Helios, Helle aus Svelios, Svelle), erscheint auch als sS-ver, s^ver, 
sayel, sevel (vgl. Sauil, Saule, HeUog aus Sevelios; Sol)* tJber Hera (aus 
Sevra, kann ich roich erst weiter unten SluiSern, da erst die Betrachtung des 
himmiiscbea Plochzeitsmythus uns diese groSe Gottin als alte Sonnengottin 
erweisen wird. 

^ S. die vorige Anmerkung. 
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Romern, Sol und Sauil bei den Germanen, Solnze bei den Slaven, 
Saule bei den Litauern und Letten. Von der Wurzel vas, us 
wiederum die Namen Ushas und Vivasvant bei den Indern, Eos 
und wohl auch Jason bei den Griechen, Ausel und Aurora bei 
den Romern, Austro, Eostre, Ostara bei den Germanen, Uhsing 
und Auszra bei den Letten und Litauern, Usenj, Owsenj, Awsenj 
bei den Slaven. Nicht alle, aber doch die meisten dieser Namen 
bilden zugleich Bezeichnungen von Sonnengottern der betrefifenden 
arischen Volker, und sie sind, wie man sieht, iiber die asiatischen 
und europaischen Stamme derselben ziemlich gleichmafiig verteilt, 
existierten also jedenfalls wohl schon in mannigfaltigen Formen 
bei den arischen Stammen der Urzeit. Die Wurzel svar zeigte 
sich dabei fast durchweg zur Bezeichnung der Sonne schlechthin 
verwendet, die Wurzel vas, us zur Bezeichnung der neu auf- 
leuchtenden, aufsteigenden Sonne (resp. auch der untergehenden) \ 
Von beiden genannten Wurzeln gibt es ebensowohl mannliche 
wie weibliche Bildungen, die gewifi in der Urzeit noch ruhig 
nebeneinander liefen, wie das im Veda noch der Fall ist Wenn 
daneben noch eine Reihe anderer, im ganzen weniger hervor- 
tretender und nicht so verbreiteter Sonnennamen bei den einzelnen 
arischen Volkern sich zeigen, zum grofien Teil wohl Neubildungen 
derselben, so kann uns das nicht weiter wundernehmen, sondern 
ist vielmehr dasjenige, was wir erwarten miissen. 

tiberschauen wir nun die ganze Schar der arischen Sonnen- 
gotter, indern wir die Gottheiten der Sonne schlechthin und die- 
jenigen der aufsteigenden Sonne nach Moglichkeit voneiuander zu 
scheiden suchen und zugleich die mannlichen und weiblichen 
Gestalten in besondere Gruppen bringen, so erhalten wir etwa die 
folgenden Reihen: 

' Nur etwa die weibliche Surya der Inder, wenn wir sie als junge anf- 
lenchtende Sonne rich tig fassen, und Ausel, der sabinische Sonnengott, 
wiirden eine Ausnahme bilden, — die aber, wie man sieht, nicht von sehr 
hervortretender Art ist, da es sich doch um relativ weniger wichtige Ge- 
staiten handeit. Ubrigens ist vielieicht auch Ausel als Gott der aufsteigenden 
Sonne zu fassen und wiirde in dem Fall gar keine Ausnahme bilden. Wir 
wissen so wenig von ihm, dafi sich nichts Bestimmtes in dieser Richtung 
behaupten lafit. 
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1. Gottheiten der Sonne s chi echth i n : 

a) mannlich gedacht. 

Dahin gehort zuerst der indische S u r y a , aber atich P u s h a n 
und Vishnu, und wohl auch Svar, insoiern die weibliche 
Surya als dessen Tochter bezeichnet wird (s. oben S. 13 Anrn-); 
jedenfalls bei den Iraniern die entsprechende Gestalt des Hvar, 
die trotz der neutralen Stammform als mannlicher Wageiifiihrer 
gedacht ist. Bei den Griechen gehort hierher Helios, bei den 
Romern Sol, und vielleicht auch Soranus und A us el Die 
Slaven zeigen den Solnze Zar, eine mannliche Herrschergestalt 
trotz der neutralen Form Solnze, ebenso den Dazbog und den 
Chors, fails auch dieser wirklich ein Sonnengott ist. Die 
Kelten batten ihren Apollo Gran n us. 

b) weiblich gedacht. 

Seltener sind in dieser Gruppe die weiblichen Gestalten. Vor 
allem treten die lettisch-litauische Saule und die germanischen 
Gottinnen Sol und Sunn a, die deutsche Frau Sonne hervor. 
Dazu kommt die weibliche Fassung der russischen Neutrai-Be- 
zeichnung, die Matuschka krassnoje Solnze. Endlich ist viel- 
ieicht auch die griechische H e 1 1 e hierher zu rechnen, doch nicht 
mit Sicherheit, da sie vielleicht auch iirspriinglich der ruichsten 
Gruppe angehort haben kdnnte, und zwar als untergehende Sonne^ 
— das Gegenstiick der aufgehenden. 

2. Die aufleuchten de, aufsteigende (resp. auch 

die untergehende) Sonne: 

a) mannlich gedacht. 

Hier sind die raannlichen Gestalten seltener. Vielleicht die 
charakteristischste Bildung haben wir in dem lettischen Uhsing 
vor uns, samt den genau entsprechenden russischen Usenj, Owsenj 
Awsenj, welche Gdtter der indischen Us has, der germanischen 
Ostara-Eostre als aufsteigende Sonne des neuen Jaiires am 
nachsten entsprechen. Aber auch Savitar gehort hierher und 
der entsprechende romische Gott Janus, die An fang und Ende 
der tagiichen Wirksamkeit des Sonnengottes bezeichiien und in* 
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sofern auch mannliche Gegenstiicke zur indischen U s h a s bilden, 
als diese di® Pfortnerin des Himmels ist und nicht nur den Friih- 
lingsanfang, sondern auch das tagliche Phanomen der aufsteigen- 
den und sinkenden Sonne, resp. der Morgenrote und Abendrote 
reprasentiert. Auch Vivasvant und Jason, der Sonnenheros, 
gehoren hierher, — und aus der slavischen Welt wohl noch der 
Bozic, Svarozic, die junge Sonne des neuen Jahres ; vielleicht 
der romische A u s e L Eine spatere Bildung der klassisch-indischen 
Zeit ist Aruna, die Morgenrote als Mann und Wagenlenker der 
Sonne gedacht. 

b) weiblich gedacht. 

Hier steht U s h a s obenan, deren Doppeleigenschaft als Tages- 
gottin und als aufsteigende Sonne des Friihlingsanfangs schon ge- 
ntigend hervorgehoben ist. Ihr entsprechen in der ersteren Eigen- 
schaft die griechische Eos, die romische Mater Matuta, die 
litauische A u s z r a ; in der letzteren die germanische Austrb- 
Eostre-Ostara, Auch die weibliche S u r y a gehort wohl hier- 
her, als die junge Sonne des neuen Jahres, die Sonnentochter, 
deren Gestalt uns jedoch erst bei der Besprechung des himm- 
lischen Hochzeitsmythus in voiler Deutlichkeit entgegentreten wird. 


DIE SONNE ALS WAGENFAHRER. 

(BEZIEHUNG DER SONNE ZU ROSS, RAD, WAGEN, FAHREN 
UND REITEN.) 

Sehr charakteristisch fur die arischen Sonnengotter ist ihre 
Eigenschaft als Wagenfahrer, und zwar insbesondere als Wagen- 
fahrer mit Rossen, — oder, wenn wir diese Vorstellung in ihre 
Eiemente zerlegen, die Beziehung der Sonne zu RoB, Rad, Wagen 
und Fahren, wozu als gelegentliche Varianten noch das Reiten, 
resp. auch die Benutzung anderer Fahrtiere hinzukommen. 

Die Beziehung der Sonne zum RoB ruht vielleicht schon auf 
uralter theriomorphischer Anschauung. Man dachte sich die Sonne 
wohl selbst als RoB, als stolzen Renner, der in sicherem Lauf 
seine Bahn durchmiBt, zur Himmelshohe hinauf und wieder hinab 
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sprengt. Diese Vorstellnng der Sonne a!s Ro6 oder Rennpferd 
tritt tins im Veda entgegen Sie ist wohl auch den gerrnaiiischen 
Volkern eigen gewesen — wir dtirfen sie auch bei den aiideren 
Ariern als iirspriinglich vorhanden verniuten, obwohl sie niclit in 
weiterem Umfaiige sicher bezeugt ist. Noch naher aber liegt iin- 
zweifelhaft die Vorstellung der Sonne als einesRades, das iiber 
den Himmel bin rollt oder gerollt, gefahren wird. Diese Vor- 
stellmig vom Sonnenrad ist uns denn auch sehr deutlich bei den 
Indern im Veda erhalten, sie tritt uns ebenso iinzweifeihaft bei 
den Germanen entgegen, nicht nur in der nordischen Bezeichrmng 
der Sonne als schones Rad, Sonnenrad (fograhvel, sunriii hvel), 
sondern namentlich auch in mancheii zweifellos iiralten Briiiichen, 
die zum Sonnenkultus der Vorzeit gehdren iind weiter unten ge- 
schildert werden sollen Auch den Griechen und Romern ist 
die Vorstellung der Sonne als eines Rades {Kvylog, soiis rota) nicht 
unbekannt gewesen \ Es ist moglich, dal3 Adalbert Kuhn 
recht hat, wenn er auf diese einfachen Elemente von Ro6 und 
Rad die Vorstellung des Wagenfahrens der Sonne mit Rossen 
zuruckfiihrt Auf jeden Fall aber ist gerade diese letztere Vor- 
stellung bei alien arischen Volkern sicher bezeugt, von deren 
Sonnengottern wir iiberhaupt genauerc Kenntnis haben, — in 
Asien wie in Europa. Es liegt daher Grand genug vor, dieselbe 
fiir uralt arisch zu halten. Die alteste Form der Vorstellung ist 
offenbar, wie wir schon gesehen haben, diejenige eines Rades, 
das von einem RoiS iiber den Himmel bin gezogen wird. Daraiis 
entwickelt sich dami mit der Zeit die hohere Vorstellung des 

^ Vgl. oben S. l8, nebst Anmcrkung; Kuhn, Herabkunft S. 55; 2. Ab- 
druck S. 51. 52. 

® Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte S. 203; Roscher,, 
Lexikon S. 1999. 

® Vgl. oben S. 17 ; Kuhn, Herabkunft S. 54, 2. Abdruck S. 51, nebst der 
vorausgehenden Erorterung. 

^ VgL Reseller, Lexikon der griecliischcn und rdmischen Mythologie 
S. 1996. 1997; Kuhn, Herabkunft S. 68. 69; 2. Abdruck S. 63. 64. 

Vgl. Kuhn, Herabkunft S. 55, 2. Abdruck S. 52. Dazu Roschcr, 
Lexikon S. 1999. 
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Sonnengottes als eines Wagenfahrers, der iiber den Himmei 
hin fahrt. 

Wir haben bei den Indern Surya iind Savitar als solche Wagen- 
fahrer mit Rossen kennen gelernt. Sieben lichte, schimmernde 
Rosse ziehen den Wagen des Surya, ein Paar goldene Rosse den 
goldenen Wagen des Savitar. Aber auch Ushas fahrt auf schdn 
geschmucktera Wagen, von weifien Rossen gezogen, statt deren 
an anderen Stellen freiiich auch weifie Rinder erscheinen. Der 
alte persische Sonnengott Hvar wird als Besitzer schneller Rosse 
bezeichnet. Helios fahrt mit seinem Viergespann von schnee- 
weifien, lichtspriihenden Rossen, und auch Eos ist Wagen- 
fahrerin und hat weifie Rosse wie Ushas. Ebenso ist Sol der 
ideale Wagenfahrer und Rosselenker der Romer, der Patron 
der Rennbahn , und auch die germanische Gottin Sol fahrt 
auf ihrem Wagen, von zwei Rossen gezogen. Den slavischen 
Volkern ist die Vorsteilung vom Wagenfahren der Sonne mit 
Rossen ganz gelaufig, in verschiedenen Variationen. Bald sind 
es weifie, bald goldgraue, bald auch silberne, goldene und dia- 
mantene Rosse, die sowohl die mannliche, als auch die weiblich 
gedachte Sonne ziehen (vgl, oben S. 42. 43). Ebenso ist auch 
die lettisch-litauische Saule Wagenfahrerin mit Rossen, wahrend 
Uhsing als Reiter erscheint. Alles in allem darf man die Vor- 
steilung vom Wagenfahren der Sonne als typisch fiir die arischen 
Volker bezeichnen und es liegt durchaus kein zureichender Grund 
vor, warum wir dieselbe nicht fur urarisch haiten sollten. Die 
vedischen Inder kbnnen sie unmoglich etwa von den Griechen 
erhalten haben, oder umgekehrt die Griechen von den Indern, — 
und ebensowenig diirfte eine derartige Entlehnung bei den lettisch- 
iitauischen Sonnenliedern wahrscheinlich sein. Die Arier der 
Urzeit kannten und besaSen das R06, sie kannten auch den 
Wagen und seinen Gebrauch, — das steht sicher fest. Es liegt 
kein ausreichender Grand vor, ihnen — wie Schrader das tut — 
das Wagenfahren mit Rossen abzusprechen und nur das Eahren 
mit Rindern zuzugestehen. Es ist ihm darin auch schon von 
namhaften Forschern — wie Winternitz — widersprochen worden \ 


^ Ja, Eduard Meyer ist der Ansicht, dafi das Pferd erst durch die Iranier, 
5 * 
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Umgekehrt lafit sich vieimehr das Wagenfahren der Sonne mil 
Rossen, bei samtlichen hier in Betracht kommenden arischen 
Vdlkern, dafiir ins Feld fiibren, dal3 den x^riern dies schon in 
der Urzeit gelanfig war. Ein zwingender Beweis iiegt daiin nattiriicli 
nicht. Auch wenn das Wagenfahren mit Rossen den x^riern der 
Urzeit unbekannt war, Fatten sie sich die Sonne auf einem Wagen, 
von Rossen gezogen, denken konnen, — denn mythologische 
Gestalten fahren und reiten auch ofters mit Tieren, die der Mensch 
zu diesem Zweck nicht benutzt und oft gar nicht benutzen kanii. 
Vishnu reitet auf einem "Vogel, die Maruts, die indischen Sturm- 
gdtter, fahren mit Hirschen u. dgl. m. Indes Iiegt doch eine 
gewisse Wahrscheinlichkeit dafiir vor, dal3 das Wagenfahren der 
Sonne schon in der Urzeit, ebenso wie spater bei Indern, Griechen, 
Romern und Slaven, ein mehr oder weniger ausgezeichnetes, als 
vornehm und bedeutsam hervortretendes Wagenfahren der Menschen- 
weit widerspiegelt. War das Fahren mit Rindern das altere, 
woflir in der Tat einige Anzeichen sprechen, so war das Fahren 
mit dem schnellen, stolzen, feurigen Rol3 vermutlich von Anfang 
an das vornehmere, edlere, auszeichnendere Fahren. Dies wurde 
daher ganz naturgemalB dem erhabenen Gott und Lenker des 
Tagesgestirns mit Vorliebe beigelegt, ohne daB dariim andere 
Vorstellungen ganzlich ausgeschlossen gewesen waren. Uber die 
Form und Art, wie sich die Arier der Urzeit den Sonnenwagen 
dachten, ob es ein Streitwagen war — wie keineswegs unmoglich ^ — 
Oder ein andersartiges Vehikel, laBt sich ebenso wenig etwas be- 
stiramtes sagen, wie iiber die Zahl und Art der Rosse, die ihn 

d. h. also Arier, in die vorderasiatische Welt gekommen sei. Der jilteren 
Zeit Babyloniens sei das Pferd ebenso fremd wie der Agyptens, dagegen 
tritt es uns seit dem i6. Jahrh. v. Chr. in der ganzen vorderasiatisch- 
agyptischen Kulturwelt nnd ebenso in Kreta nnd Mykene als Kriegsrofi am 
Streitwagen entgegen. Noch jahrhundertelang fand es keinerlei andere 
Verwendung, Vgl. Ed. Meyer, Das erste Auftreten der Arier in der Ge» 
schichte, Sitz.-Ber. der Berliner Ak. d, Wiss. , 1908, Gesamtsitzung am 
9. Januar, S. 15. 

^ Vgl. M. Winternitz, Was wissen wir von den Indogermanen ? 
(Sonderabdruck aus den Beilagen der Allg. Zeitung vom 20, Okt. bis 6. Nov. 
1903) S. 39. 
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zogen. Vermutlich gab es auch damals schon verschiedene 
Variationen *dieser Vorstellung. Das Wagenfahren der Sonne mit 
Rossen, in dieser oder jener Art, wird man aber wohl, wie ich 
glaube, fiir urarisch halten diirfen. 

.Daneben erschien der Sonnengott aber wohl auch gelegentlich 
als Wagenfahrer mit anderen Tieren, wie der indische Pushan 
mit einem Ziegengespann fahrt, Ushas auiBer mit Rossen auch mit 
weifien Rindern. Er wurde gelegentlich wohl auch als Reiter 
gedacht, wie insbesondere die Gestalt des lettischen Uhsing als 
Reiter ausgepragt erscheint, und zwar stets als Reiter auf dem 
R06, das mit der Vorstellung von diesem Gotte, dem Pferdegott, 
so untrennbar eng verbunden ist. Auch der griechische Helios 
tritt bisweilen, wenn auch nur selten, reitend auf ; haufiger erscheint 
Eos als Reiterin K Helle reitet auf einem goldenen Widder, 
Vishnu auf einem wunderbaren Vogel, dem Garuda. Das alles 
sind Varianten, aus denen wir fiir die Urzeit nichts weiter schlieSen 
konnen, als dafi ahnliche Varianten wohl auch damals schon 
existiert haben diirften, ohne dafi wir imstande sind, sie naher 
zu bestimmen, da wir keine Vorstellung dieser Art bei alien oder 
auch nur mehreren der bier in Betracht kommenden Stamme 
aufzuweisen vermogen. 


DIE SONNE ALS BOOT UND BOOTFAHRER. 

Weniger weit verbreitet wie die eben besprochene Vorstellung 
findet sich diejenige der Sonne als Boot und Bootfahrer bei den 
arischen Volkern bezeugt. Immerhin erscheint dieselbe deutlich 
an mehreren Punkten. Im Veda ist vom Sonnenschiff die Rede, 
in welchem sich der Himmelsgott Varuna schaukelt, ebenso von 
den Schiffen, mit denen Pushan den Botengang der Sonne aus- 
fiihrt Griechische Denker nennen die Sonne „kahnartig^^ und 
Helios soil in einem goldenen Boot vom Niedergang zum Aufgang 


^ Vgl. Roscher, Lexikon S. 1999; Preller, Gr. MythoL 3. Aufl., II, 
S. 80: „Deii Sonnengott als Reiter zu denken, scheint weniger iiblich ge- 
wesen zu sein als zu Wagen, doch ist auch dieses Bild nicht unerh6rt.“ 
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liin fahren. Fine ahnliche Vorstellung haben die Letteii, bei denen 
die Sonne abends in ein goldenes SchifFIein failt, das Morgens 
beim Anfgeben hinter ihr auf den Wellen bleibt (s. oben S. 23). 
Gelegentlicli wird auch die lettische Sonne (oder Sonnentochter) 
von dem Gottessohne mit einem Boot gerettet, — eine entfernte 
Parallele zur Argonautensage, wo die Sonneiihelden mit deni Schiff 
Argo fahrend das Sonnenlicht (das goldene Vlies des Sonnen- 
widders) retten. Es ist danach nicht unmoglich^ ja vielleicht nicht 
unwahrscheinlich, daS auch diese Vorstellung in ihren Wurzein 
schon in der arischen Urzeit vorhanden war. Die Sonne ist Boot 
und Bootfahrer, wie sie RoB, Rad und Wagenfahrer war, das 
Fahrzeug und dann auch der Fahrende. Indessen darf hier nicht 
verschwiegen werden, da6 die Vorstellung von dem Sonnenboot, 
resp. dem Bootfahren des Sonnengottes auch den Agyptern sehr 
gelaufig ist. Auf den DenkmMern sehen wir Horus, den Sonnen- 
gott, im Kahne fahren (vgl. Plut. Is. und Osir. 24). Die assyrischen 
Denkmaler aus Ninive zeigen becherartige Fahrzeuge, wie sie zur 
Schiffahrt auf dem Tigris stromabwarts dienten , in gleicher 
Funktion K Wir haben es hier also keinesfalls mit einer speziell 
arischen Vorstellung zu tun und man konnte an Entlehniing 
denken, Bei den Griechen namentlich lage eine Beeindussung 
seitens der eben genannten Volker recht nahe, zumal auch die 
Vorstellung vom Sonnenbecher sich bei den griechischen Lyrikern 
findet (Roscher a. a. O., S. 1996). Allein die sehr urspriingliche 
Form, in welcher die Vorstellung vom Sonnenboot bei den lettisch- 
litauiseben Vdikern auftritt, macht es doch wiederum wahrschein- 
licher, daS wir es auch in diesem Falle mit altar ischen Vor- 
stellungen zu tun haben. Sie sind aber jeden falls nicht arisch 
allein, sondern finden sich auch bei anderen Volkern. Speziell 
arisch ist vielleicht die Rettung der Sonne mit einem Boot, dutch 
Sonnenhelden oder sonstige Lichtheroen. Auf diese Frage werden 
wir waiter unten noch einmal zuriickkommen miissen. Da6 die 
ganze Vorstellung letzten Endes von dem Monde herstammen und 
von ihm auf die Sonne iibertragen sein dtirfte, ist bereits oben 


^ Vgl. Preller, Griech. Mythol., 3. Aufi., S. 355 Anm. 
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bemerkt worden. Es mu6 das aber schon in urarischer Zeit ge- 
schehen sein. 

DAS HtiPFEN, SPRINGEN, TANZEN UND SCHAUKELN 
DER SONNE. 

Speziell arisch scheint die hochst merkwiirdige Vorstellung vom 
Hiipfen, Springen, Tanzen und Schaukeln der Sonne zu sein, die 
uns an vielen verschiedenen Punkten des arischen Volkergebietes, 
in Asien wie in Europa, gut bezeugt entgegentritt. Wir fassen 
das Schaukeln mit dem Springen und Tanzen der Sonne zusammen, 
da es offenbar auf dieselbe Oder doch eine ^nliche einfache 
Grundvorstellung einer mehrfachen Auf- und Abwartsbewegung des 
Sonnenballs zuriickgeht, welche insbesondere zu gewissen Zeiten des 
Jahres von den arischen Volkern angenommen wurde und zum 
Teil noch heute angenommen wird. Man glaubte, wie ich in 
einer besonderen Abhandlung nachgewiesen habe da6 die Sonne, 
namentlich im Friihlingsanfang und zur Zeit der Sommersonnen- 
wende, also die kraftig neu aufsteigende und die auf ihrera Hohe- 
punkt befindliche Sonne, offenbar in freudiger Erregung, in stolzem 
Hochgefiihl, hiipfe, springe, tanze oder sich schaukle. Worauf 
dieser merkwiirdige Giaube beruht, kann hier noch nicht naher 
untersucht werden. Unsere Aufgabe ist es zunachst, die Tatsache 
festzustellen, dafi derselbe bei den verschiedensten arischen Volkern 
lebendig war und noch lebendig ist. Im iibrigen aber darf die 
Frage, wie solcher Giaube zu erklaren, woraus er entsprungen, 
wohl als eine vdlkerpsychologisch sehr interessante bezeichnet 
werden. Ich halte es fiir ganz unwahrscheinlich, dafi derselbe auf 
optische Tauschungen zuriickzufiihren sein diirfte, da fiir solche 
gerade im Friihlingsanfang oder zur Sommersonnenwende kaum 
ein besonderer Grand vorliegt. Meiner Ansicht nach wird die Er- 
klarung dieses Glaubens vielmehr in der starken phantasievolien 
Anlage der Arier zu suchen sein, welche sich die Sonne zu den 
schon erwS.hnten , bedeutungsvollen Zeitabschnitten des Jahres 

^ Lihgo, Refrain der lettischen Sonnwendlieder. (In den Mitteilungen 
der Anthropologischen Gesellschaft in Wien, Bd. XXXII, 1 902.) 
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frendig mid stolz erregt vorsteilten und ebendarum nun aiich eine 
freudige Bewegung, ein lustiges Hupfen, Springeoj Tanzen oder 
Schaukeln des siegreichen Tagesgestirns geradezu leibhaftig wahr- 
zunehmen sich einbilden mochten. Besonders wichtig aber er- 
scheint es wohl, daB die Menschen selbst iim diese Zeit in froher 
Erregung hiipften, sprangen, tanzten und sich schaiikelten — und nichts 
liegt naher, als eine Ubertragung dieser menschiichen Freiiden- 
aufierungen auf das himmlische Sonneiiwesen. Das Tanzen und 
Schaukeln der Menschen bei den Sonnenfesten hatte aber aiich^ 
wie wir weiterhin sehen werden, eine magisch-kultiiche Bedeutimg, 
und es steht ganz in Zusammenhang mit den Vorstellungen primi- 
tiver Volker, daB derartige magisch-kultiiche Handlungen auf die 
Cotter selbst iibertragen werden, deren resp. Tun als besonders 
wirksam gilt. Insbesondere ist die Vorstellung vom Tanzen der 
Cotter eine wohlbekannte und nicht nur bei den Ariern nachge- 
wiesen In diese Reihe gehdrt jedenfalls aiich die Vorstellung 
der Arier vom Tanzen, ebenso aber wohl auch die vom Schaukeln 
der Sonne zu gewissen Zeiten. Doch nun zu den Tatsachen, die 
auf jeden Fall ein bedeutsames Kapitel altarischen Sonnengiaubens 
bilden. 

Wir haben gesehen, daB die indische Ushas als Tanzerin ge- 
faBt, Oder einer solchen verglichen wird. Vom „Tanze dieser und 
der folgenden Morgenrote*' redet ein Lied des Rigveda (lo, 29, 2). 
Ebenso erscheint auch Eos als Tanzerin, und bei den germanischen 
Volkern in Deutschland, England und Daneraark ist weithin der 
Glaube verbreitet, daB die Sonne beim Aufgehen (oder auch vor 
dem Untergehen) am Ostertage einen Freudentanz halt oder drei 
Freudenspriinge tut. Es ist das alte Fest des Friihlingsanfangs 
Oder Jahresanfangs, das Fest der Gottin Austrd-Eostre-Ostara, der 
neu aufsteigenden Sonne. Auch der entsprechende mannliche Gott 
der Letten, der Pferdegott Uhsing, der ganz deutlich die auf- 
steigende Sonne des Friihlingsanfangs darstellt, wird springend 
und tanzend gedacht und geschiidert. Tanzend erscheint auch 

^ Vgl, mein Buch „Mysterium und Mimus im Rigveda“, Leipzig 190S, 
S. 24 ff. und die dort angefiihrten hervorragend wichtigca Arbeiten von 
K. Th. Preufi. 
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die weiblich gedachte Sonne in iettischen Liedern, nnd nach dem 
Glauben des lettisch-litauischen Volkes hiipft nnd springt sie oder 
dreht sicb tanzend beim Aufgehen am Johannistage. Denselben 
Glauben finden wir bei den Russen zur Zeit der Sommersonnen- 
wende spezieli auf den Peterstag fixiert Wir sehen also, dafi das 
Hiipfen, Springen und Tanzen sich namentlich bei der neu auf- 
steigenden, insbesondere der weiblich gedachten aufsteigenden 
Sonne findet — so bei Indern, Griechen, Germanen. Aber auch 
die entsprechende manniiche Gottheit der Letten, Uhsing, hiipft, 
springt und tanzt, — und bei den Letten sowie bei den Slaven 
wird das Hiipfen, Springen und Tanzen der Sonne zur Sommer- 
sonnenwende geglaubt. 

Die Vorsteliung von der Sonne als einer Schankel, lesp. einer 
goldenen Schaukel findet sich deutlich im Rigveda ausgesprochen, 
und dal3 dies eine tiefgewurzelte alte Vorsteliung war, geht mit 
Sicherheit daraus hervor, da6 dieselbe im Ritual des indischen 
Sonnwendfestes eine wichtige Rolle spielt. Die Sonnenschaukel 
wird bei diesem Feste, wie wir weiterhin sehen werden, geradezu 
leibhaftig vorgefiihrt. Wie die Sonne aber nicht nur Rofi und 
Rad, sondern auch Wagenfahrer und Reiter ist, nicht nur Boot, 
sondern auch Bootfahrer, so ist sie auch nicht nur Schaukel, 
sondern ebenso Schaukier oder Schauklerin. Schaukelnd erscheint 
am Ostertag oder Georgentag der Sonnengott bei den Slaven im 
Balkan, — und jung und alt schaukeit ihm zu Ehren urn diese 
Zeit. „Ligo, ligo^^, d. h. „schaukle, schaukleh^ singen die Letten 
und Litauer noch heutzutage zur Johanniszeit. Die Zeit des all- 
gemeinen Schaukelvergniigens ist aber auch bei den Letten die 
Osterzeit. So finden wir die Vorsteliung vom Schaukein der Sonne 
ebensowohi zu Ostern wie zur Sommersonnenwende fixiert und 
mit der Vorsteliung vom Hiipfen, Springen und Tanzen der Sonne 
zum Teii untrennbar eng verbunden. Das tritt namentlich bei 
den Letten deutlich hervor. In ihren Sonnwendliedern erscheint 
die Sonne ebensowohi schaukelnd als hiipfend und springend; 
zur Osterzeit aber hiipft und springt ihr Gott Uhsing, wahrend 
alle Welt sich mit Schaukein vergniigt Die Inder zeigen das 
Tanzen bei der Ushas, also der neu aufsteigenden Sonne, das 
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Schaukeln insbesondere zur Sonnenwende, also beim Hohepunkte 
ihres Aufsteigens. Die Siaven haben nmgekehrt die^ \^orsteliiing 
vom Schaukeln der Sonne zur Friihlingszeit, die vom Htipfeii und 
Springen derselben zu Johannis. Offenbar, das lehrt die Ver- 
gleichung, sind beide so iiahverwandte Vorstellungeii den ari- 
schen Volkern schon seit der Urzeit eigen, und oftenbar sind sie 
schon seit alters ebensowohl zur Zeit des Fruhlingsanfangs wie 
zur Zeit der Sommersonnenwende lebendig gewesen und daher 
zum Teil noch jetzt lebendig. Inder, Siaven, Letten und Litauer 
haben beide Vorstellungen nebeneinander bewahrt, und zwar die 
Letten und Litauer in besonders iirspriinglicher Form, Die Ger- 
manen haben wenigstens die des Hiipfens, Springens und Tanzens 
zur Osterzeit bis auf den heutigen Tag noch zah erhaiteii. Bei 
den Griechen lebte nur ein blasser Rest der Tanzvorstellung fort, 
bei den Romern auch dieser nicht. Die Inder und die letto- 
slavischen Volker erscheinen demnach in erster Linie als treue 
Bewahrer der erwahnten Vorstellungen. Da dies aber zugleich 
die hier am meisten in Betracht kommenden Bhaga- Volker sind^ 
darf man vielleicht daraus schlieBen, dafi jene Vorstellungen ins- 
besondere bei den Bhaga- Volkern lebendig gewesen sein mogen. 
Die so charakteristische Grundvorstellung einer lebhaften freudigen 
Auf- und Abwartsbewegung der Sonne, zu gewissen Zeiten des 
Jahres, diirfeii wir aber jedenfalls als urarisch bezeichnen. 

DIE SONNE ALS AUGE DES HIMMELSGOTTES. 

Ebenso ist urarisch wohl auch die Vorstellung der Sonne als 
Auge des Himmelsgottes. Wir finden sie bei den Indern im 
Rigveda, wo die Sonne das Auge des Varuna oder auch des 
Mitra und Varuna genannt wird. Wir finden sie auch bei den 
Iraniern, den Griechen und den Germanen, — also in Asieii wie 
in Europa bei arischen Volkern bezeugt. Das berechtigt uns wohl, 
dies schone, ja grofiartige Biid in die Urzeit zuriick zu versetzen L 
Moglich, dafi sich dasselbe auch bei anderen Volkern vorfand. 

^ Vgl. oben S. l8. 37. PrcUer, Griech. Mythol 3. Aufl., S. 352. 
Grimm, Deutsche Mythol. 4. Aufi., 11 , $. 585. Roscher, Lexikon S. 1997. 
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So hat der romische Schriftsteller Macrobius zunachst Agypten 
im Auge, seiner Angabe, das Altertum nenne die Sonne das 
Auge des Jupiter Doch auf Agypten werden wir die diesbeziig- 
iichen Vorstellungen der Inder und Germanen schwerlich zuriick- 
fuhren konnen. Ich halte sie entschieden fiir urarisch. 

DIE SONNE ALS APFEL. 

Die Vorstellung der Sonne als Apfel ist, wie wir gesehen haben, 
den Griechen, Germanen, Siaven und Letten gelaufig, — bei den 
letzteren wieder in grower Urspriinglichkeit erhalten. Inder und 
Perser ^ haben, soweit ich bis jetzt sehe, nichts sicher Entsprechendes. 
Es scheint diese Vorstellung daher eine europaisch-arische zu sein. 
Moglich ist freiiich, dal3 die asiatischen Arier dieselbe verloren 
haben, allein es ist doch notwendig, zunachst die Beschrankung 
auf Europa zu konstatieren. Konnen wir auch bei den Indern 
und Persern nicht gerade das Bild eines Apfels erwarten, so ware 
doch die Umbildung in eine andere Frucht bei ihnen moglich ge- 
wesen. Doch ist bis jetzt etwas Derartiges noch nicht sicher 
nachgewiesen Bei den europaischen Ariern aber hat die Vor- 
stellung vom Sonnenapfel oder den Sonnenapfeln, auch dem zu- 
gehorigen Apfelbaum usw. festen Boden, wie es scheint, seit ur- 
alter Zeit. Sie hat eine ganze Reihe poetischer Bilder erzeugt 
und als Motiv im Mythus und Marchen bis in die neuere Zeit 
hinein befruchtend gewirkt 

TIERGESTALTIGE VORSTELLUNGEN VON DER SONNE. 

Bei alien arischen Vdlkern finden sich tiergestaltige Vorstellungen 
von der Sonne und nach den allgemein ethnologischen Voraus- 

^ Macrobius, Sat, I, 2i, 12; Preller, Griech. Mythol. 3. Aufl., S. 353 Anm. 

^ Vgl. indessen jetzt Lessmann in OLZ 1905 Spalte2i9 ,,der Schiitze mit 
dem Apfel in Iran“ und G. Hxising, Kyrossage, S. 65. 

3 Immerhin ist es moglich, dafi bei den Indern der Udurabarabaum 
(Ficus glomerata) mit seinen orangefarbigen efibaren Friichten vikarierend 
fiir den Apfelbaum eingetreten ist. Sein Holz wird vielfach beim Opfer 
verwendet, unter anderem auch zum Bau der Sonnenschaukel, beim Sonn- 
wendfest Mahavrata (vgl. unten). 

^ Vgl. dazu Mannhardt a, a. O., S. 103 ff. 209 fF. 
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setzungen darf man dieselben wohl als Reste uralter Zeit be- 
trachten. Indessen fallt es auf und mofi wohl beachtet werden^ 
dafi keine einzige dieser Vorstellungen iibereinstimmend an vieleii 
Punkten des arischen Volkergebietes auftritt, da6 sich vielmehr 
im ailgemeinen recht viel Schwanken iind Verscliiedenheit der 
Gestaltnngen geltend macht. 

Von der Vorstellnng der Sonne als RoB haben wir sclion ge- 
sprochen. Mit einiger Sicherheit Mt sie sich eigentlich ntir in 
Indien nachweisen^ sie mag aber vieileicht im Hintergrunde der 
Vorstellnng vom reitenden Uhsing (resp. auch Helios, ICos), sowie 
der weitverbreiteteii Vorstellnng vom Wagenfahren der Sonne mit 
Recht gesucht werden. 

Es fragt sich nun, ob wir noch andere spezielle Tiergestalten 
der Sonne fiir urarisch ansprechen diirfen. So z. B. die Vor- 
steilung der Sonne als einer Knh Oder eines Stieres, als Widder, 
als Eber, als Vogel u. dgl m. 

Die Sonne als Knh, resp. als Stier Oder Ochse, ist bier und 
da, doch nicht sehr reichlich bezeugt. Im Veda erscheinen zwar 
die Sonnenstrahien als Kiihe Oder Rinder der Ushas, diese Gottin 
fahrt auch mit einem Gespann lichter oder rotlicher Rinder, anch 
wird von den Morgenroten als Kiihen oder rotlichen Kiihen ge- 
sprochen (z. B. RV i, 92, i; 4, 51, 8), in der Einzahl aber er- 
scheint Ushas selten als Kuh bezeichnet oder mit einer soldi en 
verglichen (z. B. RV 5, i, i). Die Sonne scheint einmal als Stier 
gefaBt, der die Morgenroten vor sich her treibt (RV 3, 61, 7), — 
doch ist das Bild kein geliinfiges. Es fallen einem dabei die 
heiligen Rinderherden (resp. anch Lammerherden) des Helios ein, 
von denen schon Homer zn erzahlen weiB. Ubrigens hat Hille- 
brandt wohl recht, wenn er sagt, daB die Rinder, wie anch die 
Rosse, der Morgenrdte nur ein mythologisches Synonymum fur 
die Morgenrote selber sind (vgl. Ved. Myth. 11 , S. 37). In rnssischen 
Ratsein scheint der Tag oder die Sonne als weiBer oder graner 
Ochse, resp. als weiBe Knh aufzutreten ^ und Mannhardt sncht 
vieileicht mit Recht die Sonne in der „bnnten Knh‘^ der west- 


^ Vgi. Mannhardt, Lett. Sonnenmythen S. 308. 
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preufiischen Redensart: „Weifi Gott und die bunte Kuh“ d. h. 
„wei6 Gott* und die allsehende Sonne, der allsehende Tag'*' ^ 
Es ist auch ganz gut moglich, dafi diese und ahnliche Bilder 
uralt arisch sind, doch erscheint vorderhand das Material noch 
als recht mager. 

Die Sonne als Widder, resp. goldener Widder gefaSt be- 
gegnet uns bei den Griechen und Siaven, als goldborstiger E b e r 
tritt sie uns bei den Germanen entgegen. Das Verbreitungsgebiet 
dieser beiden Bilder ist also kein grofies. Etwas weiter reicht 
vielleicht die Vorstellung von der Sonne als einem Vogel. Sie 
liegt im Veda unzweifelhaft sicher vor, — sie ist wohl auch 
in dem Wundervogel Garuda zu suchen, den Gott Vishnu reitet. 
Im Veda wird die Sonne wiederholt der himmlische Oder der 
rotliche Adler genannt — oder auch einfach der Vogel, der 
Eigeborene®. Dazu stimmt nun der deutsche Sonnenvogel oder 
Sonnenschwan — und vielleicht darf man auch an die aschy- 
leische Bezeichnung des Helios als Vogel des Zeus® erinnern, 
wenn dieselbe auch, wie Roscher (a. a. O., S. 1998) meint, nur 
als ein klihnes Bild des Dichters zu fassen sein mag. Sie zeigt 
doch, dafi ein solches Bild dem griechischen Geiste nicht zu fern 
lag. Vielleicht auch diirfen wir in der Lerche eines merkwiirdigen 
lettischen Liedes die Sonne erkennen, da die Lerche darin als 
Variante fiir den Sonnengott Uhsing auftritt, resp. uragekehrt 
Moglicherweise ist also wirklich die Vorstellung der Sonne als 
eines himmlischen Vogels uralt arisch. 

Im allgemeinen werden wir sagen miissen, daB eine tierge- 
staltige Vorstellung der Sonne bei den Ariern vielfach angetroffen 
wird, daB wir aber keine bestimmte Tiergestalt in dieser Ver- 

^ Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte S. 203 Anm. 

^ suparna, mit den Epithetis divya, asura, aruna, arusha. 

® mdrtdnda; auch mrigas tuvishman RV 7, 87, 6 ist wohl mit Recht als 
„der grofie Vogel" xibersetzt und auf die Sonne gedeutet worden, 

^ VgL Roscher, Lexikon S. 1997; Mannhardt, Antike Wald- und 
Feldkulte S. 203; Germ. Mythen 39. 375 ff. 

® Zrivbs Suppl. 212. 

® „Die Lerche braut Bier in der Fufispur des Roflleins", — oder „Der 
Uhsing bereitet Bier in der Fufispur des Rdfileins." 
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wenduiig sehr weithin und sicher bei ihnen bezeugt fiiiden, Der 
Urzeit war wohl vermutlich eine mannigfaltige, wechsehide therio- 
morphische Vorstellung eigen^ von der sich nur Triimmer und 
Reste bei den einzelnen arischen Volkcrn erlialten liaben. Die 
Vorstellung des Vogels ist wohl am besten bezeugt. Aber aiich 
die des Rosses, der Kuh und des Widders sind vielleicht uralt, — 
wir konnen das nur nicht bestimmt behaupten. 


SONNENLICHT ALS GOLDENES VLIES, ALS LICHTES 
FELL, ALS ROTER ROCK ODER DECKE. 

Die Argonautensage lehrte uns die Vorstellung vom Sonnenlicht 
als goldenes Vlies, als Fell eines goldenen Widders kennen. Ihr 
verwandt ist offenbar die Vorstellung vom roten Rock, Mantel 
Oder Decke der Sonne, die sie beiin Untergang oder Aufgang 
ausbreitet, aufhangt oder dgl. Es handelt sich in ail diesen Fallen 
um das schone, rote oder goldige Licht der aufgehenden oder 
untergehenden Sonne, das in ebenso naivem wie poetischem Bilde 
gefalk wird. Das Bild des roten Rockes, des Mantels oder der 
Decke ist am bestimmtesten bei den Letten und Litauern bezeugt, 
aufierdem wohl auch bei Slaven und Germanen. Die Vorstellung 
ist aber wohl nicht auf die europaischen Arier beschriinkt. Ich 
halte es nicht ftir unwabrscheinlich, daB auch die Inder einst 
dieses Bild besessen haben. Der Grund, den ich ziiniichst zur 
Unterstiitziing dieser Annahme ins Feld fiihren mochte, wird 
manchem vielleicht etwas wunderlich erscheinen. Es ist eine 
merkwiirdige Tatsache, dab das Bild vom Fell wie auch vom 
Kleid, resp. von einem Gewebe im Rigveda sich ebenfaiis iindet, 
aber nicht vom Licht der Sonne, sondern gerade vom Dunkel der 
Nacht gebraucht, z. B. RV 4, i $, 4 heiBt es vom Sonnengott Surya : 
Du gehst dahin, das Gewebe, das dunkle Kleid abiegend; 
des Suiya Strahlen haben abschiittelnd dieFinsternis wieein 
Fell in die Wasser getan; RV 7, 63, i: Aufgeht der herriiche 
Surya, das Ange des Mitra und des Varuna, der Gott, der die 
F i n s t e r n i s s e w ie ein F e 1 1 z u s a m m e n g e w i c k e 1 1 hat — 
Vielleicht lebte das Bild vom Fell, von der Decke oder dem Kleid 
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urspriinglich in Anwendung auf beide, Sonnenlicht und Dunkel, — 
als lichtes xmd als dunkles Fell oder Kleid gefafit. Die Europaer 
batten eines, die Inder das andere bewahrt Mir scheint diese An- 
nahme keineswegs so unwahrscheinlich zu sein. Sie wird weiter 
DQch sehr wesentiich durch ein interessantes rituell gewordenes Spiel 
beim indischen Sonnwendfest unterstiitzt. Ein Arier und ein ^udra 
karnpfen um ein weifies, rundes Fell, das schliefilich der Arier 
gewinnt. Hier ist langst unzweifelhaft richtig erkannt worden, 
dafi das weifie, runde Fell die Sonne darstellt. Wir werden 
weiterhin noch ein anderes indisches Sonnwendspiel kennen lernen^ 
bei welchem ebenfalls die Sonne oder das Sonnenlicht durch ein 
Fell vertreten ist. Danach wird man wohl auch diese Vorstellung 
als eine altindische anerkennen miissen, und die Vergleichung 
ervveist dieselbe weiter als altarisch. 

DIE SONNE ALS GEFASS. 

In den lettischen Liedern erscheint die Sonne mehrfach als 
goldene Kanne, die die Sonnentochter im Meere wascht ^ oder 
die Johannchen (der Heilige des Johannisfestes) zerschlagt Die 
Sonnentochter ertrinkt bei diesem Geschaft, — es handelt sich 
da offenbar um den Untergang der Sonne im Meere. Das Zer- 
schlagen der Kanne, die iibrigens von den Gottessohnen mit 
silbernen Dauben ausgebessert wird, deutet wohl auf den Nieder- 
gang der Sonne von Johannis an. Auch als goldener Becher, 
mit dem die Gottessdhne spielen, scheint die Sonne in diesen 


^ Vgl. das Lied bei Mannhardt Nr. 39: 

Schmettere Perkun in den Quell 
Bis in den Grund hinein; 

Gestern Abend ertrank die Sonnentochter, 
Die goldene Kanne waschend. 

Dazu vgl, ebenda eine Variante und Nr. 40. 

2 Mannhardt Nr. 57 : 

Johannchen zerschlug die Kanne, 
Auf einem Stein sitzend, 

Der Gottes Sohn bebanderte sie 
Mit silbernen Dauben. 
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Liedem aufzutreten. Mit der Vorstellung der Sonne als einer 
Kanne vergleiche man das Folgende: ,;Im tirolisdien Losertale 
sieht man in der heiligen Johannisnacht auf dem Pechhorn eine 
riesige silberne Kanne, aiis der das fliissige Gold hcrvor- 
qnillt, wie Bier aiis der schaumenden Kanne. Es ist aber iioch 
kein Sonntagskind gekominen, Kanne und Gold zii gewinneii.^^ 
(Vgl. Feu il let on im Freradeiiblatt, 23. Jiini 1904 ,,Sonn- 
wendzauber“, S. 14, gez. M. K.) Die Vorstellung vom Sonnen- 
becher finden wir auch bei den Griecheii, aber in eigentiimlicher 
Weise mit derjenigen vom Sonnenboot vermengt, da Helios in 
diesem Becher iiber den Ozean fahrt Als Schale erscbeint die 
Sonne in einem deutschen Regenlied und in einem russischen 
Ratsel Auch den Indern scheint eine ahnliche Vorstellung nicht 
fremd zu sein. So stellt z. B. beim Pravargyaopfer ein Kessel mit 
gllihend heifier Milch symbolisch die Sonne dar (vgl. Oldenberg, 
Rel. d. Veda S. 447 — 451). Ob mit der herrlichen Gotterschale 
Oder dem Gotterbecher, den der himmlische Kiinstler Tvashtar 
geschaffen, die Sonne oder der Mond gemeint sei, ist schwer zai 
entscheiden, Gerade der Mond scheint bei den Indern gern als 
GefiilS gedacht zu sein, voll himmlischen Nektars, den die Gutter 
schliirfen. Ist es leer, so wird es neu geflillt, daher das Ab- 
nehmen und Wachsen des Mondes. Es erscheint nicht unmoglidi, 
dab die Vorstellung der Sonne als eines Geflibes urait arisch ist, — 
vielleicht aber warden auch beide, Sonne und Mond, in der Urzeit 
gelegentlich unter diesern sehr naheliegenden Bilde gedaclu, als 
herrliche himmlische GefaBe geschildert. Spuren alinlicher Auf- 
fassung zeigen sich jedenfalls weithin iiber das arische Voiker- 


^ Vgl. Preller, Griech. MythoL I, S. 355. Die Sonne ais bei 

Stesichorus; auch Peisandros von Kameiros. Vgl. Mannhardt, Sonnen- 
mythen S. 102. 103. 

2 Der bctreffende deutsche Vers lautet nach Mannhardt a. a, 0 „ S, loi: 

Sunn, Sunn, kumm weddcr 
Met din golden B'edder, 

Met din golden Schal, 

Beschin uns alitomilL 

Das russische Ratsel: „Eine Schale voli Oel ist der ganzen Welt genug**. 
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gebiet verstreut. Sehr moglich, dafi auch diese Vorsteilung vom 
Monde ausgpgangen, fruh aber schon auf die Sonne iibertragen ist. 

Fiir urarisch halte ich demnach i. die Vorsteilung von der 
Sonne als Rad und als Wagenfahrer mit Rossen; 2. die Vorsteilung 
der Sonne als Boot und Bootfahrer; 3. die Vorsteilung vom 
Hiipfen, Springen, Tanzen und Schaukeln der Sonne; 4. die Vor- 
stellung der Sonne als Auge des Himmelsgottes ; und 5. die Vor- 
stellung der Sonne in verschiedenen Tiergestalten, — vielleicht 
als R06, Rind, Vogel u. dgl. m. — Wahrscheinlich gehort in diese 
Reihe auch noch 6. die Vorsteilung des Sonnenlichtes als lichtes 
Oder goldenes Fell, roter Rock, Mantel oder Decke; 7. vielleicht 
die Vorsteilung der Sonne als Gefafi. 

Fur europaisch-arisch mtissen wir zunachst die Vorsteilung der 
Sonne als Apfel halten, da wir diese oder etwas Analoges bei den 
asiatischen Ariern nicht nachweisen konnten. Moglicherweise 
aber ist auch sie trotzdem uralt, nur den Indern und Persern im 
Laufe der Zeit verloren gegangen. 


DIE SONNE — EIN FEUER. 

Wir haben bisher eine jedenfalls auch schon uralte und wichtige 
Vorsteilung von der Sonne ganz unberiicksichtigt gelassen, aus 
dem einfachen Grunde, well dieselbe in die Reihe der mythischen 
Bilder, der mythischen Gedanken und Vorstellungen nicht eigentlich 
hinein gehort. Es ist dies die unmittelbare , instinktive oder 
elementare Erkenntnis, daB die Sonne ein Feuer sei. Sie wird 
nicht einem solchen verglichen, sondern sie ist ein Feuer, — 
ein groBes Feuer, das am Himmel brennt. Sie leuchtet und 
strahlt, sie warmt und brennt wde jedes andere Feuer — und 
besitzt somit dessen charakteristische Eigenschaften. Schon der 
Urmensch muB, als er das Feuer kennen lernte, die Wesens- 
verwandtschaft desselben mit der Sonne unmittelbar, instinktiv, 
wenn auch vielleicht noch dunkel und unausgesprochen empfunden 
haben. Auf dieser ganz richtigen elementaren Erkenntnis beruht 
offenbar die enge Beziehung des Feuers zu dem Sonnenkultus. 
Im Feuer hatte der Mensch gewissermaBen etwas Sonnenhaftes, 

AR IL 6 
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Soiinengieiches , Sonneoartiges in seiner nachsten Nahe, — es 
stand ihm zu Gebote, er hatte die Erzeugung, die Anfachimg 
und Erhaltung der Flamme in seiner Hand. Es war ein Element 
des Lichtes und der Warme, — und Licht und Warme waren 
es ja, um derentwiilen er die Sonne suchte, sie freudig begriifite 
und ehrte. Sehr natiirlich darum, da§ ein Entfiammen von Feuern, 
eine eifrige Pflege der lodernden Flamme schon friih als ein 
Dienst empfunden werden konnte und mufite, den man der 
Sonne leistete, — ein Dienst im eigentlichsten Sinne des Wortes — , 
und als eine Freude, die man ihr bereitete. War die Sonne 
schwach, von den Nachten des Dunkels und der Kalte bedrangb 
dann mufite es sie freuen, es niufite sie stiirken, ihr helfen, wenn 
der Mensch das verwandte Element des Feuers in helleii Flammen 
emporlodern liefi. Auf diesen ganz elementaren Gedanken ruht 
ein so wesentlicher Teil des Sonnenkultus liberhaupt, daB wir 
ihrer schon hier gedenken rauBten. Es ruht auf ihnen jener 
„Sonnenzauber‘^, den man in verschiedenen Kuithandlungen mit 
dem feurigen Element aufgedeckt hat. Was sich in spiiterer 
Zeit als heilige Handlung, in festen Formen von Priestern geiibt^ 
uns darstellt, — das war urspriinglich wohl nur freudiger Aiis- 
druck der Sympathie, eifriges, frohes Bestreben, das groBe Feiier 
im Himmelsraum mit irdischem Feuer, dem verwandten Element 
des Lichtes und der Warme, zu begruBen, — durch Mehrung 
dieses Elementes jenes groBe wichtige Feuer seibst zu kraftigen 
und zu erfreuen, damit es die gauze Welt erwiinne und alles 
gedeihen lasse. Dieses ganz naive, ganz eleraentare Emphnden 
und Streben spricht in ursprunglichster Form eines jener lettischen 
Liedchen aus, die dem Gotte der aufsteigenden Frlihlingssonne, 
Uhsing, gewidraet sind (Auning Nr. 38): 

Lafit uns Holz aufs Fuder laden, 

Lafit es uns dem Uhsing zufiihren, 

Auf dajfi er grofies Feuer ziinde, 

Auf dafi er die Welt erwarme; 

Damit am Leben bleiben die braunen Pfcrde, 

Die geapfelten Rofilein. 

Fastnaclit laSt kalte Tage erwarten, 

Droht alle durch Frost zu toten. 
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Das ist nicht nur ein Zeugnis fiir Fruhlingsfener der Letten 
zu Ehren des Uhsing, es gibt uns auch die ganz naive Be- 
griindung, waram man diese Feuer entfachte. Man will dem 
Sonnengott helfen, sein Feuer recht groi3 zu machen, damit er 
die Welt erwarmen, den Frost bezwingen konne. Dazu muntert 
das Volk gegenseitig sich auf mit frobem Gesang, dazu braucht 
es noch keine Priester. Was hier so naiv, so volksmafiig sich 
ausspricht, das tritt uns in Indien schon in vedischer Zeit als 
feierliche Kultusbandlung entgegen , als komplizierte religiose 
Zeremonie, mit symboiischem Kern, — einst so einfach und 
volksmafiig heiter, jetzt ein ernster Akt, nur noch von kundigen 
Priestern vollziehbar. Nur dem griibelnden Denker enthiillt sich 
jetzt noch der Kern der Handlung, als ein „Symbol“, als ein 
„Sonnenzauber“, nicht jedem mehr fafibar. Zwischen dem lettischen 
Lied und dem indischen Opfer liegt ein fast unabsehbar weiter 
Zeitraum kultureller Entwicklung, — die Letten bezeichnen den 
Anfang, die vedischen Inder das Ende derselben. 

Die Wesensgleichheit von Sonne und Feuer ist den vedischen 
Indern ein gelaufiger Gedanke. Er nimmt bei den priesterlichen 
Denkern jener Zeit die Form theologischer Spekulation an. 
Wir hdren da oft von der dreifachen Geburt des Feuergottes 
Agni: am Himmel zuerst, sodann aus den Wassern (der Luft) 
und endlich auf Erden aus den Reibholzern der opfernden 
Menschen. Uber die Wassergeburt des Gottes gibt es verschiedene 
Meinungen — wir kommen spater darauf zuriick — , auch nennen 
andere Dichter noch andere Geburten, z. B. die aus dem Stein, 
— unzweifelhaft aber, unbestreitbar und unbestritten ist der am 
Himmel geborene Agni das Sonnenfeuer. Agni leuchtet mit 
hellem Glanz als Sonne am Himmel Die Sonne ist eine der 
verschiedenen Erscheinungsformen des Feuergottes, — das ist 
ein feststehendes Dogma der vedischen Zeit Die priesterlichen 
Denker jener Tage, wo alles sich urn das Opfer dreht, gehdn 
aber noch weiter. Sie sehen in der Sonne das Opferfeuer der 


^ VgL Oldenberg, ReL d. Veda, S. 106. 108 ff. Macdoneli, Vedic 
Mythology S. 93; Hiliebrandt, Vedische Mythologie, II, S. ii«. 

6 # 
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Gotter, (lessen irdisches Abbild das Opferfeuer der Menschen — 
der Agni des Ahavaniya-AItars — darsteiit 'K Wir 'konnen auf 
die mannigfaltigen Spekulationen iiber Agni und die Sonne^ liber 
liirnmlisches und irdisches Feuer und ihre Beziehiingen ziieinaiider 
hier nicht naher eingehen. Man findet sie in den Werken von 
Hillebrandt, Macdonell, Oldenberg und anderen Forschem zu- 
sammengestellt. Den einen Gedanken aber miissen wir doch 
als Elbe der Urzeit hervorheben, nur priesterlich gefabt und 
umgedeutet, — den Gedanken, dai3 das Feuer der Menschen, 
jetzt das heilige Opferfeuer, der Sonne hiift, sie kraftigt und 
fordert. 

Was urspriinglich wohl nur zu gewissen Zeiten des Jahres notig 
erschien und geiibt wurde — der Sonne gegen die Machte des 
Dunkels und der Kalte durch Feuerentfachung helfend beizuspringen 
— , das ist bei den vedischen Indern schon zum feststehenden 
taglichen Branch geworden. Taglich um die Zeit des Sonnenauf- 
gangs wird das heilige Feuer angeschiirt und eine Spende von 
Milch in demselben dargebracht. Die Brahmanas aber, die groBen 
theologischen Werke jener Zeit, lassen deutlich erkennen, welche 
Bedeutung und Kraft dieseni taglichen inorgendiichen Feueropfer, 
dem Agnihotra, beigemessen wurde. Sie sagen geradezu, daB ohne 
dasselbe die Sonne gar nicht aufgehen wtirde ! Man hat daher nicht 
Unrecht gehabt, diese Zeremonie als einen „Sonnenzauber^^ zu 
bezeichnen Wir diirfen vermuten, daB urspriinglich solche Kraft, 
die Sonne zu fordern, vor allem dem neu angelegten, neu durch 
die Reibung gewonnenen, noch nicht abgenutzten, nicht alt ge- 
wordenen Feuer beigemessen wurde. Und darum wohl finden 
wir die wichtige Zeremonie der Neuanlegung des heiligen Feuers, 
die der Brahmane im Friihling, der Kshatriya im Sommer voil- 
ziehen soil, mit merkwiirdigen Brauchen verbunden, die iinzweifel- 
haft deutlich symbolisch auf die Sonne hinweisen. Ein junges 
RoB, das Symbol der Sonne, muB seinen rechten VorderfuB auf 
die Statte des Opferfeuers setzen. Ein Wagen oder ein Rad, 

^ S. Hiliebrandt a. a. O., S. 145. 

® VgL Oldenberg, ReL d. Veda, S. 109; Hiliebrandt, Vedische Mythologie 
II, S. 83. 
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ebenfalls Sonnensymbole, miissen vom Brahman, dem obersten 
Priester, dreimal siidlich vom Opferplatz umhergefahren werden 
u. dgl. Der Zusammenhang von Sonne und Feuer, ihre 

Wesensgleichheit, tritt im Ritus ebenso wie in den Liedern und 
in. der Spekulation oft genug unzweifelhaft deutlich hervor. 

Wir konnten uns nicht wundern, wenn eine Feuerverehrung, die 
sich in solcher Weise mit der Sonnenverehrung verbindet und 
mit ihr verschmilzt, zu einer allgemeinen Verehrung des Lichtes 
emporstiege. So ist in der Tat bei den Iraniern das Feuer zum 
Symbol einer reinen Lichtreligion, ja eines ewigen, ganz geistig 
gedachten schopferischen Lichtgottes geworden. So ist bei den 
Griechen ein alter Feuergott zum Sonnengott und zum Lichtgott 
im allgemeinen und hochsten Sinn emporgewachsen, — die hehre 
Gestalt des Apollon, dessen tiefes Wesen wir weiterhin in seinen 
Wurzeln zu betrachten haben werden. Doch ist hier schon der 
Ort, im vorhinein darauf hinzuweisen, wie dieser Gott Feuer und 
Sonne in sich vereinigt. Wie eng Apollon, den ich ais urspriing- 
lichen Feuergott erwiesen zu haben glaube, mit der Sonne ver- 
bunden ist, ersieht man aus der Bemerkung Roschers: die 
Erinnerung an die urspriingliche Wesensgleichheit des Apollon 
und Helios ziehe sich durch die ganze griechische Literatur, wenn 
auch die ausdriickliche Gleichsetzung der beiden gottlichen Per- 
sonen erst seit Euripides in Aufnahme kam, der sie den Natur- 
philosophen entnommen habe^. 

Dafi iibrigens die Griechen, auch abgesehen von bestimmten 
gottlichen Personen, die Sonne als ein Feuer ansahen, als Flamme, 
als Feuer des Himmelsraums, ergibt sich aus verschiedenen Stellen 
von Dichtern und Denkern dieses Volkes Dieselbe Erkenntnis 
fehlt auch den Romern nicht, — ja wir werden sie wohl bei 

^ Vgl. Hiilebrandt, Ved. Mythologie II, S. 79 — 8l ; Oidenberg a. a. 0 ., 
S. 109, Anm. 2. 

2 W, H. Roscher, Ausfiihrliches Lexikon der griechischen und romi- 
schen Mythologie, S, 1996. 

* Vgl. Roscher a. a. O., S. 1996: „Dein Stoff nach erscheint die Sonne 
ais brennendes Feuer (y/ldl Aesch. Prom. 22; Pers. 497; Eur. Jph. T. II39; 
Jon 82 t 68' al&€()og)^ woraus dann die Spekulation ein vosqov 

machte (Prod. Lyc. h. in Sol. bei Brunck, Anal. 2, 441)“. 
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alien arischen Voikern voraussetzen diirfen. Das Hanptfest des 
Vulkan fiei in den hei6en Monat August, wie Pr'eiier sagt: 
„wahrscheinlich deshaib, well Sonne und Feuer bei den Alien, 
auch bei den Roniem, oft gleichbedeutend gedacht und fiirein- 
ander gesetzt werden“ \ Wenn das heilige Feuer der Vesta neii 
erzeugt werden mui3te, dann wurde es entweder dutch Reibiing 
von Holz gewonnen „oder dutch Entztindung eines neuen Feuers 
an der Sonne, dem Urquell des Feuers'‘% — eine gewifi sehr 
bezeichnende Anschauung. — Von den Getmanen sagt Grimm, 
es moge bei ihnen ein Teil des dem Feuer gewidmeten Kuitus 
in dem der leuchtenden und warmenden Sonne begriffen gewesen 
sein, „wie schon Julius Caesar Sol und Vulcanus, und die Edda, 
beide als das Hochste preisend, Feuer und Sonne nebeneinander 
nennP^^. — Wir brauchen kaum weitere Zeugnisse und diirfen 
die so naheliegende Erkenntnis der Wesensgleichheit von Sonne 
und Feuer wohl ohne Bedenken schon der arischen Urzeit zu- 
schreiben. 

Die Ergebnisse der ethnologischen Forschung konnen diese Vor- 
aussetzung nur bestatigen und liefern manche Analogien. Man 
findet — sagt Tylor — „die Zeremonie der irdiscben Feuer- 
verehrung gewohnlich und ganz natiixlich auf die Verehrung des 
himmlischen Feuers im Sonnenkultus iibertragen^. Und an einem 
ander en Orte: „Was das Meer fiir die Wasser verehrung, das ist 
in gewissem Grade die Sonne fiir die Feuerverehrung In 
Mexiko erscheinen Feuergott und Sonnengott als nahe verwandt, 
aber doch dabei klar unterschieden. Interessant ist namentlich, 
dafi dort das Fest des Neufeuers deutlich mit dem Sonnenkultus 
in Zusammenhang steht, — geradeso, wie wir das beim indischen 
Agnyidheya bepbachtet haben Bisweiien wird auch bei ameri- 

1 Preller, R6m. Myth. II, 3. Aufl., S. 151 (i. Aufl., S. 528). Er fuhrt 
in der Anmerkung noch an Ennins bei Varro r. r. I, 4 von den vier Ele- 
menten: aqua, terra, anima (Luft), et sol, — wo also geradczu Sonne fiir 
Feuer gesetzt ist, 

2 Preller a, a. O., II, S. 167 (i. Aud., S. 542). 

3 Vgl. J, Grimm, Deutsche Myth., 4. Aud., S, 500. 

* VgL Tylor, Anfange der Kultur, S. 278. 286. 

® Vgl. Tylor a. a. O., S. 279. 280. 
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kanischen Volkern mehr dem Licht als dem Sonnenbilde selbst 
Verehmng gezolit — es entwickelt sich also auch da etwas wie 
eine Lichtreligion, die sich iiber die Einzelerscheinungen selbst 
der himmlischen Lichtkdrper erhebt, wenn auch religiose Bildungeu 
von der Grofie und Schonheit der griechischen, indischen und 
persischen nicht erwachsen sind. Es iiefie sich noch manches hier 
anfiihren, doch diirften imserem Zwecke vorlaufig auch diese 
fiiichtigen Andeutungen schon geniigen. 


^ VgL Ratzel, Volkerkunde I, S. 574. Amerikanische Sprachen zeigea 
iibrigens auch bisweilen dasselbe Wort fiir Himmel und Sonne (s. ebenda)* 



SONNENKULTUS DER ARISCHEN URZEIT. 

B EI der Betrachtung des Himmeisgottes, des hdchsten guten 
Wesens der arischen Urzeit, sind wir auf die Frage des ihm 
gewidmeten Kultus nicht naher eingegangen. Die vergleichende 
Ethnologie hat uns die merkwiirdige, zunacbst ailgemein iiber- 
raschende, jedenfalls aber tief begriindete Tatsache kennen gelehrt, 
dab die Volker einer primitiven Kulturstufe eine ritueiie Ver- 
ehrung, einen eigentlichen Kultus des hochsten guten Wesens, des 
gottlichen Reprasentanten der Moral, gar nicht Oder fast gar nicht 
ausiiben, — tells well sie, wie die Australier, sagen, man ehre 
dieses hochste Wesen eben durch die Erflillung seiner Gebote 
— Kants Standpimkt in primitivem Gewande — , tells weil sie, 
wie manche afrikanische Volker, der Ansicht sind, man brauche 
das hochste gute Wesen nicht mit Opferspenden u. dgl m. zii 
beriicksichtigen, eben weil es durch und durch gut und immer 
freundlich gesinnt sei, Ein wirklicher Kiiltus wird dem hochsten 
guten Wesen erst spater, meist erst auf hdheren Kulturstufen ge- 
widniet. Ganz anders aber steht es mit den Naturgottern und 
Seelengottern, den groben Machten des Lebens und des Todes, 
deren wohltatige oder schreckende Gewalt der Mensch fort und 
fort empfindet, wahrnimmt, oder doch wahrzunehnien giaubt- Ihnen 
mubte man seine Verehrung bezeigen, damit sie freundlich ge- 
stimmt, dem Menschen freundlich begegneten, nicht ihm ihren 
Segen entzogen oder gar ihn geradezu schadigten. Mit dem hoch- 
sten guten Wesen setzte man sich tatsachlich in Einklang, indem 
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man seine Gebote befoigte, — bei den Machten der Natur- und 
der Geisterwelt brauchte es anderer Mittel und Wege, urn diesen 
Zweck zu erreichen. Datum finden wir denn auch bei alien 
Voikern der Erde die Verehrung der Natur- und Seelengotter in 
der mannigfaltigsten Weise kultlich ausgebildet und ausgepragt. 
Sie fehlt auch den primitivsten Voikern nicht und hat bei ihnen 
nur andere Formen angenommen, als bei den schon weiter vor- 
geschrittenen. Wir werden dieselbe daher in irgendwelcher Form 
auch bei den Ariern der Urzeit unbedingt voraussetzen miissen, 
— und es ist nur die Frage, wieweit wir imstande sind, jene 
urzeitlichen Formen des Kultus auch heute noch mit einiger 
Wahrscheinlichkeit zu erschliefien und glaubhaft zu rekonstruieren. 

Nichts scheint naher zu liegen als die Verehrung der Sonne, 
wenn liberhaupt Naturmachte verehrt werden. Nimmt sie doch 
unter alien Natur erscheinungen eine liberragend gxofie, gewisser- 
mafien zentrale Stellung ein. Dafi Leben und Wohlsein von ihr, 
ihrem Licht und ihrer War me abhangen, mu6 — so scheint es — 
liberall und von jedermann empfunden und wahrgenommen werden. 
Wir treffen auch tatsachlich die Sonnenverehrung in alien Teilen 
der Erde an, doch lehren uns die Tatsachen der Ethnologic, auch 
hier nicht zu schnell und voreingenommen zu urteilen. In 
Wirklichkeit findet sich der Sonnenkult bei den verschiedenen 
Voikern der Erde sehr verschieden verteilt und sehr verschieden 
stark entwickelt. Er spielt z. B. bei den Voikern Amerikas eine 
ganz gewaltige Rolle, wahrend er in Afrika, aufierhalb Agyptens, 
verhaltnismafiig wenig bedeutet. Hier verdient eine gute Be- 
merkung d’Orbignys erwahnt zu werden, der den Kultus der 
Sonne „nicht so sehr mit den heifien Regionen in Verbindung 
bringt, wo ihre brennende Hitze die Menschen den ganzen Tag 
iiber bedriickt und sie zwingt, im Schatten Schutz zu suchen, als 
vielmehr mit Klimaten, wo ihre Gegenwart wegen ihrer leben- 
spendenden Warme freudig begriifit wird und wo die Natur bei 
ihrem Verschwinden vor Kalte erstarrt'^ Der Gedanke ist nahe- 
liegend und ich halte ihn fiir richtig. Auch Tylor billigt ihn, 
wenngleich nicht unbedingt. TrefFend hat d^Orbigny darauf 
hingewiesen, dafi z. B. in den schwiilen Waldern Siidamerikas 
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der Sonnenkultus wenig hervortritt, wahrend er aiif dem Hoch- 
plateau von Peru sich aufs hdchste entwickelt zeigt. T y 1 o r 
weist darauf bin, daB Samuel Baker angibt, in Zentralafrika 
werde der i\ufgang der Sonne geradezii gefiirchtet iind die 
Sonne als der gemeinsame Feind angesehen, — ahnlich wie schoii 
Hero dot (IV, 184) von den afrikanischen Ataranten sagt, daB sie 
die Sonne bei ihrem xA.ufgang schmahen mid ihr fluchen, well 
sie das Land mit so furchtbarer Hitze heimsuclie K Es lieBe 
sich einwenden, daB ja auch gefahrliche Machte tatsachiich oft, 
und gerade auch in Afrika, verehrt werden, weil man sie zu 
beseitigen strebt. Immerhin liegt in jener Bemerkung ein be- 
deutender Wahrheitsgehait und richtige Beobachtung. Danach 
miiBte man in den Ariern, wenn ihre Ursitze in Europa iagen, 
wie wir zu zeigen suchten , eifrige Sonnenverehrer vermuten. 
Und ich glaube, daB diese Voraussetzung sich tatsachiich als 
eine richtige bewahrt. Tylor meint freiiich, „da6 die Sonne 
nicht so unbedingt der Gott der wilden Jager und Fischer sein 
wild, wie derjenige der Ackerbauer, die sie Tag fiir Tag be- 
obachten, wie sie ihnen ihr Besitztum und damit ihren eigentlichen 
Lebensunterhalt vermehrt Oder vermindert'^ Ackerbauer wareri 
alierdings die Arier der Urzeit eigentlich noch nicht Oder doch 
nur in bescheidenem MaBe, — aber sie waren Viehzlichter, und 
das in hervorragendem Grade. Fiir den Viehziichter aber hat 
in ndrdlichen Breiten die Sonne und insbesondere das Erstarken 
des Sonnenlichtes im Friihjahr, nach der langen Winterzeit, cine 
ganz ^nliche Bedeutung wie fiir den Ackerbauer. Denn die 
Sonne ist es, die den Schnee schmelzen, die das Gras wachsen 
laBt und den Harden nach der kalten, harten und kargen Zeit 
des Winters den Tisch aufs neue deckt und sie wieder gedeihen 
laBt. Es ist daher gewiB kein Zufall und stimmt mit alien unseren 
Voraussetzungen und bisherigen Ergebnissen aufs beste zusammen, 
wenn wir unter den Sonnengottem der Arier gerade eine ganze 
Reihe von ausgepragten Hirten- und Herdengbttern antreffen. 
Dahin gehdrt der alte originelle Push an, der indische Sonnen- 

i Vgl. Tylor a. a. O., II, S. 287. 

® Tylor a. a. O., S. 2S7. 
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gott, der Gedeihen Schaffende, wie sein Name besagt, der 
himmlische* Hirte mit dem Ochsenstachel ; dahin Krishna- 
Vishnu, der iippige Freund der Hirtinnen, der selbst jahrelang als 
Hirt gelebt haben soli ; dahin der so iiberaus urspriingliche lettische 
Gott Uhsing, der Patron und Versorger der Pferde, der der 
Erde griinen Klee oder einen griinen Mantel, den Baumen Blatter 
bringt, der die RoBlein rund werden la6t, den man datum ein- 
ladet und bittet: 

Komm, Uhsing, komm, Uhsing! 

Lange haben wir schon auf dich gewartet; 

Die Pferde warten auf grtines Gras, 

Die Burschen auf heiteres Singen^. 

Dahin gehdrt auch die romische Hirtengottheit Pales, der zu 
Ehren die Friihlingsfeuer der Palilien lodern. Dahin wohl auch 
der sabinische Sonnengott So ran us, durch dessen Feuer die 
Hirpi Sorani laufen mu6ten, deren Vorfahren ausdriicklich als 
Hirten gekennzeichnet werden Dahin ist vielleicht auch der 
slavische Viehgott Wolos, Weles zu rechnen, — und in ent- 
fernterem Sinne auch der griechische Apollon, eigentlich ein 
Feuergott, aber zum Sonnengott entwickelt und in ansgepr^gtem 
MaBe Patron der Herden, daher ihn Carl Robert geradezu als 
ursprtinglichen Herdengott hat fassen wollen. All diesen arischen 
Sonnengottern, die so charakteristisch als Hirten- und Herden- 
gotter, als himmlische Versorger des Viehstandes ausgepragt sind, 

^ VgL Auning a. a. O., Nr. 39. 40. 29. 15. Vgl. auch Nr. 16 und 17: 
Komm, Uhsing, komm, Uhsing! 

Fiittere das Rofilein, dafi es gut werde. 

Gib Hafer dem Rofilein, 

Dann wird das Rofilein gut sein; 

Es wird tanzen im Hof des Vaters 
Auf seinen vier Fiifilein. (16) 

Wohl wartete ich auf den Uhsing, 

Konnte ihn nicht erwarten; 

Das Rofilein hat ihn erwartet, 

Die Diele des Stalies stampfend, 

Wahrend es auf das griine Gras wartete (17) u. dgl. m. 

* Wir kommen auf das Institut der Hirpi Sorani weiter unten zu sprechen 
und werden unsere Ansicht iiber dasselbe dort darlegen. 
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der Sonnenkultus wenig hervortritt, wabrend er auf dera Hoch- 
plateaii von Peru sich aufs hochste entwickelt zeigt. T y 1 o r 
weist darauf bin, da6 Samuel Baker angibt, in Zeiitralafrika 
werde der Aufgang der Sonne geradezu gefiirchtet inid die 
Sonne als der gemeinsaine Feind angeseben^ — abnlich wie scboii 
Hero dot (IV, 184) von den afrikaniscben Ataranten sag% da6 sie 
die Sonne bei ibrem Aufgang schinaben und ihr iluchen, well 
sie das Land mit so furchtbarer Hitze heimsucbe b Es liefie 
sich einwenden, dafi ja auch gefahrlicbe Macbte tatsachlich oft, 
und gerade auch in Afrika, verehrt warden, weil man sie zu 
beseitigen strebt. Inimerbin liegt in jener Bemerkung ein be- 
deutender Wabrbeitsgehalt und richtige Beobacbtung. Danacb 
miil 3 te man in den Ariern, wenn ihre Ursitze in B 3 uropa lagen, 
wie wir zu zeigen suchten , eifrige Sonnenverehrer vermuten. 
Und icb glaube, da6 diese Voraussetzung sich tatsachlich als 
eine richtige bewahrt. T y I o r meint freilich , „da6 die Sonne 
nicht so unbedingt der Gott der wdlden Jager und Fischer sein 
wird, wie derjenige der Ackerbauer, die sie Tag fiir Tag be- 
obachten, wie sie ihnen ihr Besitztum und damit ihren eigcntlichen 
Lebensunterhalt vermehrt oder vermindert*^ b Ackerbauer waren 
allerdings die Arier der Urzeit eigentlich noch nicht Oder doch 
nur in bescbeidenem MaBe, — aber sie waren Viehziichter, und 
das in hervorragendem Grade. Ftir den Viehziichter aber hat 
in nordlichen Breiten die Sonne und insbesondere das Erstarken 
des Sonnenlichtes im Friihjahr, nach der langen Winterzeit, eine 
ganz ahnliche Bedeutung wie fiir den Ackerbauer. Denn die 
Sonne ist es, die den Schnee schmelzen, die das Gras wachseii 
laBt und den Herden nach der kalten, harten und kargen Zeit 
des Winters den Tisch aufs neue deckt und sie wiedei gedeihen 
laBt Es ist daher gewiB kein Zufall und stimmt mit alien unseren 
VoraussetzuBgen und bisherigen Ergebnissen aufs beste zusammen, 
wenn wir unter den Sonnengottern der Arier gerade eine gauze 
Reihe von ausgepragten Hirten- und Herdengottem antreffen, 
Dahin gehort der alte originelie Push an, der indische Sonnen- 

^ Ygt Tylor a. a. O., II, S. 287. 

Tylor a. a. O., S. 2S7. 
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gott, der Gedeihen Schaffende, wie sein Name besagt, der 
himmlische* Hirte mit dem Ochsenstachel ; dahin Krishna- 
Vishnu, der iippige Freund der Hirtinnen, der selbst jahrelang als 
Hirt gelebt haben soli ; dahin der so iiberaus urspriingliche lettische 
Gott Uhsing, der Patron und Versorger der Pferde, der der 
Erde griinen Klee oder einen griinen Mantel, den Baumen Blatter 
bringt, der die Rofilein rund werden lafit, den man darum ein- 
ladet und bittet: 

Komm, Uhsing, komm, Uhsing! 

Lange haben wir schon auf dich gewartet; 

Die Pferde warten auf griines Gras, 

Die Burschen auf heiteres Singen K 

Dahin gehort auch die romische Hirtengottheit Pales, der zu 
Ehren die Friihlingsfeuer der Palilien lodern. Dahin wohl auch 
der sabinische Sonnengott S or an us, dutch dessen Feuer die 
Hirpi Sorani laufen mufiten, deren Vorfahren ausdriicklich als 
Hirten gekennzeichnet werden Dahin ist vielleicht auch der 
slavische Viehgott W 0 1 o s , W e 1 e s zu rechnen, — und in ent- 
ferntereni Sinne auch der griechische Apollon, eigentlich ein 
Feuergott, aber zum Sonnengott entwickelt und in ausgeprSgtem 
Ma6e Patron der Herden, daher ihn Carl Robert geradezu als 
urspriinglichen Herdengott hat fassen wollen. All diesen arischen 
Sonnengottern, die so charakteristisch als Hirten- und Herden- 
gotter, als himmlische Versorger des Viehstandes ausgepragt sind, 

^ VgL Auning a. a. O., Nr. 39. 40. 29. 15. Vgl. auch Nr. 16 und 17: 
Komm, Uhsing, komm, Uhsing! 

Fiittere das Rdfilein, dafi es gut werde. 

Gib Hafer dem Rdfilein, 

Dann wird das Rdfilein gut sein; 

Es wird tanzen im Hof des Vaters 
Auf seinen vier Fiifilein. (16) 

Wohl wartete ich auf den Uhsing, 

Konnte ihn nicht erwarten; 

Das Rdfilein hat ihn erwartet, 

Die Diele des Stalles stampfend, 

Wahrend es auf das griine Gras wartete (17) u. dgl. m. 

^ Wir kommen auf das Institut der Hirpi Sorani weiter unten zu sprechen 
und werden unsere Ansicht iiber dasselbe dort darlegen. 
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lassen sich keineswegs ebenso entsprechende arische Sonnengotter 
gegeniiberstellen, die des Ackerbaus walteten, ftir das Gedeihen 
des Getreides sorgten. Wir finden vielmehr tiberraschenderweise 
als Patrone des Ackerbaues Gdtter ganz anderen Ursprangs tatig, 
Seelengotter und Windgotter, oder Mondgotter und Gotter der 
Exdtiefe, von deren Wesen wir spater handeln werden — Odhin, 
Wodan, Dionysos und Demeter, Mars und Acca Larentia, auch 
Saturnus, sowie eine grofie Schar besonderer Vegetationsdamoneii. 
Es ist jedenfalls sehr bezeichnend, daB wir gerade die Sorge 
ftir den Viehstand unter den alten Sonnengottern der Arier selir 
deutlich hervortreten sehen. Es stimmt das ganz zu unserem 
Bilde von den viehziichtenden Ariern der Urzeit. 

Dock die Zahl der arischen Sonnengottheiten ist sehr vie! 
grdfier und umfafit, wie wir schon gesehen haben, eine bunte 
Schar der verschiedenartigsten Gestalten, die unter v/echselnden 
Bildern gefafit, von mancherlei Mythen umwoben sind. Man hat 
den Eindruck, daB gerade bei den arischen Volkern die Sonnen- 
verehrung recht eigentlich zu Hause ist, und man wird von vorn- 
herein ftir wahrscheinlich halten mtissen, daB diese Verehriing 
auch schon in der Urzeit, im europ^schen Stammlande der Arier 
ihren Ausdruck fand. LaBt ein soldier Kiiltus sich nachweisen 
und in welchen Formen? — das ist die jetzt sich aufdrangende 
Frage. 

Die allgemeinen Kulturverhaltnisse der arischen Urzeit, wie wir 
sie frtiher im UmriB geschildert haben, lassen nur eine ziemiidi primi- 
tive Form des Kultus erwarten, und diese Voraussetzung wil'd 
durch mehrere den Kultus betreffende Tatsachen negativer Art 
noch erheblich bestarkt Die Vergieichung lehrt tins n^miich, 
daB die arische Urzeit Tempel, Altare, Gotterbilder 
und eigentliche Priester noch nicht gekannt hat, was ohne 
Zweifel auf recht primitive kultiiche Zustande schlieBen laBt. 
Darum kann dieser Kultus immerhin doch dem Gemiite, der 
Phantasie, dem religiosen Bediirfnis viel geboten, einen reichen 
und tiefen, wertvolien Inhalt gehabt haben und wir w^erden das 
bei der tiefen und reichen Veranlagung der Arier sogar von vorii- 
herein fur wahrscheinlich halten mtissen, wie denn andererseits 
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Tempel, Altare^ Gotterbiider und Priester die groi3ten Roheiten, 
Grausamkeiten und Scheufilichkeiten bei der Gottesverehrung in 
keiner Weise ausschlieSen. Der Haingottesdienst der aiten 
Germanen hat den Romer Tacitus so tief beeindruckt, daS er 
mit offenbarer Ehrfurcht von ihra redet und eine wohl unwill- 
kiirlich idealisierende Schilderung desselben gibt Wir kennen 
auf der anderen Seite Tempel genug, in denen das Menschenblut 
in Stromen geflossen, Gdtterbilder, die die ekelhafte Verzerrung 
des Gottlichen darstelien, Priesterschaften , die die besten und 
hbchsten Instinkte der Menschheit in eigenniitziger Weise aus- 
gebeutet haben, so dafi diese Dinge in keiner Weise einen 
Mafistab fur den inneren Wert des Kultus abzugeben imstande 
sind. Immerhin sind es die Formen und Bildungen, die die 
Gottesverehrung bei vorschreitender Kultur iiberall hervorbringt, 
deren relativer und zeitweiliger Kulturwert auch nicht bestritten 
werden soil. Charakteristisch sind sie auf jeden Fall, und zur 
Eigentiimlichkeit des urarischen Kultus scheint es zu gehbren, dafi 
sie demselben noch ganz oder so gut wie ganz fehlten. 

Tempel und Gotterbiider haben sogar die Inder der 
vedischen Zeit noch nicht besessen obwohl ihre Kultur sich liber 
diejenige der Urzeit doch schon sehr bedeutend erhoben hatte. 
Sie fehlten auch den aiten Iraniern noch nach dem Zeugnis des 
Herodot und nach Ausweis der altesten Urkunden der Zarathustra- 
Religion^. Wir diirfen mit Sicherheit daraus schliefien, dafi den 
Ariern der indoiranischen Einheitsperiode Tempel und Gotterbiider 
noch ganz unbekannt waren oder doch in ihrem Kultus keine 
Stelle hatten. Aber auch A 1 tare in unserem Sinne des Wortes 
werden wir dieser Zeit noch absprechen miissen. Herodot sagt 
ausdriicklich, dafi die Perser keine Altare besafien, sondern ihre 
Opfergaben fur die Gotter auf zartera Gras, insbesondere Klee, 
niederlegten, — eine Art Opferstreu, wie sie auch die Inder und 

^ Eine einzige Stelle des Rigveda, in welcher einige Forscher Anspielung 
auf ein Gotterbild (des Indra) vermutet haben, ist dunkel, schwierig und 
mindestens sehr zweifelhaft. Andere und ausgezeichnete Kenner erklSren 
dieselbe ganz anders, und wird man darauf jedenfalls nichts aufbauen diirfen. 

^ Vgl. Herodot I, 13 1; desgl. die Gdthds des Zarathustra. 
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andere arische Volker in mannigfaltigen Formen aufweisen. Die 
sogenannte Vedi der Inder, eine vertiefte, mit Gras bestrente E^rd- 
stelle, wo die Opfergaben hingestellt werden, kann man aber anch 
einen Altar eigentlich noch nicht nennen, obwohl dies oft genng 
geschieht. Priester aber haben nicht nur die vedischen Inder 
und die Parser der altesten Zeit, sondern ohne Zweifel schon vor- 
her die noch ungetrennten Indoiranier besessen, und zwar nacli 
dem sicheren Ausweis der Sprachen bereits mehrere Arten und 
Ordnungen derselben Wir sehen daraus mit grower Deutiich- 
keit, dafi es lange vor Tempeln, Gotterbildern und Altaren schon 
Priester gegeben hat, — kundige Manner, die der Gottesverehrung 
einer alteren Zeit bereits vorstanden. 

Tempel nnd Gdtterbilder haben die alten Gernianen nach dem 
bestimmten Zeugnis des Tacitus zu seiner Zeit noch nicht besessen 
(Germ. Kap. 9), und auch bei den Slaven fanden die ersten christ- 
lichen Bekehrer noch keine dem Gottesdienst gewidmeten Hauser 
vor. Von den in der Kultur noch langer zuriickgebliebenen 
Letten und Litauern laiSt sich dasselbe fiir noch spatere Zeiten 
behaupten. Schon diese Tatsachen genugen, urn es zweifellos er- 
scheinen zu lassen, da6 die Arier der Urzeit Tempel und Gotter- 
bilder noch nicht gekannt haben, ebensowenig Aitare in unserem 
Sinne des Wortes. Sie opferten zweifellos im Freien, sei es aiif 
Anhohen und Bergspitzen, wie es Herodot von den Persern be- 
richtet, oder in Hainen und Waldern wie die Gerrnanen des 
Tacitus, Oder auch sonst an einem freien, ihnen dazu geeignet 
erscheinenden Platz. 

Ob sich mit derselben Bestimmtheit behaupten Idfit, daB die 
Arier in der Urzeit keinerlei Priester besessen haben, ist allerdings 
fraglich. Ein positiver Beweis fiir ihr Vorhandensein ItBt sich 
freilich nicht in ausreichender Weise iiefern, nachdem sich die 
Gleichung des indischen brahman = lat. fiamen als nicht ge- 
niigend stark erwiesen hat, diesen Beweis zu tragen. Auch muS 
wohl beachtet warden, da6 Caesar den Gerrnanen gottesdienstliche 

^ Vgl. ssk. hotar == avestischem zotar, atharvan = dthravan; dazu 
gathd = gatha, soma = homa u, a. m. 
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Funktionare nach Art der keltischen Druiden abspricht und da6 
nach den Forschungen von Krek die Slaven der altesten Zeit keine 
Priester besessen zn haben scheinen Dock ist das Zeugnis des 
Caesar nicht von der Art, dal3 es jede Art von Priestern bei den 
German en geradezu ausschlosse. Es kann auch dahin verstanden 
werden, daS ein ansgebildeter Priesterstand, wie ihn die keltischen 
Druiden darstellten, den Germanen mangelte. Eine wirklich ein- 
dringende Kenntnis der germanischen KulturverhSltnisse hat Caesar 
keinesfalls besessen und man mufi sich daher wohl hiiten seinen 
recht summarischen Urteilen zu weitreichende Bedeutung beizu- 
messen. Dazu mahnt uns auch seine jedenfalls ungenaue Bemer- 
kung iiber die Opfer bei den Germanen. Uber die Kulturver- 
haitnisse der alten Slaven sind unsere Nachrichten aber so liicken- 
haft, dafi ich ebenfalis Bedenken tragen wiirde, aus negativen Er- 
gebnissen auf diesem Gebiete zu viei zu folgern. Alles in allem 
glaube ich, da6 wir fiir die arische Urzeit das Vorhandensein von 
Priestern allerdings nicht erweisen, aber auch nicht schlechthin 
und ganz und gar bestreiten kdnnen. Ein entwickelteres Priester- 
tum, ein eigentlicher Priesterstand lafit sich fiir jene Zeit gewiB 
nicht voraussetzen, wohl aber mag es schon damals Anfangs- 
bildungen in jener Richtung gegeben haben, — Personen, die 
durch Alter, Erfahrung und entsprechende Begabung mehr als 
andere mit der Eigentiimlichkeit des Kuitus vertraut, zur Ausiibung 
und Leitung desselben besonders befahigt erschienen. Wohl mog- 
lich, dafi Stammeshaupter und angesehene Familienhaupter in 
erster Linie eine solche Rolle spielten, wie man vermutet hat, 
doch haben wir auch kein Recht, eine Beschrankung in dieser 
Richtung zu behaupten, Gewifi fehlten auch jene Leute nicht, 
die den Schamanen, Zauberern und Medizinmannern prinaitiver 
Volker sich vergleichen liefien. Die Gleichung brahman == flymen 
spricht entschieden dafiir (denn brahman heifit Spruch und Gebet 


^ VgL Schrader, Reallexikon, S. 637 — 639. Caesar sagt von den Ger- 
manen de hello Gallico Vi, 21 : Neque druides habent, qui rebus divinis 
praesint, neque sacrificiis student. „Sie haben weder Druiden, die den 
gottesdienstlichen Dingen vorstehen, noch bekiimmern sie sich urn Opfer“, 
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bei den Indern schon in der altesten Zeit^), da6 die Kenntnis 
von Spriichen und Gebeten bei den priesterlich fungierenden Per- 
sonen von wesentlicher Bedeutung war, — und das war auch 
aller Wahrscheinlichkeit nach die ursprlingliche Bedeutung des 
Wortes in seiner neutraien Form, wahrend es als Maskuliniim den 
Beter, den Priester, den Sprecher oder Sanger der Spriiche und 
Gebete bedeutete. Vielleicht hangt das Wort auch niit dem alt- 
nordischen bragr „DichtkunsP^ zusammen, und es ist nicht un- 
moglich, dafi Spriiche und Gebete schon in der Urzeit zum Teil 
poetische Form trugen. Das alles ist bei einem begabten Volk 
auch auf primitiver Stufe sehr w^ohl denkbar, ja wahrscheinlich, 
wie sich ahnliches ja auch sonst bei ziemlich primitiven Volkern 
findet. Mehr als primitive Zustande aber wollen wir gar nicht 
voraussetzen. 

^ Wena Schrader und andere als Grundbedeutung von brahman „Zauber- 
spruch** ansetzea (vgi. Reallex., S. 637), so geschieht das vor allem wohl 
der Modetheorie zu Liebe, die alle Religion aus urspriinglichem Zauberwesen 
ableiten will. Das Wort heifit ohne Zweifel Spruch, Zauberspruch, aber 
auch Gebet, Andacht schon in der altesten Spracbe. 



DIE BEGRUSSUNG DER SONNE. 


F ur die primitivste Form der Naturverehning halte ich die 
Begriifiung. Wenn der Mensch die belebte oder belebt ge- 
dachte Naturerscheinung freundlich und achtungsvoll, oder gar 
freudig begrufit, — sei es schweigend, mit blo6er Gebarde, sei 
es auch mit Ausrufen, Empfindungslauten oder Worten — Harm 
setzt er sich in der einfachsten, unmittelbarsten Weise mit ihr in 
Beziehung, stellt ein freundliches Verhatnis her, setzt sich in Ein- 
klang mit ihr. Es geschah das wohl ursprunglich rein instinktiv, 
gewissermafien reflektorisch, ohne bewufite Absicht, als unmittel- 
bare Wirkung der Erscheinung auf das Gemiit des Menschen. 
Doch im Verlaufe der Zeit empfand man es als wohltatig und 
beruhigend, in freundlichem Verhaltnis zu stehen zu einer Macht, 
von der man sich in mancher Beziehung abhangig fuhlte, oft — 
wie gerade bei der Sonne — in ganz hervorragendem Mafie. 
Aus dem gelegentlichen Tun, das gebardenhaft und inteijektionell 
schon vor dem Aufstiege zum Menschtum, schon ehe aus den 
Untermenschen die Urmenschen wurden, bestanden haben kann, 
wurde spater allmahlich eine bewufit und absichtlich gepflegte Ge- 
wohnheit und endlich feste Regel, Ritus, Gesetz. Die Form der 
Begrufiung wechselte und entwickelte sich von Gebarde und Inter- 
jektion aufwarts bis zum Gebet, zum Andachtslied, vielleicht noch 
verbunden mit irgendwelchen aufieren Handlungen. Die Begriifiung 
in einfachster Form, durch Gebarde und Ausruf, ist gewissermafien 
die Urzelle des Kultus, wenigstens bei der Naturverehrung. Vom 
Seelenkult reden wir spater — es ist da eine andere Entwick- 
AR If. 7 
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lung moglich, ja wahrscheinlich. Die einfaclie BegrliSimg ist jeden- 
falls etwas viei Urspriinglicheres als der Zauber, aus dem man 
heutzutage so gern alien Kultus ableiten mochte. Zauberhand- 
lungen setzen schon viel vervvickeltere Gedankengange voraiis. 
Es steckt viel Zauber im Kultus, ohne Zweifel, — es ist aber 
auch ebensoviel Zauber aus dem Kultus hervorgegangen. Beide 
hangen friih schon vielfach eng zusammen, ohne da6 darum der 
Kultus den Zauber voraussetzte, — oder umgekehrt. Den GruB, 
die einfachste Urform des Kultus, wird niemand auf eine Zauber- 
handlung zuruckftihren konnen oder wollen. 

Sehr lehrreich ist mir immer die kleine Geschichte erschienen, 
die der bekannte finnlandische Forscher Castren mit einer 
Samojedin erlebte. Er berichtet: „Ein samojedisches Weib er- 
zahlte mir, da6 sie jeden Morgen und Abend aus ihrem Zelte zu 
treten und sich vor der Sonne zu verbeugen pflege, wobei sie am 
Morgen spreche: „Wenn du, Jilibeambaertje \ dich erhebst, erhebe 
auch ich mich aus meinem Bette^^, am Abend dagegen: „Wenn 
du, Jilibeambaertje, niedersinkst, begebe auch ich rnich zur Riihe/‘ 
Das Weib fiihrte das als einen Beweis fiir ihre Rehauptiing an, 
dais man auch bei den Samojeden sein Morgen- und Abendgcbet 
verrichte, fiigte jedoch mit Bedauern hinzu, daf5 es auch unter 
ihnen solche Wilde gabe, welche nie ein Gebet zu Gott em|.)or 
sendeten.“ — ^ Hier haben wir achtungsvolle Begriifiung der Somie 
in Verbindung mit dem denkbar primitivsten Gebet. Wir wiirden 
es kaum ein Gebet nennen mogen, doch die Frau selbst empfand 
es als ein solches und iegte entschieden Gewicht daraiif. Das 
ist nun freilich weder ein Bitt-, Dank- oder Suhnegebet, wie man 
gewohnlich zu schematisieren pflegt, — es ist nichts als eine be- 
griifiende Anrede mit der einfachen Feststellung, da6 der an- 
dachtige Mensch sich in seinem Tun ganz im Einklang mit der 
angedeuteten grofien Gottheit der Sonne befinde, — da6 er aiif- 
stehe, wenn sie aufstehe, sich schlafen lege, wenn sie schlafen 
gehe. Es ist die einfachste Form, sich in Wort und Tat rait der 


* Bezeichnung fiir Gottheit im aligcmeincn. 

® Vgl. Tylor, Aufangc der Kultur, II, S. 292. 
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lebendig und gottlich gedachten Naturerscheinung in Einklang zu 
setzen, — der einfachste Kuitus, die Urform des Gebetes. 

BegriiBung der Sonne kdnnen wir in mancherlei Formen bei 
verschiedenen mehr Oder minder primitiven Volkern aufzeigen. 
D^r tagliche Gottesdienst der Apalatschen auf Florida bestand 
darin, die Sonne vor ihrer Tiir beim Auf- und Untergang zu be- 
griiBen. Die Virginier verbeugten sich vor der Sonne bei ihrem 
Auf- und Untergange mit aufgehobenen Handen und Augen. 
Indianische Hauptlinge an der Hudsonbai bliesen dreimal den 
Rauch ihrer Pfeifen der aufgehenden Sonne entgegen. Bei den 
Natchez von Louisiana stellte sich der gro6e Sonnenhauptiing jeden 
Morgen bei Sonnenaufgang in die Haustiir, mit dem Gesicht nach 
Osten, jauchzte und warf sich dreimal zur Erde, worauf er erst 
zur Sonne, dann nach den anderen drei Himmelsrichtungen seinen 
Tabakrauch blies. Auch bei den nicht mehr primitiven Mexikanern 
wurde die aufgehende Sonne taglich in den Tempeln mit Hdrner- 
blasen und Weihrauch bewillkommtb Bei den Kirgisen wurde 
friiher die junge Ehefrau am Tage nach der Hochzeit in die 
Sonne geftihrt, damit sie’ sie unter einer Decke tiefgebeugt be- 
griiBe^ usw. 

Von diesen Beispielen, die sich leicht vermehren liefien, wenden 
wir uns zu den arischen Volkern. 

Wenn der Bauer in der Oberpfalz noch heute vor der auf- 
gehenden Sonne den Hut abnimmt dann ist das nichts anderes 
als die alte einfache BegriiBung der Sonne. Seine Vorfahren 
werden barhaupt gegangen sein und sich daher beim GruB anderer 
Gebarden bedient haben, doch die Sitte der ehrfurchtsvollen Be- 
griiBung der Sonne hat er ohne Zweifel von ihnen geerbt Das 
ist mehr als bloBe Vermutung. Schon Grimm macht auf eine 
merkwiirdige Stelle in der Edda aufmerksam, wo es von der 
Sonne heiBt: „ihr neigte ich mich^^, — wo also offenbar einC: 
ehrfurchtsvolle Verneigung oder Beugung vor der Sonne erwahnt 
wird, wie iibrigens auch das Kniebeugen und Hutabnehmen vor 

^ Samtliche Angaben aus Tylor a. a. O., S. 288 — ^290. 

^ Vgl. Ratzei, Voikerkunde, 11 , S. 708. 

^ VgL Wuttke, Der dcutsche Volksaberglaube, S. 150, Anm. 2. 

7 * 
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dem Neumonde in Deutschland bezeugt ist — Die aiten Griechen 
begriiSten die Sonne taglich bei ihrem Aufgang und Untergang 
niit einem Gebete, wie uns Plato und andere berichten, — und 
sie taten das ehrfurchtsvoll in jeder Lage des Lebens Im 
Symposion steht Sokrates bis zum Morgen in Gedanken versunken 
da und begriiSt dann, ehe er nach Hause geht, noch die auf- 
gehende Sonne mit einem Gebete Wir erfahren auch, wenigstens 
durch einen Schriftsteiler spaterer Zeit, die Gebarde^ deren sich 
die Griechen bei dieser Gelegenheit bedienten. Nach Lucian 
(de salt. 17) begriifiten sie die aufgehende Sonne mit einem Hand- 
ku6 ! — Die Romer riefen in der Morgenfriihe den Janus an, den 
Gott der aufsteigenden Sonne, des anbrechenden Tages, den sie 
eben darum den morgendlichen Vater (Matutinus Pater) nannten 
Am meisten entwickelt und rituell hxiert war aber diese Be- 
griifiung der aufgehenden und ebenso auch der untergehenden 
Sonne bei den Indern, und zwar bestand dieselbe vornehmlich in 
dem Murmeln der sog. Savitri, eines an Gott Savitar gerichteten 
Rigveda- Verses, dem dann wohl auch andere Spriiche noch 
hinzugefiigt warden. Diese sog. Diimmerungsandacht ist morgens 
stehend, nach Osten gewandt, zu verrichten, bis die Sonnen- 


^ Vgl. Grimm, D. Myth., 4. Aufl., S. 26. 587. Vgl. auch das „Anbeten 
des Tags'* ebenda S. 615. — Die Eddasteile findet sich im Solarliodh 
(henni ek laut). 

Vgl. Roscher, Lex., S. 2024 ; Plat. Leg. 10, S. 887. • 

® %7t8iT (pxs'z dmdyp Tt^ooBv^dfisvos Tip Tji/Jq?, 

^ Vgl. Prelier, Rom. Myth,, 3. And., I, S. 169. 170 (l. Auii, S. 151); 
Horaz, Sat. II, 6, 20. — In der romischen Welt lebte die Sitte der Sonnen- 
begriifiung bis ins Mittelalter hin fort. Tylor fuhrt a. a. O., 11 , S. 297 
mehrere interessante Zeugnisse aus spaterer Zeit an, die freilich ebendarum 
fur die Vergleichung nicht sehr in Betracht kommen. So klagt T e r t u i 1 i a n , 
dad viele Christen die Himmelskbrper verebrten und ihre Lippen gegea die 
aufgehende Sonne zu bewegen pflegten. Und Leo der GroBe klagt noch 
im fiinften Jahrhundert, dad manche Christen, ehe sie die Basilica von 
St. Peter betraten oder wenn sie auf einem Hiigel standen, sich gegea die 
aufgehende Sonne wandten und sich vor ihr verbeugten, Wie viel von den 
letzteren -erst spater bezeugten Sitten auf die Rechnimg altarischer Sonnen- 
verehrung, wie viel auf die spateren und fremdlandischen Kulte komrot, 
iadt sich natiirlich nicht entscheiden. 
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scheibe erscheint; abends nach Ablauf der Dammerung, bis zum 
Erscheinen 'der Sterne. Der Betende mu6 mit der Opferschnur 
versehen sein, mu6 die vorgeschriebenen Waschungen und andere 
Wassergebrauche vollzogen haben Der hochheilige Vers, welchen 
die Mitglieder der Brahmanenkaste tagt^lich bei dieser Gelegen- 
heit als Grufi fiir die nahende und scheidende Sonne zu murmeln 
haben, ist von uns bereits friiher mitgeteilt worden. Fiir die 
anderen beiden arischen Kasten, die Ritter und das Volk (Kshatriya 
und Viigya), waren andere Spriiche, in anderem Metrum, als 
„Savitri'^, d. h. als Gru:6 fiir den Sonnengott Savitar bestimmt; 
fiir die Adiigen im Trishtubh-Metrum, fiir das Volk im Jagati- 
Metrum, wahrend der Spruch der Brahmanen im Giyatri-Versmafi 
abgefafit ist. Es pragen sich darin die inzwischen entwickelten 
Standesunterschiede des indisch-arischen Volkes charakteristisch 
aus \ Hier liegt bereits ein geregelter Ritus vor, der sich von 
der einfachen griifienden Gebarde oder einem freudigen Ausrufe 
schon sehr weit entfernt hat und doch auf jene als Ausgangs- 
punkt zuriickfiihrt. 

Eine merkwiirdige Form der Sonnenbegriifiung hat Prof. 
J. C Jirecek zur Erntezeit bei den Balkanslaven beobachtet^: 
„Die Weiber — berichtet er — gingen nach Sonnenaufgang 
scharenweise, mit dem Spinnrocken in der Hand und den Kindern 
auf dem Riicken, zuerst ein Sttick Weges gegen die Sonne und 
dann erst aufs Feld, damit, wie man rair ausdriicklich sagte, die 
Arbeit die ganze Woche hindurch gedeihe 


^ Vgl. Oldenherg, Religion des Veda, S. 432; Hillebrandt, Rituallitera- 
tur, S. 55. 

® Fiir den Kshatriya gilt RV i, 35, 2, fiir den Vaigya RV i, 35, 9 oder 
4, 40, 5 oder auch ein anderer Vers als Savitri. Vgl. Hillebrandt, 
Ritnalliteratur, S. 54. 

® Es war im Balkan von Love 5 im Dorf Mikre, und zwar zur Erntezeit, 
am 4. August d. J. 1884, Montag morgens. Ich verdanke die interessante 
Notiz einer freundlichen Mitteilung des Beobachters selbst, meines hochver- 
ebrten Herrn Kollegen Professor Dr. J. C. Jirecek in Wien. Er spricht 
dabei mit Recht von dem „Rest eines Sonnenkultus”. 

^ Vgl. JireSek, Cesty po Bulharyen, Prag 1888, S. 661; Jirecek, Das 
Fiirstentum Bulgarien, Prag-Wien-Leipzig 1891, S. 94. 
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Ob die Begrufiung- der Sonne schon in der Urzeit der x^rier 
als regelmafiig geiibter, t^licher Branch zu den ken ist, darf 
natiirlich bezweifelt werden. Moglich ware die Annahme durch- 
ans, so gut wie wir solchen Branch bei Apalatschen imd Virginiern 
bezeugt finden, — und die xArier zeigen ja alle eine starke 
Neigung zum Sonnenkultus, die sie jedenfalls aus der Urzeit mit- 
gebracht haben. Es ist wohl auch denkbar, da6 es in dieser 
Hinsicht bei den einzelnen Stammen, in den verschiedenen Schichten 
des arischen Urvolkes verschieden gehalten wurde. Jedenfalls 
aber werden wir annehmen diirfen, dsiQ die BegriiSung der Sonne 
sich zu gewissen Zeiten des Jahres recht lebhaft gestaltete. Wenn 
der Friihling herankam, der Schnee schmolz, die Erde sich mit 
frischem Griin bekleidete, die Sonne Tag um Tag hoher stieg, 
Tag um Tag kraftiger warmte, dann griifite man sie gewiB mit 
besonderer Freude, dann jauchzte und jubelte man ihr zu, der 
grofien Spenderin all des neu erwachenden Lebens ringsum. 
Dann gab es frohe Tage des Jubels, Zeiten gehobener Stimmung 
— hbchgeziten, wie die mittelalterlichen Dichter sagen wiirden — , 
die Siegeszeit, die Festzeit der Sonne, vom Friihlingsanfang bis 
zur Mittsommerzeit. Es ist kaum anzunehmen, daB bestimmte 
Tage des Jahres schon damals als Sonnenfesttage gefeiert wurden. 
Es gab ja noch keinen Kalender, noch keinerlei feste Zeitrechnung, 
auBer dem Anhalt, den der Mondwechsel bot und der Wechsel 
der Jahreszeiten im groBen. i\ber um sich der Sieges- und 
Festzeit der Sonne zu freuen und sie jubelnd zu grul3en, dazu 
brauchte man auch keinen Kalender, — dazu bedurfte es nur 
gesunder Sinne, und die haben dem Arier der Urzeit gewiB nicht 
gefehlt Dazu bedurfte es nur kraftiger Lungen, die den warmen 
Friihlingshauch atmen, klarer Augen, die sich am Sonnenlichte 
und am Griin der Wiesen und Walder, am Gedeihen der Harden 
freuen konnten. Und so griiBte man wohl die Sonne in dieser 
Zeit fort und fort mit lebhafter Freude, insbesondere aber gewiB 
zu An fang und auf dem Hdhepunkte dieser Entwicklung im 
Friihlingsanfang und zur Mittsommerzeit. DaB diese Voraus- 
setzung richtig ist, konnen wir deutlich erkennen aus der jubelnden 
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Freude, mit welcher viele Arier bis auf den heutigen Tag die 
Sonne in den genannten Zeiten begriifien. 

Es ist vor allem die Osterzeit und die Zeit der Sommer- 
sonnenwende, auf welche sich in Europa die uralt vererbte freudige 
Begriifiung der siegreich aufsteigenden Sonne konzentriert hat. 
Aber auch der Georgentag, die ersten Maitage, auch Pfingsten, 
Himmelfahrt und noch andere Tage haben einen Teil jenes 
reichen Erbes ubernommen. Ein anderer Teil scheint auf die 
Wintersonnenwende, das Weihnachtsfest, libergegangen zu sein, 
nachdem im spateren romischen Reich unter mannigfaltigen Ein- 
fliissen der Wintersonnwendtag als Geburtstag der unbesiegbaren 
Sonne (dies natalis solis invicti) sich festgestellt hatte, woraus durch 
Umdeutung auf Christus bekanntlich unser Weihnachtsfest sich 
entwickeit hat. Es ist wahrscheinlich, daB schon in der Urzeit 
auch urn diese Zeit einzelne Sonnenriten geiibt worden sind, die 
das Tagesgestirn in seinem Aufstieg fordern sollten; desgleichen 
in den folgenden Monaten bis Friihlingsanfang. Die eigentlicbe 
frohe, jubelnde Begriifiung der siegenden Sonne gehort aber allem 
Anschein nach und ganz naturgemaB erst dem Beginne und der 
weiteren Entwicklung der sommerlichen warmen Zeit an, bis zu 
ihrera Hbhepunkte und vielleicht wohl noch dariiber hinaus. Wir 
sehen dabei vorlaufig nach Moglichkeit von den mancherlei 
Begleithandlungen ab, die sich dazu gesellt haben und weiterhin 
behandeit werden sollen. 

So begriiBt das Volk im nordlichen Deutschland , z. B. in 
Sachsen und in der Mark, auf mancherlei Art die aufgehende 
Sonne am Ostertage. Im Freien, auf Anhohen erwartet man ihr 
Erscheinen, und hoift zu sehen, wie sie ihre oft genannten drei 
Freudenspriinge tut. iihnliches wissen wir von England und Dane- 
mark. In vielen Gegenden Schwabens findet sich dasselbe auf 
den Himmelfahrtsmorgen verlegt. So zogen die Reutlinger friiher 
vor Beginn dieses Tages um Mitternacht mit Fackeln auf die 
Achalm, um die aufgehende Sonne bei ihrem Hiipfen mit Musik 
zu begriifien. Die Russen im Tulaschen Gouvernement ver- 
samnieln sich am Vorabende des Peterstages, also um die Sonn- 
wendzeit herum, auf kleinen Anhohen, machen Feuer und ver- 
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bringen die Nacht in Erwartung der Sonne mit Spiel uod Gesang. 
Beim Somienanfgang stofien alle insgesamt Freudenrufe aus. Der 
Chor begrxifit die Sonne, sobald sie aufleuchtet, niit Gesang. Bei 
den Slaven in Oberschlesien, den sog. Wasserpolaken, gehen die 
Madchen zu Johannis in der Morgendamraerung aiif das Feld 
hinaus, legen kleine, eigens dazu gebackene Kuchen auf ein reines, 
weifies Tuch, tanzen herum und rufen dazu: „Tanze, Sonne, tanze! 
da sind deine Sonnchenl'^ Dann wenden sie sich gegeii die Sonne 
und vern eigen sich vor ihr, die Kuchen verteilen sie unterein- 
ander — Verneigung und Freudenrufe mogen schon in der Ur- 
zeit der Arier die Sonne zu diesen Zeiten reichlich begriifit haben. 
Jubel und Gesang gruBen ihren Aufstieg insbesondere zu Johannis 
auch heute noch weithin bei den europaischen Arierii, wenn nicht 
schon in der Morgenstunde, dann im weiteren Verlauf des TageSi 
Die Tatsachen sind so bekannt, da6 diese Andeutungen bier ge- 
niigen diirften. 

Dessen aber mu6 doch noch Erwahnung getan werden, da6 
auch in Indien zur Sonnenwende festlicher Jubel, Jauchzen und 
Gesang erschallt Und im Friihling, beim Jahresanfangsfest, dem 
gro6en Somatrinkfest Agnishtoma, wird Ushas, die Morgenrote, die 
aufsteigende Sonne des neuen Jahres, mit herrlichen Liedern be- 
griifit Beim Feste des Neufeuers, dem sog. Agnyadheya, das der 
Brahmane im Friihling vollziehen soil, das sich dutch mancherlei 
Brauche als altes Sonnenfest kundgibt und aus dem altarischen 
Friihlingsfest erwachsen sein diirfte, schalit Jubel und Gesang ent- 
gegen. Mit Recht fiihrt Hillebrandt dazu den Ausspruch 
der Chindogya-Upanishad an, „daJS hinter der neugeborenen Sonne 
her sich freudiges Jauchzen erhob und deshalb ihrem Aufgang 
und Wiederkommen freudiges Jauchzen entgegenschallt/* Mit 
Recht vergleicht er wohl auch das Ansingen des neuen Jahres in 


^ Vgl. meinen Aufsatz „Lihgo“, S. 4 — 6 des Sep.-Abdruckes. 

^ Vgl. Hillebrandt, Die Sonnwendfeste in Altindien, S. 40 ; Olden- 
berg, Rel. d. Veda, 444. 445. Es handelt sich um das sog. Mahavrata, 
das Wintersonnwendfest, — nach Hillebrandts Darlegung urspriingHch eigent- 
iicli Sommersonnwendfest. 

8 Vgl. Hillebrandt, Vedische Mythologie, Bd. II, S. 26 ff. 
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Deutschland und den Kolenda-Gesang der Slaven zur Weihnachts- 
zeit 

Wie ein Abschiedsgrufi und Dank an die scheidende Sonne 
des Sommers mutet eine merkwlirdige Sitte an, die in der Berg- 
gegend des Rheinlandes an den sog. „Schwingtagen'', wo man 
Flachs und Hanf zubereitet und reinigt, geiibt wird. Die 
Schwingtaglieder, die nur zu dieser Zeit gesungen werden, sollen 
das Geprage hohen Alters tragen. Nachmittags geht die ganze 
Geselischaft vor das Gehdft auf eine Anhohe und alle 
jauchzen, gegen Osten gewandt, mit erhobenen 
Handen, dreimal aus voller Brust, worauf sie sicht sofort 
wieder an ihr Tagewerk begeben*^. — Wenn dem Morgengnifi 
an die Sonne vielfach ein Abendgrufi gegenubersteht, konnte der 
Friihlingsbegriifiung auch ein Herbstabschiedsgrufi entsprechen, — 
sehr passend bei einer Erntearbeit im Spatherbst angebracht, da 
man sich des sommerlichen Segens der Sonne dankbar erinnert. 
Das Verfahren tragt einen hdchst altertiimlichen, geradezu rituellen 
Charakter, — und die Richtung nach Osten lafit auf die Sonne 
schliel 3 en. Das Jauchzen und die erhobenen Hande sind uns 
bei der Sonnenbegriifiung der Natchez von Louisiana und der 
Virginier begegnet (vgl. oben S. 99). Die Dreimaligkeit ist rituelL 
Anhohen werden gerade in Deutschland bei der SonnenbegriiBung 
gern bestiegen, iibrigens auch anderwarts. 

Die Hauptzeit der frohen Begriifiung des aufsteigenden Sonnen- 
balls war naturgemafi die Zeit von Friihlingsanfang bis zur 
Sommersonnenwende , dem Hdhepunkt seiner siegreichen Bahn. 
Das bezeugen denn auch die reichlich fortlebenden Reste des 
Sonnenkultus gerade in dieser Zeit, bei den europaischen Ariern, 
wie auch in Indien. Darum ist aber nicht ausgeschlossen, daB 
schon friiher, schon von der Wintersonnenwende an, das Hoffen 
und Sehnen der urzeitlichen Arier sich der nahenden Sonnen- 
und Sommerherrlichkeit zuwandte und in entsprechender Weise 
zum Ausdruck kam, — wofiir ebenfalls manche Umstande sprechen, 


^ Hillebrandt, Ved. Myth., II, S. 32. 33. ygff. 

^ Vgl. Reinsbcrg-Diirinsfeld, Das festliche Jahr, 2. Aafi., S. 35 X. 
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— sowie ferner, dafi auch iiber den Hochsoraraer hinaus Nach- 
klange der sonnenfreudigen Zeit sich geltend machtefh ; daB man 
auch im beginnenden Herbst noch der scheidenden Sonne dankbar 
zujauchzte. Daiin ward es still Dann begann die Seeleiizeit, 
die Hauptzeit der Verebrung des Heeres der Abgeschiedenen und 
seiner Fiihrer, die bis zur Wintersonnenwende und dariiber hinaus 
fortdauerte. Im groBen genommen war Frlihling und Sommer 
die Sonnenzeih Herbst und Winter die Seelenzeit. Doch greifen 
Sonnenkult und Seelenkult auch vielfach ineinander liber, ver- 
schlingen und verbinden sich miteinander, insbesondere in der 
zweiten Halfte des Winters. Der Sonnenkult setzt schon im Mitt- 
winter ein und der Seelenkult macht sich auch wahrend der 
Sommerzeit noch wiederholt geltend. Darum bleibt doch Frlihling 
und Mittsommer die eigentliche Festzeit der Sonne, Herbst und 
Mittwinter die Festzeit der Seelen. Doch mit diesen Andeutungen 
haben wir weit voraus gegritifen und mlissen uns daher zur 
SonnenbegrliBung zurlickwenden, indem wir nunmehr die niannig- 
faltigen Begleithandlungen ins Auge fassen, die sich an dieselbe 
anschiossen, die teils aus ihr hervorgehend , tells mit ihr sich 
verbindend zu einem immer lebendiger, reicher und hunter sich 
ausgestaltenden Reigen kultlicher Begehungen zusammenwuchsen. 
Nicht bewuBte Absicht schuf diesen Kultus, — er ging aus weit 
primitiveren Regungen hervor. Zu dem f r e ii d i g e n G r ii B mit 
begleitenden Handlungen, die sich schon bis zur Ekstase 
steigern kdnnen, tritt als zweites primitives Moment das N a c h - 
ahmungsbedlirfnis, das eine Fiille verschiedener Formen 
annimmt und machtig zeugend welter wirkt. i\us primitiver 
Regung entspringt dann auch der Opfertrieb nebst anderen 
Momenten, die im Verlauf unserer Betrachtung hervortreten vrerden. 



DAS HUPFEN, SPRINGEN, TANZEN 
UND SCHAUKELN. 

W IR sind von dem Gru6 ais dem ersten Anfang einer 
Anerkennung und Ehmng der Naturerscheinungen aus- 
gegangen. Die freudig gehobene Stimmung bei der Begriifiung 
der siegreich aufsteigenden Friihlingssonne mufite aber naturgemafi 
noch mancherlei begleitende Freudenaufierungen auslosen, neben 
dem Jubel und Jauchzen auch lebhafte Bewegungen des Korpers, 
die der inneren Erregung entsprechen: wie Hiipfen, Springen, 
Tanzen, auf den Asten der Baume sich wiegen und schaukeln. 
Hat doch auch das normale, gesunde Kind, wenn es freudig 
erregt ist, das unmittelbare, instinktive Bediirfnis nach Bewegung. 
Je iebhafter es sich freut, um so lebhafter wird es hiipfen, tanzen 
Oder sonst irgendwie seinem Bewegungsbedurfnis genugtun. Das 
Hiipfen, Springen, Tanzen, sich Wiegen und Schaukeln ist frohliches 
Spiel, ~ wir diirfen es so nennen, — und in frohlichem Spiel, 
aus schwellender, iiberquellender Lebensfreude gezeugt und ge- 
boren, besteht ohne Zweifel ein ganzes Teil der primitiven kult- 
lichen Begehungen. Wie Miickenschwarme im Sonnenschein 
tanzen, hiipften und sprangen ganz instinktiv vermutlich auch 
die Urmenschen im Sonnenschein. InstinktmaBige primitive 
FreudenauBerung, muntere Bewegung, frohliches Spiel wurde mit 
der Zeit zur kultlichen Handlung. 

Das ist die einfache und natiirliche Erklarung fiir die merk- 
wiirdige Tatsache, da6 der Sonnenkultus in seinen primitivsten 
Formen, iiberall dort, wo er noch seinen urspriinglich-volksmafiigen 
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Charakter bewahrte, mit lebhaften Bewegungshandlungen %'erbunden 
ist, wie Hiipfen, Springen, Tanzen nnd Schaukeln, v^ofiir gerade 
die arischen Volker ein reiches Material bieten, aber nicht die 
arischen Volker allein. Und wir sind damit wieder bei dem An- 
fangspunkt einer folgenreichen Entwicklung angelangt. 

Die lebhafte, fort und fort sich steigernde, bis zur Grenze der 
Kraft fortsclireitende Bewegung erzeugt erfahrungsgemaS ekstatische 
Zustande, insbesondere wenn ihre Wirkung diirch. Warme von 
aufien oder auch Narkotika, resp. beides, verstarkt wird. Das 
braucht bier nicht bewiesen zu warden, — es ist eine Tatsache, 
welche die Geschichte der Religion und des Zauberwesens in 
alien Teiien der Erde durch ein endlos reiches Material erhartet, 
von den religiosen Tanzen und Schamanentanzen der primitiyen 
Volker angefangen bis in die hoheren und hochsten Religions- 
formen und bis in die Gegenwart hinein, bis zu den tanzenden 
Derwischen der Mohammedan er und den ekstatischen Tanzen der 
Methodisten, der Skopzen ^ und anderer christlicher Sekten. Schon 

^ Uber die letzteren, die vielleicht weniger bekannt sind, vgl. den lehr- 
reichen Aufsatz von F. v. Stein in der Zeitschrift fiir Ethnologic, Bd. VII 
(1875), in den Versammlungen der Skopzen zuerst ge- 

betet und gesungen, Plbtzlich ertont dann der Ruf: „Oi, der Geist, der 
Geist, der heiligc Geist 1 “ und das ist das Signal zum Bcginnc der „ Arbeit 
in Gott*', des Tanzes. Zuerst springen und drchen sich alle zusammen, in- 
dem sie einen Kreis bilden, dann einzelne, einer nach dem anderen. Zu- 
letzt beginnt jeder, sich auf seiner Stelle ura die Ferse des rechten Fufies 
als feststehenden Punkt nach rechts herum zu drehen, iramer geschwinder 
und geschwinder, so dafi im tollen Wirbel zuletzt nicht mehr die Gesichter 
zu unterscheiden sind und die durch den Luftzug aufgebiahten Bethemden 
wie Segel rauschen, Diese Betiibung heifit die „einzeine“. Eine andere, 
„ein Schiffchen“ genannt, besteht darin, dafi ein Kreis gebiidet wird, indem 
sich einer mit dem Gesicht gegen den Nacken des anderen stellt und die 
ganze Gesellschaft sich dann mit starken Spriingen im Kreise herumbewegt* 
Eine dritte Art des Betens ist die „im Mauerchen^*, wobei die „wcijSen 
Tauben“ den Kreis in der Art bilden, da6 sie Schuller an Schulter stehen 
und sich dann in Spriingen rechts herurabewegen. Bei einer vierten Art 
endlich, der „kreuzfdrmigen“, stellcn sich 4 oder 8 Menscliea einzeln oder 
paarweise in die vier Ecken des Zimmers und bewegen sich dann springend 
gegen einander und zuriick oder weehseiu im Punkte, wo sie zusammentreffen, 
die Stellen. Diese Tanze, denen die Skopzen sich bis zur Erschopfung 
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die blofie Bewegung geniigt zur Erzeugung der Wirkung, — wenn 
aber die Arier der Urzeit, wie sehr wohl moglich, ja wahrschein- 
iich, im Sonnenlichte tanzten, wenn sie vielleicht die freudige 
Stimmung durch den uralten Rauschtrank des Metes noch erhohten, 
dann mogen auch bei ihnen Warme imd Narkotikum die Wirkung 
der Bewegung noch gesteigert haben. Auf jeden Fall diirfen wir 
mit Sicherheit annehmen, dafi sie, wenn auch keineswegs immer 
bei ahnlichen Gelegenheiten, so doch dfters, bei besonders leb- 
haft gesteigerter Bewegung, in ekstatische Zustande gerieten. Da- 
mit sind wir bei einem Moment von schwerwiegender Bedeutung 
ftir die weitere Entwicklung angelangt. Wir kdnnen es hier auch 
nicht einmal in kurzen Worten andeuten, welche Rolle die Ek- 
stase in der Geschichte der Religionen spielt Wer nur einiger- 
maBen mit dem Gegenstande vertraut ist, der wird die Bedeutung 
dieses Momentes zu wiirdigen wissen. 

Fiir uns ergibt sich hier schon, wie ich glaube, mit hochster 
Wahrscheinlichkeit die Erklarung fur eines der seltsamsten Ratsel, 
das im Laufe unserer friiheren Betrachtung auftauchte, — die Er- 
klarung fiir das Ratsel, wie die arischen Vdlker zu dem Glauben 
gelangen konnten, dab die Sonne zu gewissen Zeiten des Jahres, 
an ihren hochsten Ehrentagen, den alten Tagen der Sonnenfeste, 
bei ihrem Aufgang und Niedergang, hiipfe, springe, tanze odei 
sich schaukle, einem Glauben, der in dem natiirlichen Phanomen 
auch nicht die geringste Unterlage hat und haben kann, da die 
Sonne zu Ostern oder zu Johannis nicht anders aufgeht und unter- 
geht als sonst. In der Bewegungsekstase aber, die vielleicht durch 

hingeben, sollen die bose „Tragheit*‘ schwacben; sie wirken andererseits 
narkotisch und gewahren ihnen eine Art von WoUust. Der Boden des 
Zimmers ist oft wie gewaschen, und die Hemden werden vom Schweifie so 
nafi, dafi sie stundenlang nicht trocknen. 

Die Skopzen behaupten, dafi auch Christus so gebetet habe, ohne dafur 
freilich auch nur den Schatten eines Beweises beibringen zu konnen. Mit 
mehr Recht konnen sie sich auf Konig David berufen, der nach mehreren 
Stellen der Schrift vor der Bundeslade sprang und tanzte (2. Buch Sam., 
Kap. 6, V. 16; I. Buch d. Chron. 16, V. 29) und mit alter Macht vor dem 
Herrn hertanzte (i. Sam. 6, V, 14 ,,und David tanzte mit aller Macht vor 
dem Herrn her und war begiirtet mit einem leinenen Leibrocke“). 
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die Sonnenwarme, vielleicht auch noch durch Narkotika verstarkt 
ward, moclite sich leicht die Wahnvorstellung erzeuge'n, als mache 
die Sonne, dieser lebendige Mittelpunkt der Festfreude, die freudig 
erregte, ekstatische Bewegung der Menschen init, als hupfe, springe, 
tanze und schaiikle nun auch die Sonne selbst. Diese Erklarung 
eines der seltsamsten psychologischen Ratsel ist so naheliegend, 
so einfach und einleuchtend, dafi man durch solche Erwagung 
allein schon zu der Vermutung geiangen kdnnte, unsere Vorfahren 
batten die Feste der Sonne unter lebhafter, ja ekstatischer Be- 
wegung, mit Hiipfen, Springen, Tanzen und Schaukeln gefeiert. 
Nun wird uns ja aber andererseits diese Annahme durch eine 
Fiille von Tatsachen bei den verschiedensten arischen Volkern so 
reichlich gestiitzt, dafi wir kaum an ihrer Richtigkeit zweifeln 
konnen, wie die weitere Darlegung beweisen diirfte. Es stimmt 
also in diesem Falle Beobachtung und Reflexion aufs beste zu- 
sammen. 

Nur die Voraussetzung einer machtvollen, Jahrtausende alten 
tJberlieferung machte uns die seitsame Tatsache begreiflich, daB bis 
auf den heutigen Tag noch in manchen Landern Europas, ja im 
wissenschaftlich hochststehenden Deutschland, das Volk sich vor 
Sonnenaufgang ins Freie begibt, um die Sonne hiipfen, springen, 
ihre drei Freudenspriinge, ihren Freudentanz ausfiihren zu sehenl 
daB die Leute dies fort und fort alljahrlich wiederholen, obgleich 
sie doch niemals wirklich ein Hiipfen, Springen und Tanzen der 
Sonne wahrnehmen konnen, da solches sich weder zu Ostern noch 
zu Johannis tatsachlicli ereignet Wenn aber die Vorfahren dieses 
Volkes durch unberechenbar lange Zeitraurae fort und fort bei 
ihren Sonnenfesten in ekstatischer Erregung wirklich zu sehen 
glaubten, wie die Sonne hiipfte, sprang, tanzte oder sich schaukelte, 
dann begreift man diesen unausrottbaren Glauben, dann begreift 
man, wie er noch weiter wirken, noch immer fortleben kann. 

Vielleicht aber erklart sich bei unserer Voraussetzung noch eine 
Reihe anderer, grofierer oder kleinerer Ratsel, die als solche 
nicht immer zum Bewufitsein kommen. 

Wir haben gesehen, da6 die arischen Vdlker sich die Sonne 
unter einer Fiille der verschiedenartigsten Bilder vorstcllten: als 
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Rofi, als Rad, als Wagenfahrer, als goldene Schaukel, als Boot 
und Bootfahi'er, als goldener Apfel, als Auge, als Vogel, als Slier, 
als Kuh, als Eber, als VVidder mil goidenem Vlies, als Schale, 
als Kanne, als goldener Becher, als schone Frau, als Tanzerin, 
als Hirte, als jugendlich herrlicher Mann u. dgl, m. Und diese 
Bilder vervielfaltigen sich, treten in Beziehung zueinander, treten 
in Aktion, — aus dem RoB, dem Rad und dem jugendlichen 
Helden wird ein Wagen mil dem Viergespann und dem Jiingling 
als Lenker darauf, — oder auch der Jungfrau; aus der einen 
Kuh werden viele, aus dem einen Apfel werden vieie Apfel und 
bald ist auch der Apfelbaum da, und die Sonnenjungfrau verfiigt 
iiber die Apfel, — der Sonnengott iiber die Kiihe; oder der 
Sonnengott wird zum Vater der Sonnenjungfrau, und er gibt sie 
dann etwa einem anderen Gotte zur Ehe — wie Savitar die 
Suryd dem Pushan gibt usw. In der Erscheinung der Sonne sind 
nur wenige jener Bilder tatsachlich begriindet : das Auge, das Rad, 
der Apfel, die Schale lassen sich allenfalls in ihr erkennen, nicht 
so etwa auch das Rol5, die Schaukel, das Boot, der Vogel, 
Tanzerin, Hirt usw. Die kiihnste dichterische Phantasie wiirde 
dies und anderes kaum in dem Sonnenball suchen und auch die 
Aktionen sind groBenteils in den wirklichen Vorgangen nur sehr 
vage Oder auch geradezu gar nicht begriindet. Die bloBe, nor- 
male Phantasie ist denn auch vielleicht nicht als die alleinige 
Schopferin all dieser oft so seltsamen Dinge zu betrachten, — 
sehr moglich, daB auch die Ekstase hinzutritt, hinzugedacht werden 
mufi. Eine in der Ekstase gesteigerte Phantasie ist bekanntlich 
der wunderbarsten Dinge fahig, und wenn in ekstatisch erregter 
Versammlung ein Mensch, vielleicht ein besonders phantasievoller 
Mensch, etwas nicht Vorhandenes zu sehen glaubt oder Vor» 
handenes in anderer, wechselnder Form, wenn er lebhaft, begeistert 
davon redet, dann teilt sich solches den anderen mit und auch 
sie glauben zu sehen und zu horen, was er sieht und hort. Ge- 
sichts- und Gehorshalluzinationen sind der Ekstase charakteristisch 
und sie tibertragen sich, springen durch die Macht der Suggestion 
von einem Menschen auf die anderen iiber, so dafi oft alie zu 
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seben glauben, was gar nicht ist K x\ber wenn es auch nur einer, 
ein besonders Begeisterter, sieht und lebhaft, ganz dberzeiigt da- 
von spricht und erzahlt, dann glauben’s ibm oft die anderen auch, 
ohne es selbst zu sehen, und halten ihn fiir ein besonders bevor- 
zugtes, begnadetes Individuum. So konnte der ekstatisch be- 
geisterte primitive Dicliter der Urzeit zum Schopfer mythischer 
Biider, mythischer Dramen werden. Hier liegt vielleicht der 
Schliissel fiir viele uns unerklarliche Dinge, die den gelehrtesten 
und scharfsinnigsten Forschern viel Qual bereitet haben. Hier 
liegt vielleicht in wirrem Gestein verborgen die Quelle fiir ganze 
Strome mythologischer Biider, die ailer Deutungsversuche spotten. 

Fine andere Erklarung, die viel Piausibles an sich hat, bietet 
uns die neuere Mondmythologie, — und zwar nachtragliche Uber- 
tragung mancher dieser Biider von dem Monde auf die Sonne. 
Es laBt sich nicht verkennen, dafi zum raindesten einige solche 
Biider auf den Mond in seinen verschiedenen Phasen ganz wohl 
passen, wahrend sie bei der Sonne zunachst ganz unverstandlich 
erscheinen. So lafit sich die Sichel des Mondes sehr wohi als 
Boot Oder auch als Schaukel auffassen; oder auch als Gehorn, 
zu dem dann das himmlische Rind hinzugedacht wird u. dgl in. 
Diese Erklarung hat in manchen Fallen durchaus ihre Berechtigung, 
mag dieselbe auch von den Mondmythologen gegenwartig in ail- 
zu weitera Umfang geiibt werden. Die Tiitigkeit der rnenschlichen 
Phantasie, und vielleicht einer ekstatisch gesteigerten Phantasie, 
bleibt aber unter alien Umstanden ein ganz uniirnganglich not- 
wendiger, machtiger Faktor bei der Schopfung dieser Biider. 

Doch kehren wir zu unserem Ausgangspunkt, der tanzenden, 
schaukelnden Sonne zuriick. Er fiihrt noch zu weiteren Konse- 
quenzen. Die in der Ekstase gewonnene Wahnvorsteliung von der 
selbst ekstatisch erregten, hiipfenden, springenden, tanzenden, 
schaukelnden Sonne erzeugt naturgeraafi waiter den Glauben, dafi 
die ekstatische Bewegung der Menschen eine Wirkung auf die 
Bewegung der Sonne ausiibe, die Kraft und Siegesfreiidigkeit der- 

^ Zu diesem Thema vergleiche maa das khrreiche Buch von Otto Stoll, 
Suggestion und liypnoUsmus in der Volkerpsychologie, 2. Aufl., Leipzig 1904. 
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selben erhohe^ sie fordere und vorwarts bringe, — wie sich die 
Inder ihren Gott Indra erst dann recht fahig zum Damonenkampf 
vorstellen, wenn er den Rauschtrank des Opfers genossen. Geht 
die Sonne, nachdem die Ekstase des Festes verfiogen, wieder 
ruhig ihren Gang, hiipft und schaukelt nicht weiter, — dann muB 
offenbar das frohe Fest, mu8 die Bewegung der Menschen sie 
zum Hiipfen, Tanzen und Schaukeln gebracht, mufi durch geheimnis- 
voll-sympathetische Macht eben diese Wirkung geiibt haben. So 
meint man. 

Dadurch erst kommen wir nun endlich zum Z a u b e r , — denn 
dadurch erst geiangt die ekstatische Bewegung des Festes in der 
Vorstellung der Menschen zu der Bedeutung einer machtig wirk- 
samen, wunderwirkenden Handlung, einer die Sonne beeinflussen- 
den Zauberhandlung , eines Bewegungszaubers, eines 
Sonnenzaubersl 

Durch diesen Glauben erhoht sich natiirlich die Bedeutung 
jener urspriinglich spielerischen , dann ekstatischen Bewegungs- 
handlungen um ein Betrachtliches. Erst auf diesem Wege er- 
langen sie jene magisch-kultliche Bedeutung, die sie nicht nur bei 
den Ariern, sondern bei unzahligen anderen Volkem der Erde 
nach der Uberzeugung derselben besitzen. Bei vorschreitender 
Entwicklung des Kultus werden solche Handlungen ganz oder zum 
Teil in die Hand eines oder mehrerer Priester, resp. priesterlich 
funktionierender Personen gelegt, umkieiden sich mit immer 
komplizierter werdendem Zeremoniell und schliefien sich mehr und 
mehr von dem festlichen Treiben des Volkes ab und aus. Das 
konnen wir z. B. an den Schaukelgebrauchen beim indischen 
Sonnwendfeste beobachten, die der Hotar unter Beistand noch 
anderer Priester, mit Beobachtung eines umstandiichen Zeremoniells, 
rein sakral, magisch-kultiich ausfiihrt, ohne dafi von einer Schaukel- 
festfreude des Volkes noch die Rede ware. Da ist das frdhliche 
Spiel, der volksmaBige Branch der Urzeit ganz zum priesterlichen 
Ritus erstarrt. Andererseits aber haben sich vielfach daneben 
Oder ganz selbstandig jene uralten unmittelbaren Freudenaufierungen 
des Volkes als frohliches Spiel noch erhalten, bisweilen ganz frei 
und urspriinglich, oft aber auch bis zu einem gewissen Grade 

AR IL 8 
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mit rituellem Beigescbmack ausgeiibt. Oftmals habeii sich Be- 
gehungen derait, niehr xmd mehr miBachtet, in das’ Kinderspiel 
gefliichtet nnd nur oder fast nur noch dort sich erhalten. Sehr 
haufig gerade in Deutschland. Vielfach hat man den Fehler 
begangen, mehr oder minder rituelles Spiel des Volkes als 
triimmerhaften Uberrest eines urspriinglichen Kultus hoherer Art 
anzusehen. Wahrscheinlicher ist, daB wir in soichen Spielen ge- 
wissermafien die Urzellen, die ersten Anfange des Kultus nicht 
wesentlich verandert vor uns haben. Wie in dem Volk von heute 
noch vielfach ganz primitive mythologische Gedanken fortleben 
und wirken, Gedankeii;, die auf der kulturellen Stufenleiter weit 
hinter Homer und dem Veda zuriickstehen, sozusagen weit alter, 
oder richtiger ausgedriickt weit primitiver sind als die Gedanken 
Homers und des Veda, — ebenso leben in unserem Volk von 
heute auch vielfach noch primitive kultliche Begehungen fort, die 
weit alter, weit primitiver als das Opfer der vedischen oder 
homerischen Zeit, gewissermaSen den Ausgangspunkt dieses 
letzteren darstellen. 

Doch es ist Zeit, dafi wir uns von diesen theoretischen und 
konstruktiven Betrachtungen zu dem lebendigen Material der prak- 
tischen Ubung, der Sitte des Volkes und dem Kultus zuwenden. 
Was wir da mit Bestimmtheit konstatieren konnen, ist sowohl 
freies, spielerisches, naiv-freudiges, wie auch mehr oder minder 
rituelles und zeremonielles Tanzen und Schaukeln der arischen 
Vdlker bei den Sonnenfesten. Das Hiipfen und Springen laBt 
sich im allgemeinen vom Tanzen nicht scheiden. Ist doch der 
naive Tanz grofienteils nichts anderes als ein Hiipfen und Springen 
in' verschiedenen Modifikationen. Das Springen durchs Feuer 
gehort freilich auf ein anderes Blatt. Es hat wohl, ebenso wie 
das Treiben des Viehs durch das Feuer oder iiber die Kohlen, 
lustrierende Bedeutdng' und gehort mehr zu dem Kapitel der 
Sohnenfeuer, von denen wir spater handeln. Das Tanzen, und 
Schaukeln aber tun wir wohl gut, nicht promiscue, sondern nach- 
einander zu behandeln. 

Das Tanzen wird in verschiedenster Form zu Ostern wie 
zu Johannis, beim Friihlingsfest wie zur Sonnenwende, unendlich 
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oft erwahnt. Von Bedeutung sind uns natiirlich vor allem die 
Falle, wo m^br oder minder ritueller Charakter des Tanzes vor- 
liegt Oder in anderer Weise der Zusammenhang solchen Tanzes 
mit dem Sonnenkult imzweifelhaft deutlxcb hervortritt Der ein- 
fache naiv-frohlicbe Tanz tragt nicbt die Gewahr so erlauchter 
Abstammuiig in sicb, obwobl natiirlich die Moglichkeit vorliegt, 
dafi aiich diese naiven Aufierungen der Lebensfreude und Lebens- 
liist die direkte Fortsetzung uraltester Festfreude darstellen kdnnen, 
Auf jeden Fall sind die ersterwahnten Tanze bier die eigentlich 
wichtigen und beweisenden. Wir bescbranken uns daher moglicbst 
auf diese. 

Wenn bei den Wasserpolaken in Schlesien, wie schon erwahnt, 
die MMcben in der Friibe des Johannistages im Freien urn die 
auf ein weifies Tuch gelegten Sonnenkucben, die sog. Sonnchen, 
berumtanzen, die Sonne anreden, sie auffordern, selbst zii tanzen 
— Tanze, Sonne, tanze, da sind deine Sonnchen i — , sicb endlich 
vor ibr verneigen und die gewifi als eine Art Opfergabe zu be- 
tracbtenden Kuchen unter sicb verteilen, dann kann es wohl 
keinem Zweifel unterliegen, dafi bier ein ritueller Tanz vorliegt, 
der mit zu dem Kultus der Sonne gebort. Es verdient bemerkt 
zu werden, da6 es sicb in diesem Falle nicbt um einen Tanz 
urns Feuer bandelt, wie gewobnlicb bei den entsprechenden 
Festen. 

In Indien ist uns unzweifelbaft rituelles Tanzen beim Fest der 
Sonnenwende, dem sog. Mahdvrata, iiberliefert Acbt dienende 
MMcben, mit Wasserkiibeln auf dem Kopfe, bew^egen sicb tanzend 
um den Herd des sog. Mirjaliya-Feuers, stampfen dabei mit dem 
rechten FuB auf und singen : „Hier ist Met Nach einer anderen 
Quelle stampfen sie nicbt mit dem recbten FuB auf, sondern 
klatscben mit der recbten Hand auf den recbten Schenkel. Es 
sind offensicbtlicb volksmafiige Braucbe, die in das komplizierte 
Ritual des indiscben Sonnwendopfers aufgenommen, gewissermaSen 
rituell gebeiligt, priesterlicb geweibt sind. Interessant ist dabei 
auch das Jaucbzen der MMcben und das Lied, welches sie bei 
dieser Gelegenheit singen, Sie jaucbzen „bai, mabai!“ und 
singen : 



Il6 Das Hupfen^ Sprinoren, Tanzen und Schaukelii. 

Schdn duften die Kiihe, juchhe Hier ist Met! 

Nach Gulguiu’* duften die Kiihe! Hier ist Met! « 

Die Kiihe sind Mutter der Butter! Hier ist Met I 
Sie sollen bei uns sich mehrenl Hier ist Met^! 

In diesem Liede, beim Sonnwendfeste gesungen, tritt uns wieder 
die mehrfach erwahnte enge Verbindung der Sonnengottheiten 
mit dem Gedeihen des Viehstandes entgegen, deren wir ofters 
schon gedacht haben und noch waiter warden gedenken rniissen. 
Die Wasserkubel auf dem Kopfe der Madchen, die nachmals ins 
Feuer geschlittet werden, gehoren zu den mit den Sonnenfesten 
verbundenen zahlreichen Wasserriten^ die wir spater im Zusammen- 
hang behandeln wollen. Dafi die Sonnenfeste dadurch und durch 
andere wichtige Brauche sich zu Lebensfesten erw^eitern, darf hier 
schon bemerkt werden. 

Mit diesem Reigentanz indischer Madchen urn das Feuer beim 
Sonnwendfest vergleicht sich das bei Germanen, Slaven und Kelteii 
so wohlbekannte Tanzen um das Johannisfeuer (resp. auch urn 
das Osterfeuer und andere Friihlingsfeuer). Auch dieses Tanzen 
hat vielfach rituellen, althergebrachten Charakter an sich. Seine 
Bedeutung und sein Ansehen erhellt auch daraus, dal 3 es sehr 
oft, namentlich in alterer Zeit, an der hervorragendsten Stelle der 
betreffenden Ortschaft, vor dem Rathaus, auf dem Markt, oft auch 
im Beisein und unter Beteiligung flirstlicher oder obrigkeitlicher 
Personen stattfand. 

So erfahren wir aus einer Munchener Urkunde des Jahres 1401, 
daB Herzog Stephan und seine Gemahlin in der Sonnwendnacht 
mit den Biirgerinnen um das Sonnwendfeuer tanzten, und dasselbe 
tat Kdnig Friedrich auf dem Reichstag zu Regensburg i. J. 1471 
So fand der Tanz ura das Johannisfeuer in Augsburg i. J. 1497 
auf dem Fronhof im Beisein Kaiser Maximilians statt und Erz- 

^ Im Text ha re, — ein Ausruf, der sich etwa mit „juchhe“ wieder- 
geben la6t, 

^ Gulgulu Oder Guggulu ist Bdellion, ein kostbarer Wohigeruch und 
Heilmittel. 

^ VgL Hillebrandt, Die Sonnwendfeste in AU-Indien, S* 40. Olden- 
berg, ReL d. Veda, S. 445. 

■*' VgL Reinsberg-Diiringsfeld, Das festlichc Jahr, S. 232. 231. 



Das Hiipfen, Springen, Tanzen und Schaukeln. jjj 

herzog Philipp selbst erofifnete den Reigen mit der schonen 
Susanna Neidhard In Wien tanzten, ;nach Schlagers Wiener 
Skizzen, gemeine Frauen und freie Tochter am Sonnwendfeuer 
In Niimberg nahm i. J. 1653 der Rat an der heidnischen, bosen 
Gewohnheit der Johannisfeuer, mit Tanz um dieselben, Springen 
iiber dieselben u. dgl. m,, wie sie auf dem Lande, in Stadten 
und Dorfern geiibt wurde, ernstlich Anstofi und verbot dieselben 
wegen all der damit verbundenen Ungeschicklichkeiten, aber- 
glaubischen und heidnischen Werke^. So tanzte man aber auch 
in England um die Johannisfeuer, oft bis zum „Hahnenkrat^^ 
(Grimm a. a. O., S. 5 1 7). In manchen Gemeinden der Bretagne 
tanzt ein Madchen, welches den lebhaften Wunsch hat sich zu 
verheiraten, um das Johannisfeuer herum \ Ein englischer Geist- 
licher schilderte s. Z. in Gentlemens Magazine das Mittsommer- 
feuer, welches er auf der Insel Sky am 21. Juni 1782 beob- 
achtet, — wie das Volk um die Feuer herum tanzte und zum 
Schlufi durch dieselben ging, auch Sohne, Tochter und Vieh 
hindurchgehen liefi, — und das alles geschah mit reli- 
gidser Feierlichkeit^ Auch in Polen wird das Johannis- 
feuer umtanzt, und zwar unter Absingung von Liedern, die einen 
hochst altertiimlichen Charakter tragen, ja zweifellos aus uralt 
heidnischen Gesangen hervorgegangen sind (Mannhardt a. a. 0 ., 
S. 466 if.). Bei den Russen wird zuweilen unter Tanz und Gesang 
zu Johannis ein weifier Hahn im Feuer verbrannt. Bei Slovenen 
und Kroaten geschehen zu Johannis „nachtliche Freudenspriinge^ 
(Grimm a. a. O., S. 519). Des Springens und paarweisen Springens 
durch die Flammen des Johannisfeuers wird bei vielen arischen 
Vdlkern Europas gedacht, doch wollen wir darauf erst spater eingehen. 

^ Vgl. Grimm, Deutsche Mythol., 4. Aufl. , S. 515. Reinsberg-* 
Diiringsfeld a, a. O. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., Nachtrage S. 177. Schlagers Wiener Skizzen 
h 270; 5, 352. 

^ Vgl. Grimm a, a. O., S. 515 Anm, 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus der Germanen, S. 463. 

Gentlemens Magazine, Febr. 1795, S. 124; nach Mannhardt, Baum* 
kultus der Germanen, S. 51 1. 
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Des Tanzens um die Sonnvvendzeit wird aber oft auch Er- 
wahnang getan, ohne daS das Feuer dabei den Mittelpiinkt bildet. 
Der tanzenden Madchen der Wasserpolaken haben wir schon 
gedacht. Hierher gehort aber auch z. B. der eigentiimlich ritiielle 
Milchtanz, welcher zu Klein-Geschwenda bei Leiitenberg, in 
Thtiringen im schwarzburg-rudolstadtischen Lande, am Johannistag 
stattfindet Nach dem Nachmittagsgottesdienst ziehen die Leute 
unter Musik auf den sog. Herrenhof und versaramein sich dort 
in der grol3en Stube. Grofie Schiisseln mit Semmelmilcb stehen 
auf dem Fufiboden. Die Kinder lagern sich um dieselben herum 
und verzehren die Milch mit ihren mitgebrachten Ldffein. Dann 
sprechen sie ein Dankgebet, und nun beginnt der Tanz der Er- 
wachsenen. ,Jeder Ehemann mul3 mit seinem Weibe drei Reihen 
tanzen, wobei der Schultheifi mit seiner Frau den Tanz eroffnet 
und der Hutmann Oder Hirte den Schlufi macht. Hat jeder Ver- 
heiratete seine drei Reihen getanzt, so erhalten die ledigen Per- 
son en die Erlaubnis, den Tanz fortzusetzen, solange es ihnen 
beliebt Die Rolle, welche die Milch bei diesein Tanze spielt, 

der Hirte als AbschluB des rituellen Tanzes — erinnert an das 
Lied von den Kiihen und ihrer Milch und Butter beim indischeri 
Sonnwendtag, an den Zusammenhang von Sonnenkult und Vieh- 
zucht bei den Ariern, dessen wir schon dfters gedachten. 

Vielfach bildet ein gefallter und besonders hergerichteter Baum, 
der sog. Maibaura Oder Johannisbaum, den Mittelpunkt des Tanzes 
und der ganzen festiichen Frohlichkeit. Ich beschranke mich 
auf eine kurze Auswahl derartiger Beispiele. 

In Schweden wird das Midsommerfest tiberall auf dem Lande 
mit Tanz und Schmausereien gefeiert „Die Dorfbewohner setzen 
ihren Stolz darein, eine recht schone und groBe Maistange zu 
haben. Man sucht das feinste, weiBeste Tannenholz dazu aus, 
schalt es zieriich ab, beschneidet es, umwickelt es mit geroilten 

^ VgL Reinsberg-Diirings feld, Das festUche Jahr, 2. Aal!., S* 298. 
299. Die zur Begriiadung der Sitte erzahlte Geschichte voti Heinrich 
V. Wetzdorf ist aufierst fade und gewifi nichts als eine der so beliebten 
atiologischen Fabeln. 
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Holzspanen ^ und behangt es mit frischem Laube, alleriei bunten 
Arbeiten des,Schnitzmessers und flatternden Bandern und vergoldetem 
Ausputz. Jedermann sucht den Baum zu schmiicken , bis er 
endlich auf dem Anger oder Platze aufgerichtet wird und zu- 
weilen zwanzig FuB und hoher hinaufragt.“ „Besonders heiter 
wird die Johannisnacht in Sather in Dalarne gefeiert, wo man 
auf dem Markt Maistangen aufrichtet, Hiitten und Lauben baut 
und mehrere Tage lang tanzt und jubelt. Auch in Norwegen 
pflanzt man hobe Maienstangen auf, um welche man tanzt, und 
dieser Branch findet sich auch in vielen Gegenden Deutsch- 
lands wieder. Namentlich in den oberharzischen Bergstadten, 
wo am Johannistage nicht gearbeitet wird, pflegt man an freien 
Platzen grofie Tannenbaume, die von unten bis zu den Zweigen 
hin geschalt sind, aufzurichten und mit Blumen und gelb und 
rest bemalten Eiern zu behangen. Bei Tage tanzen die Jungen, 
des Abends die Alien um diese Johannisbaume herum. Mitunter, 
wie in der Altenau, wo man am Sonntag nach Johanni noch eine 
Nachfeier halt, tanzen auch Alte und Junge zu gleicher Zeit um 
den Baum.“ „In Thiiringen sind es nur noch die Kinder, welche 
um die Johannismaien herumtanzen. Am festlichsten begeht die 
Eschweger Schuljugend den Johannistag, indem die Knaben 
schon vorher Maien holen, damit einen Kreis umstecken, der als 
Tanzplatz dienen soli, und dann am Sonntag darauf festlich ge- 
kleidet mit den Madchen hinausziehen und dort den ganzen Tag 

^ Das erinnert an die Brauche primitivster Volker. In L. v. Schren cks 
hochst interessanter Schildernng des Barenfestes bei den Giljaken horen wir, 
dafi der Veranstalter des Festes eines seiner Hauser dadurch ausgezeichnet 
hatte, „dafi vor seinen Querwanden jederseits ein hohes, schlankes Tannen- 
baumclien stand, das zumeist geschSlt und auch aller Zweige beraubt war, 
bis auf den Wipfel, wo eine raagere Krone uber den Giebel des Hauses 
emporragte. Eine Schnur lief in geringer Hohe iiber der Dachfirste von 
einem Baumchen zum anderen, und von ihr hingen Biindel gekrauselter 
Hobelspane, giljakisch sog. Zachs, zum Dach hinab. Ein in der Nahe 
der Haustiir in den Schnee gesteckter Stab trug an seiner Spitze ebeafalls 
ein Tannenreis und ein Biindel Holzlocken“. Vgl. L. v. S c h r e n c k , 
Reisen und Forschungen im Amurlande, Bd. Ill, dritte Lieferung, S. 700. 
Die Holzlocken spielen auch sonst bei den Giljaken bfters eine sakral- 
ornamentale Rolle. 
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iiber singen und tanzen, wobei ihnen zur Erfrischung auf Kosten 
der Stadt Bier gereicht wird. 1 st das Wetter schon,^ so wohnen 
die meisten Einwohner der Stadt dem frohlichen Feste bei, und 
der Tanz wird auch am folgenden Tage noch fortgesetzt 

Wir finden analoge Sitten auch in der Pfingstzeit lebendig: 
„Im Dorfe Questenberg am Harz bringen am dritten Pfingsttage 
die Burschen eine Eiche auf den die ganze Gegend beherrscheoden 
Burgberg und befestigen, sobald sie aufgerichtet steht, einen 
groBen Kranz daran, der von Baumzweigen geflochten ist und 
einem Wagenrad gleicht. Alles ruft: Die Queste (d. i. der Kranz) 
hangtl und dann wird oben auf dem Berge um den Baum ge- 
tanzt, Baum und Kranz aber jahrlich erneuert — In diesem 
Berichte ist der einem Wagenrad gleichende Kranz von be- 
sonderem Interesse, denn das Rad ist ein gelaiifiges Sonnensymbol. 
Ein solches trug also der Baum, und dam it ist auch der Tanz 
urn dasselbe als ritueller Sonnenkulttanz gekennzeichnet. 

Pfingsttanze werden auch sonst in Deutschland erwahnt, oft 
mit Gelagen, Umzugeii, auch scherzhaften Verkleidnngen ver- 
bunden Einen besonderen, wohl ritiiellen Charakter trug der 
alljahrlich am Mittwoch nach Pfingsten abgehaltene Friihlingstanz 
der Kotleute oder Salzwirker auf dem Hummelsberge bei Salze, 
zwei Meilen von Magdeburg, der noch 1784 stattfand. „Sie 
zogen mit Feierlichkeit, eine Fahne und Musik voran, auf den 
Hiigel, welcher eine entztickende Aussicht gewahrt, und sobald 
der Zug den Gipfel erreichte, kniete der Fahnentriiger nieder, 
schwenkte die Fahne und pfianzte sie in den Boden, um welche 
nun herumgetanzt ward. Denn nur unter dieser Be- 
dingung, daB die Kotleute genau in der vorge- 
schriebenen Weise dieses Friihlingsfest auf dem 
Hummelsberge feierten, empfingen sie von der Obrigkeit 
eine bestimmte Quantitat Bier, zu dessen i\nkauf zwd Hufen 
Land bestimmt waren, die im Bierischen Felde lagen und doit 

^ Vgl. Reinsb erg-Diiringsfeld a. a. O., S. 228 — 230. 

® Grimm, Deutsche MythoL, 4. Aufl., S. 47, nach Otmars Volkssagen, 
S. 128. 129. 

® Vgl. z. B. Reinsb erg-Diiringsfeld a. a. ()., S. zooff. 
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verpachtet warden i/' Die Fahne diirfte hier Ersatz fiir den 
alteren Pfingstbaum sein. 

Aber auch urn die Osterfeuer wurde und wird in Deutschland 
mit Jubel und Gesang getanzt. Dafiir nur ein Beispiel, das 
Grimm anfiihrt. An der Weser, im Schaumburgischen , pflegt 
man zu Ostern ein Teerfafi auf einer strohumwundenen Tanne 
zu befestigen und nachts zu entziinden. Knechte und Magde 
und wer dazu kommt, tanzen jubelnd und singend um die 
Flammen, Hiite werden geschwenkt, Tiicher in das Feuer geworfen. 
Alle Berge im Umkreis leuchten, denn rundum lodern solche 
Feuerbrande. An einigen Orten zog man mit weifien Staben 
feierlich auf den Berg, stimmte wechselsweise sich an den Handen 
fassend christiiche Osterlieder an und schlug beim Halleluja die 
Stabe zusammen. Von den Branden trug man gern mit nach 
Hause Das Rituelle des Vorgangs springt in die Augen. Die 
christlichen Lieder sind ohne Zweifel Ersatz alterer heidnischer 
Gesange. 

Es werden auch sonst noch fiir die Osterzeit alte Tanze er- 
wahnt, die ritueller Art gewesen zu sein scheinen und nicht un- 
mittelbar mit dem Osterfeuer in Zusammenhang stehen. Der- 
art ist z. B. der althergebrachte Tanz eines Biirgers 
auf der StralSe, von welchem Christian Jensen als einem 
schleswig-holsteinischen Osterbrauch erzahlt ^ 

In dieselbe Reihe von Brauchen gehort jedenfails auch der 
Tanz der im letzten Jahre n eu vermahlten Paare um die 
Friihlingsfeuer am ersten Fastensonntage, dem sog. Diman che 
des brandons, in Frankreich. Die Neuverheirateten werden von 
den Veranstaitern der Feuer zu diesem Tanze gezwungen. Ver- 
wandte Ziige kommen auch sonst noch vor und gehoren wohl 
zu den mit dem Sonnenfeuer verbundenen Generationsriten, die 
wir spater im Zusammenhang behandeln wollen"^. 

^ Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 297. 

^ VgL Grimm a. a. 0 ., S. 512. 

® Christian Jensen, Osterbrauche in Schleswig-Holstein, Beilage der 
Allgem. Zeitung 1902, Nr. 73. 

^ Vgl. Mannhardt, Banmkultus, S. 463. 
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Von hohem Interesse sind die Sonneiitanze und Friihiingsreigen 
der Letten, iiber welche ich durch briefliche und sonstige hand- 
schriftliche Mitteilungen von Frau Direktor A. Feld t in Libau, 
einer feinsinnigen Kennerin des lettischen Voikes und seiner alten 
Lieder, naher unterrichtet bin. Auf solche Tanze oder Reigen zu 
Ehren der Sonne spielt sehr deutlich ein altes Lied an, dessen 
Bedeutung schon durch seine Verbreitung in den verschiedensten 
Gegenden des Lettenlandes und seine mancherlei merkwiirdigen 
Varianten zutage tritt. Die erste Version, die Frau Feldt mir 
mitteilte, lautet folgendermafien : 

Die Sonne liefi einen Tanz sich drehen^ 

Am Rande des iangcn Waldes; 

Giirte (mir), Mutter, einen Goldglirtel um, 

Dafi ich in den Haufen laufe. 

Den Sinn des Liedes, das einem Madchen in den Mund gelegt 
ist, erklart Frau Feldt gewifi richtig, indem sie sagt: „Der Sonne 
zu Ehren haben sich etliche Madchen zum Festtanze versammelt ; 
schmiicke mich und lal3 mich zu ihnen mich gesellen.^ Die ur- 
spriinglichste Fassung des Liedes diirfte nach Frau Feldt die- 
jenige der Kreutzburgschen Gegend sein: 

Die Sonnenkinder fiihren einen Tanz^ 

Jenseits der Diina; 

Giirte (mir), Mutterchen, den Goldgiirtel um, 

Dafi ich in den Haufen laufe. 

^ Saule danzi ritinaja; faktitiv von ritet: „machtc rollcn, drehen, kreisen“ ; 
danzi ist neu, steht aber wohi an Stelie eines anderen Wortes, z. B. dehja 
„Tanz“. Die Sonne selbst kann hier nicht die Tanzende sein, schon darum 
weil sonst die Erwiihnung des Haufens, der Menge (pulks), welcher sich 
das Madchen zugesellen will, sinnlos ware. 

® Saules behrni danzi weda Winupus Daugawdnu. Jos’, mahmina, seita 
jostu, Lai es teku pulzina. — Dazu die interessante Variante aus der 
Ludsenschen Gegend (Gouv. Witebsk): Mozi barni igros wede Dau- 
gawenas malind. Juz, mamen, zalta justu, Lai as taku draudseite, d. h. 
die kleinen Kinder fiihren Spiele auf am Ufer der Diina; Giirte mir, 
Mutterchen, den Goldgiirtel um, dafi ich in die kleine Gemeinde laufe. 
Hier scheint der urspriingliche Festreigen zum Kinderringelreigeri herab- 
gesunken. — Der Ausdruck igras wede, „fuhren Spiele auf“, erinaert aber 
an das slavische, oft von der Sonne gebrauchte igratj „hupfen, tanzen, spielea“, 
ist vielieicht alter als danzi wede und ev. durch „tanzen“ zu ubersetzen. ” 
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Die „Sonnenkinder“ erinnern auffallend an die Johanniskinder 
der Johannislieder, welche Bielenstein in seinem Johannisfest 
der Letten“ uberzeugend als die Teilnehtner am Johannisfest er- 
wiesen hat, wie auch ein Vers in der Baronsschen Sammlung 
beweist : 

Alie siad Johanniskrauter, 

Die man pfiiickt Johanniabend ; 

Alle siad Johanniskinder, 

Die Johannes feiern k 

Sehr interessant ist die Variante unseres Liedes aus der Blieden- 
schen Gegend, wo die erste Zeile desselben lautet : „Die Sonnen- 
tochter (oder SonnenmMchen) drehen einen Tanz^'^ usw. Der 
so oft sonst im mythischen Sinne gebrauchte Ausdruck der 
Sonnentdchter bezeichnet hier ofFenbar keine mythischen Gestalteu, 
vielmehr sind mit den Sonnentochtern oder Sonnenmadchen, 
ebenso wie oben mit den Sonnenkindern, die weiblichen Fest- 
genossen, die Teilnehmerinnen an den Sonnentanzen, den Sonnen- 
oder Fruhlingsreigen gemeint. Sonst hatte es ja keinen Sinn, 
dal3 das Madchen sich von der Mutter den Goldgurtel ausbittet, 
urn gehbrig geschmuckt mit in die Schar laufen zu konnen'^ 


^ Ganz ahnlich heifien in Schlesien die am Latare-Sonntag mit deni 
griinen Baum, dem „Lito“ oder Sommer umherziehenden Kinder „Sommer- 
kinder“; vgL Mannhardt, Baumkultus, S. 157. 

- Saules meitas danzi greesa; das lettische meita heifit nicht nur „Tochter‘', 
sondern auch „Madchen“. 

® Andererseits konnte der Ausdruck in spaterer Zeit bei schwindendem 
Verstandnis leicht falsch aufgefalSt werden. Das licgt wohl in einer Variante 
aus Erlaa vor, wo es im Singular heifit: „Die Sonnentochter fuhrte einen 
Tanz“. Dazu pafit dann Zeile 4 nicht mehr recht „dafi ich in den Haufea 
laufe“. — Vielleicht ist die Version aber zu retten, wenn man hier die 
Sonnentochter nur gewissermafien als Veranlasserin , Veranstalterin des 
Tanzes ansieht, gewissermafien die Fuhrerin desselben, ahnlich wie wir in 
der zuerst raitgeteilten Version iibersetzten; „Die Sonne liel 3 einen Tans 
sich drehen“. — Offenbar an die Sonne seibst als die Tanzende ist in 
der Ekauschen Variante gedacht, die nach Frau Feldt noch mehr dem 
Urspninglichen entfremdet ware: „Die Sonne drehte einen goldenen Ring 
(Saule greesa selta rinki) Am Rande des grofien Waldes; Giirte, Mutter, 
einen Goldgurtel, daS ich zusehen gehe.‘^ — Das Umgurten mit dem Gold- 
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Wenn aber die junge Sonne oder die Morgenrdte sonst „Sonnen- 
tochter^' genannt wird und dieser Ausdruck sich aueh geradezu 
promiscue mit „Sonne^^ gebraucht findet, so wird man hier daran 
erinnern diirfen, dafi nicht selten die kultischen Verehrer eines 
Gottes, Priester, Hierodulen u. dgl. mit demselben Namen oder 
Beinamen bezeichnet werden, wie der Gott selbst. Was ahnliches 
scheint auch hier, bei den tanzenden Sonnentochtern oder Sonnen- 
madchen, der Fall zu sein, die — wie die Sonnenkinder — tin- 
zweifelhaft nur weibliche Festgenossen siiid. Und der Fall ist 
darum interessant, weil es sich um eine Bildung handelt, die 
augenscheinlich alter und urspriinglicher ist als irgendwelche 
priesterliche Institutionen. 

Lal3t uns das angefiihrte Lied samt seinen Varianten mit Be- 
stimnitheit auf Sonnentanze der lettischen Madchen, eine Art naiv- 
kultlicher Festreigen schliefien, so gewinnt diese Voraussetzung 
noch mehr und deutlicher Gestalt und Leben durch die neuer- 
dings angestellten Untersuchungen iiber das sog. roto-Singen des 
lettischen Volkes. 

r6t6 ist ein Refrain, der bei lettischen Sonnenliedern bisweilen 
abwechselnd mit ligo, dem bekannten Sonnwendliedrefrain der 
Letten, gebraucht wird, wodurch Ed. Wolter zu der irrigen 
Ansicht gelangte, roto bedeute dasselbe wie ligo. Der Widerspruch 
gegen diesen Irrtum hat mehrere interessante Darlegungen von 
Kennern des lettischen Volkes veranlaBt, die uns in dem rut6- 
Singen deutlich den Friihlingsreigen-Gesang der lettischen Madchen 
erkennen lassen, wahrend das ligo-Singen unzweifelhaft der Sonn- 
wendzeit angehort. Die Bedeutung der beiden Worte ist eine 
ganzlich verschiedene. ligo heiBt „schaukle^^ — wir kommen 
darauf spater zuriick — , rdto dagegen kommt von dem Verbum 
rbtat, rotatees, dessen Grundbedeutung unzweifelhaft „rollen, 
sich drehen, kreisen^' bedeutet, auch „kollern, Rad schlagen, einen 
Ring bilden, sich im Kreise drehen^^ rotlt beifit dann waiter 
nach Frau Feldt „sich zu gemeinsamem Singen im Kreise aiif- 
stellen, um eine Vorsangerin herum*^; rotatees „mit Gesang im 


giirtel ist hier zwecklos geworden, denn zum Betrachten der Sonne nnd 
ihres Ringdrehens hat ihn das Madchen doch nicht notig. 
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Reigen sich drehen, sich schwingen, Festtanze auffiihren znm 
Friihlingsanfang, den Kreislauf der Sonne versinnbildlichend, unter 
Gesang von Liedern mit dem Refrain rdtol^^ Endlich geradezu 
„Friihlingslieder mit dem Refrain r6t6 singen^^, wie das Verbum 
ligot „schaukeln^^ aucli die Bedeutung ,Johannislieder mit dem 
Refrain ligo singen“ angenommen hat. Aufierdem heiBt rotatees 
„sich schmiicken, sich mit Schmuck umwinden^, namentlich mit 
Giirtel, Halsketten, Ringen, Laub- und Blumengewinden usw. Die 
Ableitungen dieses Zeitwortes sind sehr zahlreich. Ich wahle 
aus der mir vorliegenden Ubersicht nur die uns hier spezieller 
interessierenden heraus. So heiSt rotala ,,Chorgesang, Kreistanz, 
Festreigen^' ; rotalina „Teilnehmerin am Chorgesange, am Reigen- 
tanze*^; dasselbe Wort, wie auch rototaja bezeichnet auch die 
Vorsangerin von r6t6-Liedern ; rotaschana heiBt „das Chorsingen 
urn eine Vorsangerin, das Auffiihren von Kreistanzen, von Fest- 
reigen im Friihling''; rotoschana „das gemeinsame Singen von 
roto-Liedern‘‘ usw. 

Schon diese Wortzusammenstellung fiihrt uns die lettische Sitte 
der weiblichen Festreigen im Friihling deutlich vor die Augen, — 
naheres erfahren wir durch einige Kenner, oder auch aus dem 
Munde des Volkes selbst. 

In der Einleitung zu seiner grofien Sammlung lettischer Volks- 
lieder ^ sagt Barons: „Wenn die Erde sich mit jungem Griin 
bekleidet und die Baume mit duftendem Laub, versammeln sich 
an warmen Friihlingsabenden die j ungen Madchen aus benachbarten 
Gesinden auf einem altgewohnten Hiigel. Langst schon haben 
sie sich darnach gesehnt, in groBerer Zahl gemeinsam zu singen, 
zu „r6tat'^ Solch ein Zusammensingen, das von Friihlingsanfang 
bis zur vollen Bliitenzeit geiibt wurde, hieS rotaschana/* Barons 
nennt den roto-Gesang die unzweifelhaft schonste Art des Singens, 
klagt aber, da6 dieselbe jetzt fast ganz verstummt sei. 

Professor Jurjan hat dem roto-Gesang der Letten besondere 
Studien gewidmet, berichtet dariiber in der Deenas Lapa^ und 


^ Barons-Wissendorf,. Latwju Daiaos, Einieitung S. XXII. 

® Jurjan, „Der Letten roto-Singen“, in der Ethnographischen Beilage 
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polemisiert sehr energisch gegen Wolters Vermischmig von roto 
und lihgo. Er sagt unter anderem: „Zuerst iiberzeu^e ich mich 
davon, da6 das roto-Singen in Mittel-Li viand und Mittel- Kurland 
nicht bekannt ist, sondern nur in den Grenzgegenden in Livland 
urn Lubahn, und in Ober- und Niederkiirland. Die ersten Nach- 
lichten erhielt ich in Lubahn von der Mutter und der Frau des 
Gemeindealtesten Behrsing. Auf meine Frage, ob auch dort bei 
den Johannisliedern anstatt lihgo roto gesungen werde, antworteten 
sie entschieden, dafi das niemals geschehe. Ge-rotot werde 
um Pfingsten, als Refrain wird roto! Oder wijol 
gesungen; gelihgot um Johannis, von zwei Wochen 
vor Johannis an bis zum Petri tag. In Oberkurland iiber- 
zeugte ich mich, dafi nicht nur jeder Mensch in mittleren Jahren 
sich des roto-Singens erinnert, sondern da6 dort noch heutigen 
Pages roto-Brauche und -Gesange iiblich sind, die mir zu horen 
gelang, zuerst in Wahrenbrok von alteren Frauen und Madchen. 
Diese sowie ein blinder Sanger Sperjahn sagten, daB im friihen 
Friihling gerotot werde, wenn der Schnee geschmolzen und die 
Baume Blatter treiben ; gelihgot werde spater. Noch eingehendere 
Nachrichten erhielt ich von dem eifrigen Sammler K. Biauberg 
in Selburg und horte dort auch roto-Gesang, ebenso in Sauken. 
In Unterkurland wu6te man nur in Gudeneeken (Alschwangen) 
davon zu berichten und es wurde mir dort auch vorgerotot. In 
alien diesen Gegenden versicherte man, dafi gerotot worden im 
Friihling bis Pfingsten (wasaras swehtki Sommerfest), und danach 
bis Johannis gelihgot (Mittsomraer). Nur M. Buzler berichtete, 
dal3 die eigentliche Zeit des lihgo-Singens nur von Johannis bis 
Petri gewesen; friiher babe man roto-Lieder gesungen.^^ 

„Diese Aussagen geniigen, um zu zeigen, wie verkehrt der Ge- 
danke, dafi roto dasselbe sei wie lihgo. Das roto-Singen geschah 
im friihen Friihjahr, damit erwarteten oder empfingen die Letten 
den Friihling oder „jauno wasarinu^^ das junge Soramerchen oder 
den neuen lieben Sommer, wie er in den Volksliedern hlufig 
genannt wird. Das lihgo-Singen geschah im Sommer, mit lihgo- 

der Beenas Lapa (Tagesblatt) 1893, Die angefiihrten Stiicke sind von 
Frau Birektor Feldt giitigst fiir mich ilbersetzt. 
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Gesangen geleiteten sie den Sommei, wenn die Sonne nach der 
Winterseite absprang^^ (atiezot). 

Der eben genannte Blanberg sagt nach eigenen Erinnerungen 
und den Berichten der dreiundachtzigjahrigen hlinden Use Garzen 
(Selburg) : 

„Das roto-Singen begann ganz friih im Friihjahr, je nachdem 
der Schnee schmolz, bisweilen schon vor Ostern, sobald die Gipfel 
der Hiigel soweit trocken geworden, dafi man nicht mehr in der 
Nasse stand, Selbstverstandlich nur an schonen, stillen, warmen 
Abenden, da es bei Wind im Fmhling noch recht kalt istj‘ 

Uber die Art des Singens sei nnr ganz kurz bemerkt, dafi zwei 
Vorsangerinnen im Kreise standen, von denen die eine fein, die 
andere grob sang ; die erstere hatte die Hauptstiiiime, die zweite 
war die Helferin. Die Chorsangerinnen begleiteten den ganzen 
Gesang mit Brummstimmen und bei dem Refrain rotol roto! fiel 
der ganze Chor laut singend ein \ 

Wir kbnnen nach alledem mit unzweifelhafter Sicherheit bei 
den Letten als altererbte Sitte Friihlingsreigentanze der Madchen 
feststellen, die auf „altgewohnten^‘ Hiigeln stattfanden und als 
Begrufiung des jungen Sommers galten, — vom ersten Friililing 
an, bis Pfingsten (oder auch noch dariiber hinaus), bis der lihgo- 
Gesang dieselben abldste. Der charakteristische Refrain rotol 
roto !, bisweilen durch das synonyme wijo ! wijo ! ^ ersetzt, bedeutet 
offenbar „dreh dichl drehdich!‘‘ oder „kreisel kreise!*' und war 
wohl als Zuruf an die im Kranzreigen sich drehenden Madchen 
gemeint, die Sonnenmadchen, Sonnentdchter oder Sonnenkinder, — 
urspriinglich aber gewiS auch zugleich als Zuruf an die Sonne, 
deren rollende, drehende, kreisende Bewegung der Reigentanz der 
Madchen starken und unterstiitzen sollte. Denn darin warden 
wir Frau Feldt unbedingt zustimmen miissen, daB der Kreistanz 


^ So nach Frau Feldts Darstellung. Bei Jnrjan heifit es, dal 3 bei dem 
Ruf roto ! roto ! die anderen brummend einfielen. Barons aber sagt aus- 
driicklich, dafi die Chorsangerinnen den ganzen Gesang mit Bruniinstimmen 
begleiteten. Frau Feldt erganzt dies noch durch die Bemerkung, dali! beim 
Refrain der ganze Chor laut singend einfiel. 

® Von dem Verbum wiht „wmden, drehen**. 
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der Madchen die sich kreisend bewegende, roilende Sonnenscheibe 
versinnbildlicht. Wir kommen aber damit zu eineiil noch nicht 
beriihrten Prinzip, das uns uber die Begrul3iing und den einfachen 
Bewegungszauber hinausfiihrt, — dem Prinzip der Nachahmung, 
das zum Symbol hinfiihrt. Es soil davon erst spater gehaiidelt 
werden. Hier nur soviel, dafi der Kreis, das Rad usw. beim 
Sonnenkult eine ganz hervorragende Rolle spielt; und in die Reihe 
dieser Riten gehort auch der Kreistanz, der mit dem roto-Singen 
von Hause aus verbunden gewesen sein mu6. Solch ein Kreis- 
tanz ist es offenbar auch, den in dem erstangefuhrten Liede die 
Sonnenkinder oder Sonnenmadchen tanzen. Wenn die Bezeichnung 
der Tanzenden geradezu mit der Bezeichnung der jungen Sonne, 
der Sonnentochter oder Sonnenmaid (saules meita) zusammenfiel, 
so war das gewiB von Hause aus beabsichtigt und mufite die 
magisch-kultliche Kraft und Bedeutung des die Fruhlingssonne 
grufienden Tanzes erhohen. Dafi der Tanz auf altgewohnten 
Hligeln stattfand, stimmt dazu, daB der Sonnenkult die Anhohen 
— Berge aber kennt das Lettenland nicht, nur Htigel 
Wichtig ist auch, daB bei diesen Tanzen keine Feuer erwahnt 
werden. Die spezifische Bedeutung des Tanzes an und flir sich, 
auch ohne Feuer, zeigt sich dabei nur urn so deutlicher. 

Wie die Tanze der Arier in der Festzeit der Sonne zu beur- 
teilen sind, das wird noch deutlicher, wenn wir analoge Tanz- 
leistungen, Tanzriten und -kulte priraitiver Volker ins Auge fassen. 
Ich will nur eines Beispiels erwahnen, das rair gerade in die 
Hande fallt Von den Hohlen bewohnenden Tarahumara in Mexiko 
erfahren wir durch Carl Lumholtz: „Opfer von Tieren, Nah- 
rungsmitteln und des einheimischen Maisbieres tesvino, besonders 
aber uner mudliches Tanzen bewegt den Sonnen- 
gott dazu, Regen, Gedeihen und Fruchtbarkeit zu 
s pen den. Die einzige Stinde, deren sich der Tarahumara 
bewuBt wird, ist, nicht genug getanzt zu haben. Deshalb ist 
Tanzen fiir ihn auch meist kein Vergniigen, sondern eine An- 
strengung, und das Wort fiir „tanzen“, nolavoa, bedeutet in der 
Tat eigentlich „arbeiten^ Wahrend die Familie auf dem Felde 
arbeitet, wird ein Mann zum Tanzplatz des Hauses geschickt, der 
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ununterbrochen fiir das Gedeihen tanzt. Auch die Tiere tanzen 
alle, well ihnen ebenso am Wachstum liegt wie den Menschen; 
und die Menschen haben ihre gemeinschaftlichen, von Schamanen 
geleiteten Tanze von den Tieren gelernt, z. B. dem Hirsch, dem 
Truthahn u. a. Der Tanz ist also das Zaubermittel par excel- 
lence 

Wenn wir nun wohl auch annehmen dtirfen, daS die urzeitlichen 
Arier kulturell sich schon bedeutend liber das Niveau dieser 
Tarahumara erhoben batten, so lebt offenbar ein kraftiges Stuck 
jener ganz primitiven Vorstellung vom Tanzen, als einer die Sonne 
erfreuenden, befriedigenden und ehrenden Tatigkeit auch in ihnen 
noch fort. Wo das Symbolische schon initzuspielen scheint, wie 
vermutlich beim Kreistanz der lettischen Madchen, da ist bereits 
ein hoheres Moment zu dem blolSen Bewegungszauber des 
hiipfenden Tanzes hinzugetreten. Der begleitende Gesang hat 
diese Tanze in eine noch hohere Sphare gehoben. Immerhin wirken 
hier primitivste Gedanken bis in die Gegenwart mit fort, nicht 
minder wie auch — um nur ein Beispiel zu nennen — bei jenem 
althergebrachten Tanz eines einzelnen Biirgers auf der StraBe, zur 
Osterzeit, von dem Jensen berichtet und der uns an den einzeln 
gleichsam fur die anderen auf dem Tanzplatze „arbeitenden“ 
Tarahumara-Mann erinnert. 

Die r6t6-Sange der Letten fiihren uns naturgemafi weiter zu 
den ligo-Sangen, die Sonnentanze zu den Sonnenschaukeln. Wir 
haben aus den mitgeteilten Berichten bereits ersehen, dafi die 
ligo-Sange sich an die r6t6-Sange zeitlich anschliei 3 en und dafi 
sie sich wesentlich auf die Zeit der Sonnenwende beschranken, 
etwa vierzehn Tage vorher beginnen und kaum eine Woche spater, 
am Petritage (29. Juni), abschliefien. Fiir die Sommersonnwend- 
feier der Letten sind die endios sich hinziehenden Lieder mit 
dem immer wiederkehrenden, langgezogenen Refrain „ligoI ligol“ 
iiberaus charakteristisch. Ich glaube in meiner Abhandlung iiber 


^ Vgl. K. Th. Preuss in der Besprechung von Carl Lumholtz’ 
.^Unknown Mexico“ (London 1903), Archiv f. Religions wissenschaft, Bd. VII 
{1904). 

AR IL 9 
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diesen Gegenstand ^ den Nachweis geliefert zu haben, dab der 
viel umstrittene Refrain ligol ligol nichts anderes bedeutet ais 
„schauklel schauklel“ von dem Verbum ligot „schaukeln^^, mid 
dab derselbe mit der, namentlich bei den Indern klar iiervor- 
tretenden Vorstellmig von der Sonne als einer Schaukei, iiberhaupt 
mit dem Glauben vom Schaukeln (resp. auch Hiipfen, Springen, 
Tanzen) der Sonne zu gewissen Zeiten des Jahres in Zusammen- 
hang steht. Wie dem Tanzen der Sonne die weltlichen Tanze 
der lettischen Madclien und anderer Arier entsprachen, wie aus 
diesen Tanzen die Vorstellung vom Tanzen der Sonne wahrschein- 
licherweise sogar hervorgegangen ist, so werden wir vermuten 
miissen, dab der Vorstellung vom Schaukeln der Sonne auch ein 
kultliches Schaukeln der Menschen gegeniibersteht, in weichem 
die Wurzel fiir jene seltsame Vorstellung von der Sonne erst zu 
suchen ware. Und in der Tat labt sich soldi rituelles Schaukeln 
in unzweifelhaftem Zusammenhang mit dem alten Sonnenkult bei 
Letten, Slaven und Indern deutlich, in verschiedenen Stadien der 
Entwicklung nachweisen. 

Bei den Letten wiirden wir, gerade wegen ihrer ligo-Sange, 
mit Bestimmtheit erwarten, dab die Sonnenschaukeln um Johanni 
herum im Gange sind. Das mag auch friiher der Fall gevvesen 
sein, in der Gegenwart aber hat sich das rituelle Schaukeln beim 
lettischen Volke jedenfalls auf die Ostertage konzentriert Ich 
verdanke eine wichtige Nachricht dariiber dem hervorragendsten 
Kenner des Lettenvolkes, seiner Sprache und Sitte, dem ehr- 
wiirdigen Pastor Dr. August Bielenstein in Doblen, meinem 
leider nun dahingeschiedenen, hochverehrten Freunde. Er schreibt 
dariiber, wie foigt ^ : „Die allgemeine lettische Sitte, die ich 
iibrigens auch in der Nachbarschaft von Dorpat gefunden habe 
baut am Sonnabend vor Ostern Schaukeln. Das Sitz- 
oder vielmehr Stehbrett ist in der Regel an zwei j ungen Birken- 
stammchen unten befestigt, deren obere diinne Wipfelenden in 

^ Lihgo, Refrain der lettischen Sonnwendlieder, Mitteil. d. AnthropoL 
Ges. in Wien, Bd. XXXII {1902) [der dritten Folge Bd. 11 ]. 

® Brief an mich vom 18./31. Marz 1902. 

® Also bei den Esten, offenbar dorthin iibertragen. 
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zwei Ringe (wiederum von Birkenzweigen geflochten) ein- 
geflochten sind. Die beiden Birkenringe Mngen auf einem Quer- 
baum. Die Osterschaukel wird merkwiirdigerweise nur an den 
drei Osterfesttagen zur Volksbeiustigung gebraucht, vor Ostern 
gar nicht und nach Ostern ebensowenig Bielenstein macht 
weiter auch darauf aufmerksam, daB diese Schaukelsitte aufs 
beste zu dem Glauben an das Sichwiegen der Sonne und zu der 
Bedeutung des Osterfestes als Friihlingssonnenfest stimme. Das 
ist in der Tat unzweifelhaft rich tig. Das Osterfest ist Mer wie 
auch sonst noch ofters der Erbe eines alten Friihlingssonnenfestes, 
an welchem die frohliche Sitte des Schaukelns geiibt ward; — 
urspriinglich wohl nur zur Erhohung der Festlust, dann in dem 
fester und fester wachsenden Glauben, daB solches Schaukeln die 
Sonne beeinflusse, ihre Bewegung aufwarts fordere und starke, 
daB auch die Sonne selbst mitschaukle. So wurde das Schaukeln 
beim Friihlingsfest der Sonne zu einer magisch-kultlichen Hand- 
lung; zu einer Art Bewegungszauber, ahnlich dem Tanzen. Und 
daB im Glauben des lettischen Volkes solche Kraft und Bedeu- 
tung auch der dsterlichen Schaukel noch heute innewohnt, dafiir 
bieten uns die Lieder Zeugnisse von groBem Werte dar. Ich 
fiihre hier aus den Mitteilungen von Frau Direktor Feldt^ zwei 
Lieder in deutscher Ubersetzung an, von denen das erste nur 
im allgemeinen die Sitte der Osterschaukel erwahnt, das zweite 
in iiberraschender Weise ihre magische, zauberhafte Wirkung auf 
die Natur zum BewuBtsein bringt: 


^ Ebenso bestatigt es mir Herr Pastor Th. Doebner in Riga, d. Z. 
President der lettisch-literarischen Gesellscbaft, in einem Briefe vom i6, Jan. 
1912 als lettische Sitte, „dafi zu Ostern eine Schaukel hergerichtet 
wird, und zwar aus zwei Stangen bestehend, die in einem Geriiste hangen 
und unten eine Verbindung haben, auf der der Sichschaukelnde sitzt oder 
steht, Oder aus zwei Stricken mit einem Brette unten, genau so, wie Sie es 
hescbreiben [NB. in dem Aufsatz iiber „Lihgo“]. Diese Schaukel darf zu 
Ostern nicht fehlen ; mebrere Bauerhdfe zusamroen haben eine gemeinsame ; 
Oder entlegene einzelne Bauerhdfe bauen sie, jeder fur sich eine. Am Oster- 
sonnabend wird sie errichtet und steht die Osterwoche hindurch.‘‘ 

2 Brief vom I4./27. Marz 1902. 


9 ’ 
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1 . 

Hauet, Briider, Birkenstangen, 

Lafit sie an der Sonne welk werden; 

Kommt das grofie Osterfest, 

Kdnnen die Schwesterchen sich schaukein. 

II. 

Zu Fastnacht fuhr ich im Schlittclien vom Bergabhang, 

Damit mcine lieben Flachspfianzen lang wachsen; 

Zu Ostern schaukle ich mich (schulipoios), 

Damit die lieben Kiihe sich niihren (oder masten) 

Der tiefere Sinn der iiberaus merkwlirdigen und naiven Verse 
ist offenbar: Ich schaukle mich, damit die Sonne kraftig aufsteigt, 
das Gras reicblich wachst, die Kiihe viel Futter haben. Frau 
Feldt erklart ganz richtig: .,Wie das Fahren und Gleiten zu Fast- 
nacht auf das Wachstum des Flachses, soli das Schaukein zu 
Ostern auf den Graswuchs einwirken. Diese Motivierung des 
Festbrauchs ist ein wohl recht sicherer Beweis, da6 das Schaukein 
ehemals symbolische, rituelle Bedeutung gehabt hat, die spater 
in eine magische, aberglaubische verkehrt worden/' 

Wie es in den Uhsing-Liedern heifit, Uhsing moge kommen., 
die Pferde fiittern, damit sie gut werden, — so heibt es hier: 
Ich schaukle mich, damit die lieben Kiihe sich ordentlich nahren 
kdnnen. In beiden Fallen ist es die Sonne, die in Bewegung 
gebracht werden soli, damit sie aufsteige, das Gras wachsen 
mache und so die Pferde wie die lieben Kiihe etwas zu essen 
haben. Die so charakteristische enge Beziehung der Sonne zum 
Vieh und seinem Gedeihen tritt auch in dem eben angefiihrten 
Liede wieder klar hervor-. 

Der rituelle Charakter der dsterlichen Schaukelsitte bei den 
Letten, wie Bielenstein sie schildert, tritt namentlich auch in dem 
Umstande deutiich hervor, daB die Schaukein erst am Oster- 
sonnabend errichtet werden, und daB man sie nur wahrend der 

^ barojahs. 

2 Solche Beziehung liifit sich wohl auch darin linden, dafi — nach Frau 
Feldts Mitteilung — die Kiihe mit ligo-Gesang umwandelt werden, gcgen 
HexenI Also um sie vor diesen zu schiitzen und ihr Gedeihen zu sichcrn, 
mufi das Sonnenlied helfen. 
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drei Ostertage benutzt, — weder vorher, noch nachher. Das ist 
sehr bedeutsam und stimmt zu der magischen, wunderbaren Kraft, 
die man solchem Schaukeln beilegt. 

Es ist auffallend, dal 3 die Schaukelsitte bei den Letten sich ganz 
auf Ostern, der ligo-Gesang auf Johannis festgelegt hat Man 
mbchte beides vereinigt erwarten, denn Schaukellied und Schaukel- 
brauch gehoren zusammen, wie Reigenlied und Reigentanz. Man 
mochte beide vereinigt sehen, Schaukelbrauch und Schaukellied, 
sowohl zu Ostern wie zu Johannis, d. h. zu den beiden hochsten 
Festzeiten der Sonne. Warum sich das anders entwickelt hat, 
warum jetzt beides getrennt, eins zu Ostern, das andere zu Johannis, 
geiibt wird, konnen wir zwar nicht mit Bestimmtheit sagen, dock 
wird dabei wohl der Umstand wesentlich mitgewirkt haben, dafi 
die Bedeutung des ligo-Refrains den Letten schon lange ent- 
schwunden ist und erst auf gelehrtem Wege neuerdings aufgehellt 
werden muBte. 

Sehr wiclitig ist nun aber, daB auch bei den vom Lettenlande 
weitab wohnenden Balkanslaven, in Bulgarien und Mazedonien, 
wesentlich dieselbe Schaukelsitte gerade zu Ostern herrscht Wie 
wir schon oben (S. 44) gesehen haben, pflegt dort um diese Zeit 
groB und klein, jung und alt, arm und reich, iedig und verheiratet. 
Manner und Weiber die Schaukel zu besteigen. Gerade diese 
allgemeine Beteiligung an dem Schaukeln zu bestimmter Zeit, das 
anscheinend Obligatorische ^ der Sitte macht den Eindruck des 
Rituellen. Es ist der Rest eines allgemeinen Friihlingssonnen- 
festes, an welchem man wohl seit alters durch das Schaukeln ahn- 
lichen Segen zu erreichen strebte, wie ihn das oben angefiihrte 
lettische Lied andeutet. 

Wichtig ist ferner wohl die Tatsache, dab bei den Bulgaren 
die Friihlingsschaukeln nicht nur zu Ostern, sondern ebenso auch 
am Georgentage im Gange sind, also demselben Tage, der bei den 
Letten als der groBe Festtag ihres Gottes Uhsing, des Gottes der 

^ W. Hein sagt ausdriicklich von Bulgarien und Mazedonien: „Das 
Schaukeln wird auch den Menschen an bestimmten Tagen im 
Jahre verges chrieben.“ Vgl. Diskussionsbemerkungen in den Mitt, 
der Anthropol.-Ges. in Wien, Bd. XXXI [S. 127]. 
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aufsteigendeii Friihlingssonne, feststeht. Wir haben dessen schon 
friiher erwabnt und werden auf die Opfer und Braucbe des Uhsing- 
Tages noch ofters zurlickkommen. A!s ein Festtag der Friihlings- 
sonne hat sich aber der Georgentag auch bei den Biilgaren fixiert, 
ebenso wie Ostern, wenn auch die Schaukelsitte hier vielleicht 
nicht so streng an einige bestimmte Tage gebunden scheint, wie 
das nach Bielen stein bei den Letten der Fall ist. „Aus 
kleinen Stadten/' erzahit Georg Rosen aus Bulgarien, „sieht 
man im Friihling taglich Scharen junger Frauen und Madchen 
mit Seilen vors Tor ziehen, um dieselben als Schaukeln an den 
Baumen zu befestigen. An den grofien Friihlingsfesten Ostern und 
St. Georgen ist die Schaukelstelle diejenige der eigentlichen Fest- 
versammlung (des Sbory^ Ja, bei den Siidslaven soli der 
St. Georgentag sogar der Haupt-Schaukeltag sein und iiberhaupt 
als grofierer Festtag gelten wie selbst Ostern. Wie typisch die 
Schaukeln fiir diesen Tag sind, ersieht man unter anderem auch 
aus dem folgenden Verse eines von S. J. Werkowitsch veroffent- 
lichten bulgarisch-mazedonischen Volksliedes. Es fleht darin eine 
Frau die sie bedrohende „Fee der Ode“ an: 

0 du Hexe, Fee der Ode, 

Lafi mich nur bis iiber Ostern, 

Und dann komm am Sankt-Georgstag 
In den Schatten zu den Schaukeln 

Sehr naturlich, da6 die Geschichte von der durch den Sonnen- 
gott vermittelst einer Schaukel geraubten Grosdanka, deren wir 
oben schon Erwahnung getan haben, sich auch auf den Georgen- 
tag fixiert findet. An diesem Tage laBt der liebe Gott, bewegt 
durch die Klagen der Mutter des verliebten Sonnengottes und 
im Verein mit ihr, eine golden e Schaukel in den Hof Grosdankas 
nieder. xAlles schaukelt sich auf derselben, endlich auch Gros- 
danka, die nun samt der Schaukel zum Himmel hinauf gezogen 
wird Eine gewissermafien zauberhafte, magische, jedenfalls 

^ Vgl, Georg Rosen, Bulgarische Volksdichtungen (Leipzig 1879), 
S. 45; Ernst Krause, Die Trojaburgen Nordeuropas, S. 168. 

^ Krek, Einl, in die slav. Lit, S. 84S — S51; Krause a. a. 0 -, S. 167. 
Verallgemeinernd sagt Krause a. a. O. S. 168 vom Georgentage: „Ein 
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wunderbar heilende Kraft wird dem Schaukeln bei den Balkan- 
slaven geg^n Wahnsinn der Hunde zugeschrieben. Wir horen 
von Hundeschaukein, die den Wahnsinn der Hunde heilen sollen^, 
— eine merkwiirdige Idee, die offenbar auch den Zusammenhang 
zwischen Sonne und Schaukel bestatigt, denn der Sonnenhitze, 
insbesondere der sog. Hundstage, wird ja die Hands wut zuge- 
schrieben. 

Die Sitte der Friihlingsschaukeln, mit rituellem oder magisch- 
kultlichem Hintergrunde, wie sie nach alledem fiir die Balkan- 
slaven als sicher nachgewiesen gelten darf, findet sich auch bei 
anderen slavischen Volkern noch vor, so z. B. bei den Russen 
im weiteren Umfange, speziell zu Ostern. Auch bei den Russen 
im Kaukasus, im Gouvernement Tiflis, in Lagodechi und bei 
Signach, habe ich beobachtet (1905), dafi sie zu Ostern sich 
machtige Schaukeln aufbauen und wahrend der Festtage fort und 
fort in groher Anzahl sich auf denselben schaukeln. 

Die iettisch-siavische Schaukelsitte, im Friihling geiibt und im 
Zusammenhang mit der Sonne stehend, erhalt nun aber die er- 
wiinschteste Erganzung und Bestatigung durch die In der. Auch 
bei diesen finden wir ein Schaukelfest, die sog. Dolayitrd 
welche am vierzehnten Tage der lichten Halfte des Monats 
Philguna, d. h. um Mitte Marz herum, also im Friihling, gefeiert 
wird, — und zwar zu Ehren des Krishna-Vishnu, also des 
Sonnengottes, des vielgefeierten Helden, der in seiner beriihmtesten 
Inkarnation (Krishna) als Hirt unter den Hirtinnen am Ufer der 
Yamuna gelebt, mit ihnen unermiidlich in ekstatischem Tanze 
sich geschwungen und die Freuden der Liebe genossen haben 
soil Es wird bei diesem Feste ein Bildnis des Krishna auf einer 
dazu errichteten Schaukel friih, mittags und abends einige Male 
bin und her geschwungen Hier haben wir also ein volks- 


Hauptvergniigen an diesem Feste bildet aber das Schaukeln in alien 
slavischen Landern.“ 

^ Vgl. Hein a. a. O. 

2 d o 1 a heift das Schwingen, Schaukeln, die Schaukel ; ydtr^ festlicher 
Aufzug, Prozession, hier wohl einfach „Fest“, 

® Vgl. Hillebrandt, Sonnwendfeste in Alt-Indien, S. 38, Aum. 3; nach 



136 


Das Hiipfen, Spriiigen, Tanzen und Schaukeln. 


mafiiges Schaukelfest, das zugleich ein Friihlingsfest des groBen 
Gottes Vishnu, eines unzweifelhaften Sonnengottes, ish Er wird 
dabei in seiner Inkarnation als Krishna gefeiert, der als Hirt 
unter den Hirtinnen lebte, tanzte und liebte; wir hnden also 
zugleich die so charakteristische engste Beziehung dieses Sonnen- 
gottes zur Viehzucht, zu den Herden und Hirten; wir linden 
zugleich den ekstatischen Tanz des Gottes und der ihn ver- 
ehrenden Madchen, die sich hier geradezu mit ihm selbst im 
rasenden, wolliistigen Reigen schwingen, wie die Sage so lebhaft 
schildert, Und auch das spater zu behandelnde Generations- 
moment^, das phallische Moment ist mit der Person des Krishna 
und seinen iippigen Liebesbeziehungen zu der Hirtinnenschai 
gewissermafien von selbst gegeben. Es sind hier also gerade 
eine gauze Reihe der charakteristisclisten Momente vereinigt, 
teils im Festbrauch, teils durch die Person des gefeierten Gottes 
selbst sich ausdiiickend. Und dabei wird dieser Gott auf einer 
eigeiis dazu errichteten Schaukel, dreimal des Tags — offenbar 
entsprechend seinen drei beriihmten Schritten am Hiinmel — , 
morgens, mittags und abends einige Male hin und her geschwungen. 
Es wird damit augenscheinlich in feierlich-ritueller Weise das 
bedeutsame Schaukeln des Sonnengottes markiert. Wir haben 
also — alles in allem — ein volksmaBiges Schaukelfest im F riihling, 
dessen Mittelpunkt der Sonnengott bildet, und zwar der tanzende 
und schaukelnde, der Herden und Hirtinnen liebende, zeugungs- 
lustige Sonnengott, der mit machtigem Schritt bis zur Hohe des 
Himmels hinaufsteigt. Wie in Sage und Mysteriendrama dieser 
gefeierte Gott mit den Hirtinnen sich im ekstatischen Tanze ver- 
eint, so erscheint er hier selbst in effigie schaukelnd unter dem 
schaukelnden Volke, was der Ritus feierlich - gemaBigt durch 
xnehrmaliges Schwingen andeutet. So erscheint dies indische 
Friihlingsfest geradezu wie eine iiberraschende Bestatigmig der 

Wilson, Religious festivals (Works II, 225); vgl. auch As. Res. Ill, 275, 
nach dem Pet. Wort. s. v. Dolayatra, wo sich die Sitte erwahnt findet, dafi 
Govinda (Krishna) bei dem Feste in einer Siinfte umhergctragen wird. 

^ Dies Moment ist wesentlich fiir die erweiterte Fassung der Sonnen- 
feste als Lebensfeste im allgemeinen. 
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verschiedenen Voraussetzungen , die sich uns im Verlaufe der 
bisherigen ¥ntersuchung ergeben haben. Der schaukelnde Gott 
ist gleichsam leibhaftig mitten unter die schaukelnden , ihn ver- 
ehrenden Menschen getretenl 

Doch die Betrachtung des indischen Rituals bietet uns noch 
weitere iiberraschende Aufklarung. Zu den lettischen Schaukel- 
liedern am Sonnwendfeste vermiBten wir den entsprechenden 
Schaukeibrauch. Er tritt uns nun beim indischen Sonnwend- 
feste unzweifelhaft deutlich entgegen, — nicht mehr als frei 
und frohlich geiibte Sitte des Volkes, sondern zum festen Ritus 
versteinert, zum Symbol geworden, kaum noch in seiner ur- 
spriinglichen Bedeutung verstanden, darum aber nicht minder 
deutlich fur uns, nicht minder lebendig zeugend vom einstigen 
alten Branch und den mythischen Bildern des Volkes, wie sie 
schon in weit zuriickliegender Vorzeit ini Schwange waren. 

Wir miissen, da der Gegenstand so wichtig ist, etwas naher 
auf denselben eingehen. Es handelt sich um die sog. Mahavrata- 
Feier, die nach dem herrschenden Ritual um die Wintersonnen- 
wende stattfand, nach Hillebrandts scharfsinniger Darlegung aber 
urspriinglich wohl um die Zeit der Sommersonnenwende gefeiert 
wurde. Auf jeden Fall ist es ein Sonnwendfest. Bei diesem Mahavrata- 
Opferfest spielt nun eine holzerne Schaukel, die zwischen zwei 
Pfosten an Stricken hangt und augenscheinlich symbolische Be- 
deutung hat, eine hervorragende Rolle, ja sie erscheint geradezu 
wie der Mittelpunkt der ganzen Feier. Auf ihr nimmt der Haupt- 
priester, der Hotar, welcher die Lieder zu rezitieren hat, Piatz 
und auf ihr sitzend tragt er „das grofie Lied^' vor \ 

Die alteste Erwahnung dieser symbolischen Schaukel bei der 
Mahavrata-Feier findet sich im Yajurveda, im sog. Kathaka^. 
Da heiBt es bei der Schilderung dieses Sonnwendopfers : „Den 
Sessel besteigend beginnt der Udgatar^ den Mahavrata-Gesang 
zu siiigen. Die Schaukel besteigend rezitiert darnacli der 

^ Mahaduktham. Vgl. zu der folgendeu Schilderung meine Abhandlung 
„Lihgo“. 

2 Kath. 34, 5 a. A. 

® Der Priester, welcher die Gesange vorzutragen hat. 
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Hotar das grol 3 e Lied. Auf ihrem Platze stehend antworten die 
beiden iVdhvaryu Auf Grasbiindeln sitzen die anderen/^ Da 
haben wir in kurzen Strichen ein Bild der Opferszene. Deutlicher 
tritt die wichtige Rolle, welche die Schaiikel bei diesem Opfer 
spielb in den sog. ^rautasutras entgegen, den Leitfaden fiir die 
Opfervollziehung , welche die ganze Feier eingehend scliildern. 
Das Sutra des <Jankhayana z. B. beginnt den groBen, zwei voile 
Kapitei (17 und 18) umfassenden Abschnitt, der vom Mahavrata- 
Opfer handelt, mit den Vorschriften zur Herstellung dieser 
Schaiikel. Der Hotar reifit sich zunachst von einem noch stehenden, 
also lebenden, Udumbara-Baum - das Schaukelbrett, Dasselbe 
soil armeslang sein und in die Quere das MaB eines Ellbogens 
haben, d. h. vom Filbogen bis zur Spitze des kleinen Fingers 
reichend. Die Stricke fiir die Schaukel werden aus Muiija- 
Schilfgras'^ verfertigt, fest, dreidrahtig. Unter allerlei Zeremonien 
werden die Gruben gegraben, eine nach Siiden, die andere nach 
Norden hin, und die Pfosten fiir die Schaukel in dieselben fest 
eingesetzt, die Stricke der Schaukel an den Pfosten befestigt. 
Nach verschiedenen Opferungen und Sprlichen setzt sich endlich 
der Hotar nach Osten gewandt auf die Schaukel, halt sich fest 
und sitzt schweigend da. Gesange ertonen, Lautenspiel, Paiiken- 
schlag und Larm von eigens dazu bestellten Larmmachern. 
MMchen mit vollen Wasserkriigen umwandeln ein Feiier, singen 
und jauchzen: „Hai, mahai! bier ist siiBer Met!'^ usw. Der 
Hotar beriihrt das Schaukelbrett und die Erde mit der Spanne 
der rechten Hand, legt die Spanne der Hand dann auf das 
Schaukelbrett und hebt sie eine Spanne hoch darliber empor, 

^ Die Priester, welche den materielien Teil des Opfers besorgen und 
dazu bestimmte Spriiche murmeln. 

^ Es ist Ficus glomerata, ein hochwachsender Baum mit orangefarbigen 
Friichten, die einen milchigen Saft enthalten und genossen werden. Dieser 
Baum, resp. sein Holz, findet mehrfach Verwendung bcim indischen Opfer. 
Vielleicht war es die gelbe Farbe der Friichte, die das Holz dieses Baumes 
fiir die Sonnenschaukei passend erscheinen lie6. Die orangefarbigen Friichte 
des Udumbara siud, wie es scbeint, an die StcUe der Apfel der arischcn 
Urzeit als Sonnensymbol getreten. 

^ Saccharum Muilja Roxb. 
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jedesmal einen bestimmten Spruch fliisternd. Er atmet dreimal 
und haucfit dreimal das Schaukelbrett an. Dann beriihrt er 
dasselbe mit der Brust und fliistert: „Du bist die Sonne! 
Die Vasus ^ soilen dich besteigen mit dem Gayatri - Metrum ! 
Ihnen nach besteige ich dich, zur Konigsherrschaft ! — — Die 
Rudras soilen dich besteigen mit dem Trishtubh-Metrum 1 Ihnen 
nach besteige ich dich , zur Selbstherrschaft ! — Die Adityas 
soilen dich besteigen mit dem Jagati-Metrum ! Ihnen nach be- 
steige ich dich, zur Voilherrschaftl Die Gotter alle soilen 

dich besteigen mit dem Anushtubh-Metrum ! Ihnen nach besteige 
ich dich zur Wunscherfiillung.^^ Wieder haucht er die Schaukel 
dreimal an, beriihrt sie mit der Spanne der Hand und fliistert: 
„Der Herr der Geschopfe (Prajapati) soil dich besteigen! Der 
Wind (Vayu) soil dich schaukeln !'' Wieder dreimaliges Anhauchen 
der Schaukel. Dann fliistert der Hotar : „Die Stimme mit dem Atem 
vereint, ich mit dem Atem vereint, das Auge mit dem Sinn, ich mit 
dem Sinn, der Herr der Geschopfe mit dem Vieh, ich mit dem Vieh 
vereint! Ein Adler bist du, ein Vogel^l Dies Wort will 
ich sprechen, das viel ausrichten solP^ usw. Wieder haucht er die 
Schaukel dreimal an, die Pauken und der Larm verstummen. 
Die Madchen mit den vollen Wasserkriigen wandeln um das 
Feuer und giefien das Wasser aus usw. Endlich beginnt nun 
der Hotar die Rezitation des grofien Liedes, das aus vielen 
Liedern und Liederbruchstiicken zusammengesetzt ist und den 
groflten Teil des zweiten Kapiteis der Beschreibung in dem 
Sutra in Anspruch nimmt. 

Um die Schaukel als Mittelpunkt entwickelt sich hier die 
ganze komplizierte Opferfeier des Sonnwendfestes. Die Schaukel 
— das tritt unzweifelhaft deutlich hervor — ist ein geheiligtes 
Symbol geworden, stellt in symbolischer Weise die Sonne dar, 


^ Fine bestimmte Gotterordnung. 

® Man erinnert sich, dafi schon im Rigveda nicht selten die Sonne als 
Adler, als grofier Vogel gefafit wird (suparna, ganitman). Sie wird der 
himmlische Adler, der rotliche Adler u. dgl. m. genannt. Etwa in der 
Halfte der Stellen, in denen das Wort suparna „Adler“ im Rigveda vor- 
koramt, bezeichnet es die Sonne. Das liegt auch hier unzweifelhaft vor. 
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die ja im Rigveda geradezu eine goidene Schaukel genannt wird. 
Darum sagt der Hotar ganz direkt zu der SchaukeF; „Du bist 
die Sonne Darum nennt er sie einen Adler, einen Vogel, — 
gelaufige Bezeichnungen der Sonne im Veda. Beim Sonnwendfest 
bildet naturgemafi die Sonne den Mittelpunkt des Festes, so auch 
bier beim Sonnwendopfer, und die Sonne ist durch das Symbol 
der Schaukel dargestellt. DaB aber auch bier neben der Schaukel 
die Tanze nicht fehlen, haben wir friiher schon nach einer anderen 
Quelle mitgeteilt \ Die acht um das Feuer tanzenden Madchen 
erganzen in passender Weise das heilige Schaukelsymbol. Ihr 
jauchzender Gesang von den Kiihen und ihrem Gedeihen fiigt 
ein sebr charakteristiscbes Moment in das Sonnenfest ein. 

Es ware ganz und gar verfehlt, wenn man komplizierte Opfer- 
festlichkeiten, mit Priestern und Zeremonien aller Art, wie sie die 
indischen Dolayatra und Mahavrata darstellen, sich scbon in der 
Urzeit denken und aus denselben die volksmafiigen Brauche ab- 
leiten wollte, die wir bei Letten und Slaven angetroffen haben. 
Das Verhaltnis ist vielmebr gerade das umgekehrte. Die volks- 
mafiigen Brauche, das Tanzen und Schaukeln des festfrohen Volkes, 
sind als der Ausgangspunkt zu betrachten, das Prius in der Ent- 
wicklung. Nachdem diese Brauche mit der frohen BegruBung 
und Ehrung der Sonne untrennbar fest verwachsen waren, nachdem 
sie im Laufe der Zeit magisch-kultliche Bedeutung gewonnen, 
warden sie als integrierende Bestandteile in die erst spiiter all- 
m^iich sich bildende, von Priestern geieitete, mit wachsendem 
Zeremoniell sich umgebende Festfeier aufgenommen. Die alte 
Schaukel des Sonnwendfestes, deren die Arier der Urzeit sich 
freuten, die im iigo- Gesang der Letten unverstanden noch fortlebt, 
sie ist ais Symbol, als versteinerter Ritus in das priesterlich ge- 
pragte, priesterlich geieitete Sonnwendfest der Inder, das Maha- 
vrata, hineingewachsen — eine fossil gewordene Pfianze der Urzeit, 
aber gerade als Fossil jelzt ehrwiirdig, altersgrau, heiligl 

Letten, Slaven und Inder sind uns die zweifellosen Zeugen des 
urzeitlichen Schaukelbrauches, — stotlich also Bhaga-Volker. 


^ Hiranyakegin ; vgl. Hillebrandt a. a. O., S. 40. 
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Vielleicht aber iassen sich auch bei den Kriegsgottvolkern ahn- 
liche Braucbe, wenigstens in Triimmern und Resten noch nach- 
weisen, — vielleicht entsteilt, vielleicht nicht mehr recht verstanden. 
Die Vermutung liegt nahe, und eine Umschau auf dem griechisch- 
romischen Kulturgebiet fiihrt uns alsbald zu interessanten Ergeb- 
nissen. 

Bei den alten Griechen gab es in der Tat, auf attischem, 
athenischem Gebiet, ein Schaukelfest, welches Aiora d. h. „die 
Schaukeh' hiefi und in der soramerlichen Zeit gefeiert wurde. 
Eine nahere Bestimmung des Zeitpunktes scheint noch nicht 
mbglich. Es wurden bei diesem Fest zuerst Jungfrauen und dann 
Fuppen geschaukelt, unter Gesang eines Liedes, welches man 
Aletis nannte. Die Schaukeln waren mit Stricken Oder Seilen 
an den Asten der Baume befestigt. Weiter fand ein reichliches 
Festmahl statt, bei welchem namentlich auch die Armen gespeist 
wurden \ Eine sehr interessante bildliche Darstellung, die uns 
ailer Wahrscheinlichkeit nach eine ins Mythologische erhobene 
Szene dieses Festes vorfuhrt, findet sich auf einer i. J. 1846 zu 
Chiusi gefundenen Vase, die jetzt dem Berliner Museum angehort. 
Ein junges MMchen wird auf einer Seilschaukel dutch einen Satyr 
geschaukelt, dessen Haupt ein Strahlenkranz mit Bandern schmiickt. 
liber dem schaukelnden Madchen liest man die Silben Ale, die 
man schon langst wohl richtig zu Aletis erganzt hat, — dem 
Namen des Schaukelfestliedes Das Fest wird mit groBer Be- 
stimmtheit an den Namen der E rig one gekntipft und fand zur 
Ehrung ihres Andenkens statt. Darin sind alle Nachrichten einig. 
Wer aber diese Erigone war, dariiber gehen die Ansichten schon 
bei den Alten ganz auseinander. Nach der gelaufigsten Legende 
war sie die Tochter des Ikaros, der auch Ikarios oder Ikarion 
genannt wird. Er soli ein Freund des Dionysos gewesen sein, 
von diesem den Weinbau gelernt und ihn den attischen Bauern 

^ Daher trug das Fest auch den Beinamen evdecnvogy d. h. das mit einem 
reichlichen Mahl versehene. 

^ Eine andere Deutung, welche in dem Bilde nur ein Genrebild sehen 
und die Buchstaben AAH zu KAAH (kale) „die Schone“ erganzen will, 
ist mir wenig wahrscheinlich. 
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gelelirt haben. Ebenso auch einen besonderen Tanz, den sog. 
Schlauchtanz. Als die Bauern sich am Weine beranscht batten, 
hielten sie sich fiir vergiftet, erschlugen den Ikaros und verbargen 
seinen Leichnam in einem Brunnen ,,ohne AVasser^^ oder unter 
einem Baum. Seine Tochter Erigone sucht ihn und findet den 
Leichnam endlich mit Hilfe des treuen Hiindes des Ikaros, welcher 
nachmals als Hiindsstern am Himmel prangt. Aus Verzweiflung 
erhangt sie sich an einem Baum. Ziir Siihnung dieses Unheils, 
das Dionysos zunachst durch Pest u. dgl. m. straft, soli das 
Schaukelfest eingerichtet worden seinl Das Lied iVletis soli „die 
Umherirrende‘‘ bedeuten, weil die Arme so lange umherirren muSte, 
bis sie den Leichnam fand. Eine oftenbar recht alberne Fabel, 
die nichtsdestoweniger einige zweifellos alte Elemente enthalt. 
Nach anderen ware Erigone die Tochter des Aegisthos und der 
Klytaemnestra gewesen, die nach Athen kam, urn Siihnung fiir 
die Ermordung ihrer Eltern zu erwirken. Als Orestes, der Mdrder, 
freigesprochen wurde, erhangte sie sich — und daher nun 
wurde das Schaukelfest zur Siihne des Ungiiicks eingefiihrt! 
Gewifi keine bessere Motivierung als die erstangefiihrte. Noch 
andere bringen das Schaukelsfest mit Medea in Zusammenhang, 
nach anderen soil Erigone die Tochter des Tyrrheniers Maleos 
gewesen sein usw. Es iohnt sich nicht auf diese und noch andere 
atiologische Legenden einzugehen, da sie sarntlich wertlos und 
grdBtenteils ziemlich albern sind. Eines aber erkennt man deutlich : 
die Griechen wufiten selbst nichts amiahernd Sicheres iiber den 
Ursprung und die Bedeutung dieses Festes. Nur der Name der 
Erigone steht fest und der Name des Schaukelfestliedes Aletis^. 


^ Sehr richtig sagt Hunziker in dem Dictionnaire des Antiqnites 
Grecques et Romains (Paris 1877) im Artikel „Aiora“: „Comme on le voit, 
il n’y a qne le nom d’Erigone qui soit constant. Le reste de la iegende 
varie on est incertain.** Jane E. Harrison kommt ebenso richtig nach 
Besprechung der verschiedenen atiologischen Legenden zu dem Schlufi: 
„In all this confusion one thing is very clear, the Greeks themselves had 
not the slightest idea who Aletis was.^* Vgl. Mythology and Monu- 
ments of Ancient Athens, being a translation of a portion of the 
„Attica“ of Pausanias by Margaret de G. Verrall, with introductory 
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Wir sind daher darauf angewiesen, selbst nach einer ErkErung 
zu suciien. ^ 

Die meisten der neueren Erklarer glauben im AnschluiB an die 
erwahnten atioiogisclien Legenden in der attischen Aiora irgendein 
Siihnefest sehen zu miissen, dessen Charakteristik sich nicht naher 
feststellen laBt. Richtiger urteilt, wie ich glaube, das Dictionnaire 
des Antiquites Grecques et Romains in dem Artikel j,Aiora“. 
Hier wird davon ausgegangen, dafi die atiologischen Legenden 
wertlos sind, dafi sie ohne Zweifel erst ihren Ursprung dem eigen- 
tiimlichen, nicht mehr verstandenen Branch ihren Ursprung ver- 
danken, — dem Branch, an diesem Feste sich selbst zu schaukeln 
und Puppen an Schaukeln aufzuhangen, welche der Wind in Be- 
wegung setzt \ Ferner wird der Zusammenhang mit Dionysos^ 
dem grofien Gotte der Vegetation, betont und das Fest als ein 
bauerliches Vegetationsfest erklM, — ein Fest, das in Zusanimen- 
hang stand mit dem Wunsche nach einem fruchtbaren Jahr und 
einer reichen Ernte. Es erscheint als sehr wahrscheinlich, dafi 
die alten Griechen ihren Schaukeln beim Aiora-Fest — ebenso 
wie auch die Romer ihren nahe verwandten, gleich zu besprechen- 
den Oscilla — „une vertu fertilisante^ zuschrieben, eine 
Kraft, auf die Fruchtbarkeit der Vegetation Einfiufi zu iiben K 
In der Tat ist der Zusammenhang mit Dionysos und seinem 
Kreise in der gelaufigsten Kultlegende, wie auch bei der oben 
erwahnten bildiichen Darstellung, sehr zu beachten, und auch das 

essay and archaeological commentary by Jane E. Harrison, London 
1890 (S. XLI der Harrisonschen Einleitung). 

^ „L’habitude d’ou elle [sc. la fete] a pris son nom, de suspendre a des 
balangoires des poupees, que le vent agitait, ou de se balancer soi-meme, 
a sans doute ete Forigine de la Idgende, que nous avons rapportee.“ 

^ Ich gehe auf die speziellere Begrundung von Hunziker in dera er- 
v^ahnten Artikel des Dictionnaire nicht ein, da auch das hier zu weit fiihren 
wiirde. Er legt Gewicht darauf, dafi die Schaukeln an Baumen hingenr 
,,L’arbre dans la croyance des anciens, est le principal symbole de toute 
fertilite et la source de la vie en general.“ Wir werden in einem spateren 
Abschnitt diese Frage beriihren. Erigone erkHrt H. als „fille du printemps‘f 
und sieht in ihr die Weinrebe in der Zeit ihres ersten Triebes, worin ich 
ihm natiirlich nicht beistimmen kann („Erigone n’est done autre chose que 
la personnification de la vigne elle-meme au moment de sa premiere pousse“)^ 
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iippige Mahl, das bei dem Aiora-Fest stattfand, deutet darauf bin, 
dab es sich nicbt um ein ernstes Siihnefest, sond^rn um ein 
Freudenfest handelt. Aber konnen wir nicht noch tiefer in das 
Verstandnis desselben eindringen? 

Wir sahen bereits, dab fast nur die Namen Erigone und Aletis 
feststehen, alles andere ist zweifelhaft oder einfach wertios. Was 
bedeuten denn diese Namen? konnen sie uns nicht einigen Auf- 
schlub geben? 

Erigone kommt nur als Eigenname vor, es bedeutet aber ganz 
klar: „die Friihgeborene, die in der Frlihe, am friihen Morgen 
Oder auch im Friibling Geborene‘‘ b Das Wort ist ein unzweifel- 
haft deutliches Synonym von Erigeneia „die friih oder am Morgen 
Geborene'^, und dies ist ein wohlbekannter Beiname der Gottin 
Eos schon bei Homer, — also der griechischen Ushas, der Morgen- 
rote, der weiblich gedachten aufsteigenden Sonne 1 Als selbstandiger 
Eigenname bezeichnet Erigone dann noch die Gottin der Friihe, 
die Morgengottin — schon bei Homer und Hesiod, — eine 
griechische Mater Matuta, die gewib nichts waiter ist als ein 
selbstandig gewordenes Epitheton der Eos. Erigone ware darnach 
die in der Friihe oder im Friihling geborene Sonne, die Morgen- 
rote oder die aufsteigende Sonne des Friihlingsanfangs, — ihr 
Fest ware ein Sonnenfest, ein Friihlingsfest, — kurziim genau 
dasselbe wie die Schaukelfeste der Bhaga-Volker! Es liegt daher 
nichts naher, als das Schaukelfest der Erigone niit diesen Schaukel- 
festen zusammen zu bringen und seinen Ursprung ebenso zu er- 
klaren. Und wenn wirklich, wie wir gerne glauben mochten, dem 
Schaukeln der Griechen, wie auch der Romer, une vertu fertili- 
sante zugeschrieben wurde, dann stimmt das ja durchaus zu den 

^ bedeutet fruh, in der Friihe, am friihen Morgen; man bringt es 
aber gewifi richtig mit „der Fruhling“ zusammen. So wird denn 

auch der Name des Krautes i^itiyepcov (erigeron) als „friih oder im Friih- 
ling greisend“ erklart. Es ist ein Kraut, das im Friihling schon cine graue 
Samenkrone [yi^osiov) bekommt, Dafi in unserem Sinne ebenso „im 
Friihling“, wie „in dcr Morgenfriihe“ bedeuten kann, zeigt auch die zweite 
Bedeutung von i}(}i.yh>eta „im Friihling gebarend“, von der Uawa gebraucht, 
Aesch. fr, 346 D. 
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Friihlingsschaukeln der Letten, die das Gras fiir die Kiihe wachsen 
machen sollen I Eben diese magisch-kultliche Kraft und Bedeutung 
erklart dann auch aufs natiirlichste die Yerbindung des Aiora- 
Festes und der Erigone mit Dionysos und seinem Kreise, den 
V egetationsdamonen. 

Was aber bedeutet Aletis? Man hat es im Anschlufi an die 
atiologische Fabel „die Umherirrende^‘ iibersetzt oder auch „der 
Gesang von der Umherirrenden^ „le chanson de I’errante'^ Das 
Verbum, von welchem das Wort stammt {aX(xofJ.aL)j hat in der 
Tat in der Regel die Bedeutung „umherschweifen, umherirren^^ 
Allein wir finden, dafi das davon abgeleitete Abstraktum Alesis 
vom Umlaufe der Sonne gebraucht wird. Der merkwiirdige astro- 
nomische Dichter Aratos, der in einem besonderen Lehrgedichte 
ein astronomisches System entwickelte, braucht es in diesem Sinne 
und sonst kommt das Wort nicht vor. Wenn aber Alesis den 
Umlauf der Sonne bezeichnet, dann kann auch Aletis sehr wohl 
die Umlaufende, die ihren Umlauf machende Sonne bedeuten, — 
kann ein Name der Sonne sein ^ und ebenso auch ein Lied be- 
zeichnen, das die Sonne besingt oder sie bei ihrem Nahen begrulSt. 
Auch diese Erklarung ist so naheliegend, wie nur irgend moglich, 
und das angebliche Umherirren der Erigone ist hochst einfach 
darauf zuriickzufiihren, dafi das Verbum meist diese Bedeutung 
hat. Als man nicht mehr wul3te, wer Erigone eigentlich war und 
was Aletis hier bedeutete, erfand man die Fabel von der umher- 
irrenden, den Leichnam ihres Vaters suchenden Tochter. Die 
Yerbindung der Erigone mit dera seltsamen Ikaros ist aber 
vielleicht keine zufallige. Ich halte es wenigstens nicht fur un- 
wahrscheinlich, dafi in diesem eigenttimlichen, mit Dionysos be- 

^ Aratos lebte im dritten Jahrh. vor Chr. Sein oben erwabntes Lehr- 
gedicht waren die „Phainomena“, denen er noch „die Wetterzeichen*' (Pro- 
gnostika) hinzufiigte. Das von ihm bearbeitete astronomische System war 
dasjenige des Eudoxos von Knidos. 

® Ich erinnere auch daran, dafi der romische Sonnengott Janus, gerade 
auch ein Gott der aufsteigenden Sonne, ahnlich bezeichnet zu sein scheint 
Der Name des Janus hangt wohl mit ire „gehen“ zusammen und bedeutet 
vielleicht den Wandelnden, den seine Bahn Machenden, resp. auch den 
Ausschreitenden. 

AR 11. 10 
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freundeten, tanzenden Kulturheros, der so traiirig endet, ein Sonnen- 
genius oder Sonnengott zu erkennen ist. Doch d^von spates 
Hier nur noch die Bemerkung, daB sein treiier Hund, der als 
Hundsstern an den Himrael versetzt ist, entscbieden auch auf die 
Sonne hindeutet, da der Zusammenhang von Hundsstern und 
Sonnenhitze im Voiksglauben feststeht b 

Zu bedauern ist, daB wir die Zeit des attischen Aiora-Festes 
nicbt mit Bestimmtheit feststellen kdnnen. Wir miissen vermuten,. 
dal3 es in der warmen Jahreszeit, dafi es wahrscheinlich im Friih- 
ling stattfand, — dies Fest der neugeborenen Sonne. Darauf 
leiten uns die lettischen und slavischen Braiiche. Und vielleicht 
erhalten wir auch durch moderne, neugriechische Scbaukelsitten 
noch einen Hinweis auf den Friibling. Theodor Bent erzahit, 
daB auf Seripbos am Dienstag nacb Ostern die jungen Madchen 
der Insel sicb an ihrem Lieblingsspiel, dem Schaukeln, ergotzen. 
Sie bangen in einer der engen StraBen des Ortes ein Seii auf, 
von einer Mauer zur anderen, legen Kieider darauf und schaukeln 
sicb, singend, eine nacb der anderen; die jungen Burschen ver- 
suchen zu passieren und miissen ais Zoll eine kleine Miinze, ein 
Lied und ein einmaliges Schaukeln entrichten. Meist singen sie 
die folgenden Worte: „Das Gold ist gescbaukelt, das Silber ist 
geschaukelt, und geschaukelt ist auch mein Lieb mit dem goldenen 
Haar/‘ Worauf das Madchen antwortet : „Wer ist das, der mich 
scbaukelt? DaB ich ihn mag schmucken mit meinem GruB, daB 
ich ihm mag sticken einen Fez, ganz mit Perlen bedeckt/' Nacb- 
dem der Bursche dann sein Geldstiick gezahlt hat, darf er voriiber- 
geben und ein anderer kommt an die Reihe. Auf Karpatbos 
baben die Schaukelfeste einen ernsteren Charakter. Sie finden 
an jedem der vier Sonntage vor Ostern statt, wo fast das ganze 
Dorf sicb an einem bestimmten Piatz versammelt, auf weichem, 
eine Schaukel aufgebangt ist und ein P’rauenzimmer nacb dem 
anderen sicb scbaukelt, dabei gewisse Passionslieder singend 

^ Die Schaukclpatronin und Sonnengdltin Erigone mit ihrem liunde, der 
zum Hundsstern wird, crinnert merkwiirdig auch an die Hundcscbaukeln 
fur wahnsinnige Hunde im Balkan. 

2 Jane E. Harrison a. a. O., S. XLIII, nach Th. Bents Wcrk tiber 
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In diesem letzteren Zuge ist wohl ein Einflufi der christlichen 
Passionszeit"*zu erkennen. Jedenfalls finden auf beiden genannten 
Inseln die Schaukelfeste um Ostern herum statt Wenn auch 
diese Brauche gewiB nicht als unmittelbarer Reflex der attischen 
Aiora gelten konnen, so sind es doch Schaukelfeste des jetzigen 
griechischen Volkes um die Friihlingszeit, die es vielleicht doch 
noch wahrscheinlicher machen konnen, daB auch die Aiora im 
Frlihling stattfand. 

Beachtenswert erscheint, daB bei diesen neugriechischen Schaukel- 
festen vorwiegend der weibliche Teil der Bevolkerung sich schankelt 
Oder geschaukelt wird, insbesondere die jungen Madchen, — eben- 
so wie bei der attischen Aiora. Wir denken an die lettischen 
„Schwesterchen“, die nach dem Liede zu Ostern konimen, um 
sich zu schaukeln. Ferner daB bei alien diesen Festen das 
Schaukeln von Gesang begleitet ist. Der Aletis-Gesang des Aiora- 
Festes beruhte offenbar auf fester Tradition und wird uns von 
verschiedenen alten Autoren bestimmt bezeugt Leider wissen 
wir nur, daB er von Erigone handelte; Verse desselben sind uns 
nicht erhalten. Wir diirfen aber nach dem friiher Gesagten in 
diesem Liede zu Ehren der in der Friihe oder im Friihling Ge- 
borenen urspriinglich die griechische Entsprechung jener Lieder 
an Ushas vermuten, mit denen der Inder die am Fruhlingsanfang 
neugeborene, neu aufsteigende Sonne, die Morgenrote des neuen 
Jahres begriiBte. 

Aber auch die Romer, oder richtiger die vereinigten Vdlker 
Latiums, hatten ein Schaukelfest, das alljahrlich auf dem Alban er- 
berge, dem Mons Albanus^ begangen wurde und dem griechischen 
F^fet der Aiora so ahnlich sah, daB manche der Alten die Mei- 
nung aussprachen, die Bewohner Italiens hatten hier ein Beispiel 

die Cykladen (S. 5) und einer brieflichen Mitteilung' desselben Autors. — 
Bas Schaukelspiel auf Seriphos wird y^ovvia genannt. 

^ Pollux sagt im Onomastikon IV, 55 in seinem Bericht fiber ortliche 
Sanger: „Und die Aletis war ein Sang, gesungen bei den Aiora 8 h ixal 
dlffTis aGfia rale di^icO^aLe m^ooqSoaevov), Athenaeus sagt Deipnosopli, 
XIV, 10: „Es gab auch einen Sang, den man bei der Aiora singt, von 
Erigone, — oder was man Aletis nennt“ usw, 

10* 
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der Griechen nachgeahmt^. Allein diese Ansicht ist zweifellos 
irrig. Das Fest erweist sich als ein altitalisches, in L^tium boden* 
standiges. So wie wir es kennen, bildet es einen Teil des Latiar 
Oder der sog. feriae Latinae, des Bundesfestes der latinischen 
Stamme, bei welchem vor allem der gro6e Himmels- und Gewitter- 
gott gefeiert wurde, der als Patron des latinischen Bundes gait; 
der Jupiter Latiaris. Der wichtigste sakrale Akt der feriae Latinae 
bestand in dem Opfer eines jungen weilSen Stieres, von dessen 
Fleische jede Bundesstadt, die zum Feste erschienen war, ihren 
bestimmten Anteil erhielt In der Zeit der Vorherrschaft Roms 
fand ein Teil dieses zuerst eintagigen, dann viert^igen Festes 
auf dem Mons Albanus, ein anderer in Rom selbst statt, wo ein 
Wettrennen auf dem Kapitol sich abspielte. Uns inter essieren 
hier mehr die volkstiimlichen Brauche und Feierlichkeiten auf 
dem Albanerberge, speziell die Schaukeln und die sog. Oscilla, 
kleine Figuren, Puppen und Masken, welche an den Baumen auf- 
gehangt wurden Es fallt in die Augen, daB dieser Branch 

^ Vgl. Festus, S. 194 „nec desunt, qui exemplum Graecorum secutos 
putant Italos, quod illi quoque, injuria interfecto Icaro, Erigone filia ejus 
dolore impulsa suspendio perisset, per simulationem “ 

^ Vgl. J. Marquardt, Romische Staatsverwaltung , 3, Bd., 2. Aull. 
(Leipzig 1885), S. 296: ,,das Latiar oder die feriae Latinae, urspriinglich 
ein Stammfest der Latin er zu Ehren des Jupiter Latiaris auf dem Mons 
Albanus, in der Art, wie es spater gefeiert wurde, organisiert von Tarqui- 
nius Superbus, war seitdem ein Fest des latinischen Bundes, dessen Haupt- 
feier in dem Opfer weifier Stiere (sacrificium Latinarum) bestand, von 
welchem jeder Bundesstadt, welche zu dem Opfer erschien, ein Stuck zu- 
geteilt wurde. Ging eine Stadt dabei leer aus oder fiel sonst ein Fehler 
in der Zeremonie vor, so mufite das Opfer wiederholt werden. Aufierdgjjm 
belustigte man sich mit Schaukeln, welchem Spiele man eine 
mythologische Veranlassung beilegte. Das Fest war zuerst eintagig, spater 
viertagig und wurde teils auf dem Mons Albanus von dem Konsul, zuweilen 
von einem besonders dazu ernannten Diktator, in Gegenwart samtlicher 
anderen Behdrden gefeiert, weshalb in Rom wahrend dieser Tage ein prae- 
fectus urbi feriarum Latinarum fungierte, teils aber in Rom selbst begangen, 
wo auf dem Kapitol ein Wettrennen stattfand“ usw. Vgl. fiber die feriae 
Latinae noch Preller, Rom. Myth., 3. Aufl. Bd. i, S. 210—216. Bbcr 
die Oscilla ebenda, S. 118. Wissowa, Religion und Kultus der Romer, 
S. 109. 
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demjenigen des attischen Aiora-Festes durchaus ahnlich ist, und 
wir werden'* daher von vornherein geneigt sein, ihn ebenso zu er- 
klaren. Die atiologische Legende, welche hier den Schaukel- 
brauch erklaren soil, ist ebenso wertlos und haltlos, wie die friiher 
besprochenen griechischen Legenden Neuere Forscher wollen 
in den an Baumen aufgehangten Figuren Reste alter Opferdar- 
bringungen sehen. Allein dabei bliebe das Schaukeln als volks- 
tiimliche Belustigung jener Tage ganz unerklart. Es liegt naher, 
dieses in ahnlicher Weise zu fassen, wie das so ahnliche Schaukel- 
fest in Attika, und die an Baumen geschwungenen Figuren hier 
ebenso zu deuten wie dort, — namlich als eine Art sinnbildlicher 
Darstellung des volkstiimlichen, magisch-kultlichen Schaukelbrauches. 
Man liefi diese Puppen und sonstigen Symbole hier an den 
Baumen schwingen, wie in Indien bei dem Friihlings-Schaukelfest 
auch sogar das Bild des Gottes Krishna-Vishnu selbst auf der 
Schaukel geschwungen wurde. 

Die feriae Latinae waren augenscheinlich ein altes und groBes 
Fest der latinischen Stamme, alter als Rom und seine Herrschaft. 
Wahrend desselben herrschte in ganz Latium Gottesfriede \ Wenn 
Jupiter als der gefeierte Gott des Festes erscheint, so beruht das 
wohl groBtenteils darauf, dafi er der oberste Schutzpatron des 
latinischen Bundes war, dies Fest aber zum Bundesfest der latini- 
schen Stamme sich entwickelt hatte. Urspriinglich aber wahr- 
scheinlich auch darauf, daB er der Gewittergott war, der — wie 
wir spater sehen werden — sich auch bei den Sonnenfesten oft 
mit dem Sonnengotte in die Ehren des Tages teilt. Wir miissen 
im iibrigen nach den friiheren Analogien vermuten, daB wenigstens 
ein Teil der Brauche dieses Festes auf den altarischen Sonnen- 
kult, speziell auf die Schaukelbrauche der Sonnenfeste zuriickgeht. 
In dieser Beziehung ware natiirlich der Terrain des Festes von 
Wichtigkeit Dieser gilt als ein schwankender. Er richtet sich 
nach dem Amtsantritt gewisser hdherer Magistrate der Stadt Rom. 
Allein dies wird wohl nur als ein spaterer Zustand gelten diirfen. 

Nach Preller scheint die Zeit des Festes „ehedem der 


^ Vgl. Festus, 194. 
g Wissowa a. a. O., S. 109. 
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Beginn des Friihiings gewesen zu sein, im April 
Oder Anfang Mai, dahingegen es in der spateren Zeit (aus 
welcher verschiedene auf dem Albaner Berge gefundene Bruch- 
stiicke der auch hier geftihrten Fasten vorhanden sind), voin Juni 
bis zum August begangen wurde War der urspriingliche Termin 
des Festes der Friihlingsanfang , dann stimmt das aufs schonste 
zu den Schaukelfesten der Letten, Slaven und Inder. Aber auch 
der Juni wiirde noch stimmen, da das Ligo der Letten und die 
Sonnwendschaukel der Inder fiir alte Ubung des Branches auch 
in dieser Zeit noch eintreten, — wahrend Juli und August freilich 
schon eine Verschiebung bedeuten wiirden. 

Tritt nach alledem der romische Branch auch weniger klar 
in seiner urspriinglichen Bedeutung hervor, als die entsprechenden 
Schaukelbrauche der Bhaga-Volker und auch der Griechen, so 
erscheint es doch hochst wahrscheiniich, daB er von diesen nicht 
getrennt werden darf, sondern in dieselbe Reihe gehort und aus 
gleichen Wurzeln entsprossen ist. Die auffallende Ubereinstimmung 
des italischen Branches mit dera griechischen spricht entschieden 
dafiir, — ebenso die Zeit des Festes, wenn Preller recht hat, 
den Friihlingsanfang als urspriinglichen Termin anzusetzen. 

Alle diese Erwagungen machen es wahrscheiniich, daB der 
Schaukelbrauch bei den Sonnenfesten, namentlich zu Friihlings- 
anfang, nicht nur als Volksbelustigung, sondern auch als magisch- 
kultliche Ubung, als eine Art Ritus, eine Art volksmaBiger 
Sonnenzauber, schon in der arischen Urzeit lebendig war. 

DaB der Schaukelbrauch bei den Ariern tatsachlich 
magisch-kultliche Bedeutung- hat und die Fruchtbarkeit — ins- 
besondere wohl in der Vegetation, vielleicht auch unter dem 
Vieh — befdrdern soil, wird durch entsprechende Brauche einiger 
primitiver Volker auf das bestimmteste bestatigt. 

J. G. Frazer, der diesem Brauch einen interessanten Exkurs 
im 2. Bande seines bekannten Buches „The golden bougli^^ ge- 
widmet hat, gibt unter anderem an, daB die Dajaks von Sarawak 
— auf Borneo — zur Erntezeit ein Fest feieni, das der Seele 


^ Preller a. a. O., S. 2 1 2. 
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des Reises und der Sicherung einer guten Ernte gewidmet ist. 
Bei dieser -.Gelegenheit pflegt eine Anzahl von alten Weibern 
auf einer einfachen Schaukel bin und her zu schaukeln, welche 
an den Sparren befestigt ist. Ein Reisender berichtet aus Sarawak, 
daB er dort eine Menge hoher Schaukeln errichtet sah und dal3 
sich die Dajaks auf denselben hin und her schwangen, bisweilen 
zehn Oder zwolf Mann zusammen, wahrend sie eintonige Lieder 
sangen, in welchen die Geister gebeten wurden, eine reichliche 
Ernte von Sago und Friichten, sowie auch guten Fischfang zu 
gewahren 

Ein sehr feierlicher Schaukelbrauch auf Bengkalis bei Sumatra, 
bei welchem eine vornehme erbliche Priesterin auf einer festlich 
geschmiickten , mit Glocken behangenen Schaukel von ihren 
Dienerinnen geschaukelt wird, geht — wie die dabei gesungenen 
Lieder zeigen — auf Sicherung guten Fischfangs aus 

Die Tinneh-Indianer in Nordwest-Amerika pflegen eine magische 
Zeremonie auszufiihren, bei welcher sie einen jungen Mann fesseln, 
an Kopf und Fersen an dem Dach ihrer Wohnstatte aufhangen 
und sodann hin und her schaukeln. Es soil dadurch Reichtum 
an Wild erzielt werden Hier haben wir also deutlich ver- 
schiedene Schaukelbrauche primitiver Volker, die Fruchtbarkeit 
der Vegetation, der Ernte, der Fische und des Wildstandes be- 
wirken soilen, und schon Frazer hat dieselben ganz mit Recht 
den analogen Schaukelbrauchen der arischen Volker verglichen. 

Nicht uninteressant ware es noch die Frage zu untersuchen, 
welcher Art wohl die Schaukeln der Sonnenfeste in der arischen 
Urzeit gewesen sein mogen. Die lettischen Schaukeln, bei denen 
das Brett an zwei jungen Birkenstammchen hangt, welche wiederum 
an geflochtenen Ringen aus Birkenzweigen befestigt sind, machen 
einen recht alterttimlichen Eindruck. Sie stammen wohl noch 
aus der Zeit, welche Bielenstein das Holzalter der Letten nannte. 
Es ist alles daran aus Holz, kein Metall und keine Seile, wie sie 
die vorhin erwahnten bulgarischen Schaukeln zeigen. Letztere 

^ VgL J. G. Frazer, The golden bough, voL 11 , S, 449. 

^ Vgl. Frazer a. a. O., S. 449. 450. 

® Vgl. Frazer a. a, O., S. 450. 
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sind aber wiederum darin altertiimlich, dai 3 die Seile einfach an 
Baumen hangen, nicht an einem besonderen Geriiste'. Auch die 
himmlische Schaukel des buigarischen Sonnengottes wird offenbar 
an Seilen zur Erde hinabgelassen und von da wieder herauf- 
gezogen. Ubrigens aber wird in Bulgarien ausdriicklich eine 
„grofie Mannigfaltigkeit in Dreh- und Schwingschaukeln erwahnt. 
Die indische Opferschaukel mit ihren aus Schilfgras geflochtenen 
Stricken konnte, ebenso wie die lettische, uraltem Typus ent- 
sprechen, denn schon die arische Urzeit kannte Stricke ver- 
schiedener Art und daB man neben anderen Stoffen auch Schilf- 
gras Oder Binsen friih zur Bereitung derselben verwendete, daflir 
iegt unter anderem die slavische Bezeichnung der Binse (alt- 
slavisch sitije) direktes Zeugnis ab, da sie von einer Wurzel 
stammt, die „binden^^ bedeutet, der Wurzel si, die dem deutschen 
Wort „SeibS dem indischen setu „Band, Fessel'% griechischen 
Ijudg zugrunde iiegt. Zweige, Binsen und Bast waren das alteste 
Material zu Stricken 

In der altesten, uranfangiichen Zeit mag aber das Schaukeln 
in noch primitiverer Weise vor sich gegangen sein. Darauf 
leiten unter anderem auch mehrere Bedeutungen, welche nach 
Frau Feldts Mitteilung gerade das mehrfach erwahnte, hier so 
wichtige lettische Verbum ligot in den Volksliedern zeigt. Es 
bedeutet da namlich unter anderem i. an einem Baumast sich 
hin- und herschwingen ; 2. sich in einem Baumwipfel schaukeln; 
3. auf einem kruram gewachsenen Baum sich wiegen, wippen. 
Diese und ahnliche, auch heute noch fortlebende Arten des aller- 
primitivsten Schaukelns, zu denen es keineriei Vorrichtung be- 
darf, warden wir wohl als das Erste und Urspriinglichste auch 
bei dem Sonnenkult vermuten diirfen. Auf den Asten und in 
den Wipfeln der Baume sich frohlich schaukeind griiBten die 
Arier wohl in der altesten Zeit die neu aufsteigende Sonne des 
Friihlings, wahrend nebenan, wo der Raum es erlaubte, gehiipft, 
getanzt und gesprungen wurde. 

Wenn wir uns ubrigens daran eriiinern, daB sich die arische 

1 Vgl. W. Hein a. a. oT 

® Vgl, Schrader, Reallexikon, s. v. Strick. 
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Urzeit iiber weite Zeitraurae bin erstreckt hat, dann werden 
wir jedenfalk innerhalb derselben eine grdfiere Entwicklung der 
rituellen Tanze und Schaukeln wahrend der Sonnenfestzeit fur 
wahrscheinlich halten rniissen, ebenso wohl auch der dabei ver- 
mutlich gesungenen Lieder und der sie beherrschenden religiosen 
und mythologischen Vorstellungen. Aus dem einfachen Hiipfen 
und Springen gingen wohl verschiedene Tanze, gingen wohl auch 
sinnbildliche Reigen und Rundtanze hervor. Aus dem Schwingen 
und Wippen in den Asten und Wipfeln der Baume entwickelte 
sich das Schaukeln an Holzgeriisten und Stricken. Immer fester 
verwuchsen diese Begehungen mit der Fest-, Freuden- und 
Siegeszeit der Sonne, mit ihrem kraftigen Aufstieg und sommer- 
iichen Wirken. So gewannen sie mehr und mehr magisch- 
kultliche, rituelle Bedeutung, — so war es moglich, dafi schliefi- 
lich auch symboiische Andeutung des Schaukelns, wie sie z. B. in 
Griechenland, Italien und Indien vorliegt, fur wirksam gehalten 
und zum geheiligten Branch werden konnte. 



NACHAHMENDE SPIELE UND RITEN. 

RAD, SCHEIBE, KRANZ, BALL, El, RUNDES FELL, RING, TONNE, 
VOGEL, WAGEN; ROLLEN UND SICHROLLEN; BRENNEN; DISKUS- 
WERFEN, BALLSPIEL, WAGENRENNEN, PFERDERENNEN, SCHEIBEN- 
UND VOGELSCHIESSEN , RINGSTECHEN, FELLZERREN, KUIi- 
WURFELN, KRANZGEWINNEN U. DGL. M. 

S pieltrieb und Nachahmungstrieb sind neben mid 
nach der BegruBung die ersten und unmittelbarsten Er- 
zeuger des Kultus der Naturerscheinungen. Ja, dieser Kultus 
besteht in seinen ersten Anfangen zum groBen Teil in nichts 
anderem als Spiel und spielender Nachahmung. Spieltrieb und 
Nachahmungstrieb sind eng und oft untrennbar verbunden, ja der 
Nachahmungstrieb kann als ein Teil des umfassenderen Spieltriebes 
angesehen werden. Beide sind schon beim Tiere bis zu einem 
gewissen Grade vorhanden, in der Anlage des Menschen aber 
ganz wunderbar reich und kraftvoll enthalten, so daB sie geradezu 
dazu bestimmt scheinen, dem Menschen eine Quelle der reichsten 
und vielseitigsten Entwicklung zu werden. Sahen wir schon die 
frohe, spielerische Bewegung des Tanzeiis und Schaukelns schlieB- 
lich zu nachahmenden Formen hinlenken, so liegt uns nun ob, 
nachahmendes Spiel, und aus diesem entspringende Riten und 
Kuite, soweit die altarische Religion sie kennt, an uns voriiber- 
ziehen zu lassen. Nachahmendes Spiel den groBen Natur- 
erscheinungen gegenuber erscheint als ein primitives Bestreben, sich 
mit diesen Machten gewissermaBen unmittelbar, materiel! in Ein- 
klang zu setzen. Dies Streben vergeistigt sich mit der Zeit mehr 
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und mehr. Es ftihrt zum Symbol, zum symbolischen Ritus, und 
mit dem Symbol zu ungeahnten Hdhen geistiger Entwicklung. 

Die Sonne erscheint dem menschlichen Auge als eine leuchtende 
Scheibe, — dem Arier der Urzeit mufite sie als ein Rad er- 
scheinen, denn auch die Rader des urzeitlichen Wagens waren 
nichts anderes als Scheiben, die mit der Achse des Wagens. zu- 
sammenhingen Wenn das Rad spater Speichen erhielt, so storte 
das nicht mehr, nachdera einmal die Gleichsetzung von Rad und 
Sonne sich festgestellt hatte. Die natiirliche Bewegung des Rades 
ist aber die rollende. Daraus ergibt sich als die naturlichste und 
nachstliegende Nachahmung der Sonne in ihrem Lauf das rollende 
Rad Oder die durch die Luft sich bewegende Scheibe. Noch 
grofier und eindrucksvoller war die Ahnlichkeit, wenn sich Rad 
Oder Scheibe in Brand setzen liefien, so dafi sie flammten, leuchteten 
und Warme ausstrahlten, wie die Sonne. Das konnte man durch 
Umwickelung mit leicht brennbaren Stolfen, wie Stroh u, dgl., 
erreichen, die einmal entzundet auch bei der Bewegung des Rades 
fortbrannten. Ein Volk, in welchem der Spieltrieb und Nach- 
ahmungstrieb sich kraftvoll lebendig regte, muiSte auf ahnliches 
verfallen, wenn die Erscheinung der Sonne sein Denken und 
Empfinden beherrschte; — und das war ohne Zweifel in der 
Sieges- und Festzeit der Sonne bei den alten iVriern der Fall, 
im Friihling bis zur Mittsommerzeit, — gelegentlich wohl auch 
schon vorher, in der Zeit des Barrens und Wartens, der Sehn- 
sucht nach dem neu aufsteigenden herrlichen Lichte der Fruhlings* 
und Sommersonne. Darauf beruhen offenbar, wie man l^ngst 
erkannt hat, die mannigfaltigen Riten und Spiele mit Radern und 
Scheiben, die in Zusammenhang mit dem Sonnenkultus bei so 
vielen arischen Volkern hervortreten. Ahnlich wie beim Tanzen 
und Schaukeln ist auch hier urspriingliches Spiel zur festen Ge- 
wohnheit, zum Ritus, zur magisch-kultlichen Handlung geworden, 


^ Vgl, Schrader, Reallexikon, s. v. Wagen : „Der Wagen der Urzeit wird 
sich von demjenigen, den die Romer als plaustrum bezeichneten und den 
sie gerade den nordiichen Volkern zuschrieben, nicht wesentlich unterschieden 
haben. Die R'Mer an dicsem Wagen waren nicht gespeicht, sondern waren 
tympana, Scheiben, die mit der Achse zusammenhingen/‘ 
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konnte passend abgetont, als symbolische HandluHg auch in einen 
Kultus hoherer Ordnung Aufnahme fin den, lebte aber dabei nnd 
erhielt sich daneben auch als volkstiimliches Spiel noch welter fort. 

Ein klassisches Beispiel von der Sitte des Fenerradrollens zu 
Johannis hat schon Jakob Grimm mitgeteilt In Konz, einem 
dentschen Dorf an der Mosel, wurde dieselbe noch i. J. 1823 
ausgeiibt. Ich kann mir’s nicht versagen, die lebendige Schilderung 
herznsetzen : „Jedwedes Hans liefert ein Gebund Stroh auf den 
Gipfel des Strombergs, wo sich gegen Abend Manner und Bursche 
versammeln. Frauen und MMchen sind beim Burbacher Brunnen 
aufgestellt. Nun wird ein machtiges Rad dergestalt mit Stroh 
bewunden, daB gar kein Holz mehr zu sehen ist, und dutch die 
Mitte eine starke, zu beiden Seiten drei Fufi vorstehende Stange 
gesteckt, welche die Lenker des Rades erfassen. Aus dem iibrigen 
Stroh bindet man eine Menge kleiner Fackeln. Auf ein vom 
Maire zu Sierk gegebenes Zeichen erfolgt mit einer Fackel die 
Anziindung des Rades, das nun schnell in Bewegung gesetzt wird. 
Jubelgeschrei erhebt sich, alle schwingen Fackeln in die Luft, ein 
Teil der Manner bleibt oben, ein Teil folgt dem rollenden, bergab 
zur Mosel geleiteten Feuerrad. Oft erlischt es vorher; gelangt es 
brennend in die Flut, so weissagt man daraus gesegnete Wein- 
ernte, und die Konzer haben das Recht, von den umliegendeu 
Weinbergen ein Fuder weifien Weins zu erheben. Wahrend das 
Rad vor den Frauen und Madchen voriiberlauft, brechen sie in 
Freudengeschrei aus, die Manner auf dem Berg antworten, Auch 
die Einwohner benachbarter Dorfer haben sich am Ufer des Flusses 
eingefunden und mischen ihre Stimme in den allgemeinen Jubeh^ k 

Man hat hier unfraglich den Eindruck eines wichtigen, bedeut- 
samen alten Brauchs. Auch die Scheidung der Geschlechter 
wahrend des Vorgangs macht einen altertumlichen Eindruck. Die 
Beziehung zur Vegetation ist deutlich genug ausgesprochen, speziell 
zum Gedeihen des Weins, von welchem die Gegend lebt Be- 
achtenswert ist auch, dafi das Rad ins Wasser des Flusses geleitet 
wird und dafi die Frauen und MMchen bei einem Brunnen 


^ Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 515. 516. 
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zusammen stehen. Das deutet auf die Verbindung von Wasser- 
riten und Regenzauber mit dem Feuerritus und Sonnenzauber, 
wie sie uns spaterhin beschaftigen soli. Diese Verbindung ist fiir 
die Sonnenfeste geradezu charakteristisch, ebenso wie die Feier 
des Gewittergottes neben dera Sonnengotte. Sehr natiirlich, da 
zum Gedeihen der Vegetation neben dem Sonnenschein der Regen 
gehort. 

Grimm berichtet ferner, dafi ebenso auch zu Trier alljahrlich 
die Metzger ^ ein Feuerrad vom Gipfel des Paulsberges in die 
Mosel hinabgelassen haben. Ebenso, dal 3 die Sitte der J o h a n n i s - 
rader wie der Johannisfeuer in Frankreich scbon durcb 
Schriftsteller des 12. und 13. Jahrhunderts bezeugt ist^. 

Auch in Schwaben finden wir denselben Branch: Auf dem 
Frauenberge bei Gerhausen, unweit Blaubeuren, lafit die Jugend 
zu Johannis Rader aus Stroh geflochten brennend den Berg hinab- 
rollen. Dasselbe geschieht auch in andern Orten Schwabens und 
man betet dazu, da6 der Werg, d. i. der Hanf gedeihe’^. In 
Tirol und U n g a r n werden zu Johannis Feuerscheiben 
geschlagen^. Das Feuerrad zu Johannis ist aber auch bei 
den Slaven bezeugt: Noch im Jahre 1844 lieSen die Ruthenen 
in Zaleszczyki um diese Zeit ein Feuerrad in den Dniester rollen — 
also ganz ebenso wie die Konzer und Trierer ihr Rad in die 
Mosel laufen liefien. In Bohmen wurden zu Johannis harz- 
iiberzogene Wagenrader den Berg hinabgerollt ® Ebenso findet 
sich in Karnten das Rollen des Johannisfeuerrades In Poitou 


^ Oftmals erscheinen ganz bestimmte Klassen der Gesellschaft, Ziinfte 
u. dgl. als die berufenen Bewahrer ahnlicher Brauche. 

® Vgl. Grimm a. a. O., S. 516. 

® VgL Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 237. Mann- 
hardt, Baumkultus, S. 510. 

^ Grimm a. a. O., Nachtr., S. 177. 

® VgL Hillebrandt, Sonnwendfeste in Alt-Indien, S. 42. Er entnimmt 
die interessante Mitteilung einer Abhandlnng von Rymarkiewicz iiber Kocha- 
nowsHs Johannislied {Posen 1884, S. i6oj. 

® Mannhardt, Baumkultus, S. 510, nach Reinsberg-Diiringsfeld, 
Bohmischer Festkalender. 

Vgl. Grimm a. a. O., S. 519. 
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in Frankreich ziindet man ein mil Stroh nmwickeltes Rad an und 
lauft damit durchs Feld, damit dasselbe fruchtbar werde b 

Aber aiicb zu O stern und friiher schon begegnet uns dieselbe 
Sitte. So wurden in Mittenwald und Oberau in Oberbayern von 
steilem Hiigel Scheiben oder holzerne Bolzen beim Osterfeuer 
zu Ehren der Madchen brennend in die Luft geschleudert, oder 
ein strohumhiilltes flammendes Wagenrad den Berg hiniintergerollt. 
In Hildesheim walzte man am Ostersonntag mit Stroh umwickelte 
brennende Rader und brennende Teertonnen von den Bergen 
herab. Die Teertonne scheint das Rad zu ersetzen. An nianchen 
Orten Deutschlands werden solche zu Ostern brennend von den 
Hdhen ins Tal gerollt, noch dfter brennen sie auf Stangen oder 
auch an Baumen befestigt 

Im Frankeniande wurde das Feuerrad schon zu Fastnacht 
gerollt, wie Sebastian Frank bezeugt: „sie flechten ein Wagenrad 
voller Strow, tragen es auf einen hohen, gehen Berg, haben darauf, 
so sie vor Kelte mogen bleiben, den ganzen Tag ein giitten Muth, 
mit vielerlei Kurzweil, Singen, Springen, Danzen, Geradigkeit und 
anderer Abenteuer. Umb die Vesperzeit zunden sie das Rad an 
und lassen es mit vollem Lauf in das Thai laufen, das gleich an 
zu sehen ist, a 1 s ob die Sunn von dem H immel H efe — 
In der Eifel wird am ersten Fastensonntag ein grofies Feuerrad 
vom Berge gerollt. An demselben Sonntag, dem sog. Funken- 
sonntag, findet im Kanton Glarus das Scheibentreiben statt, wobei 
in Flammen gesetzte Holzscheiben mit Hilfe des Schleuderstockes 
hoch im Bogen in die Luft geschleudert werden, Ebenso in den 
Vogesen, zu Anfang der Fastenzeit. Mannhardt bemerkt aus- 
driicklich dazu, die Scheiben seien so geformt, „da6 sie deutlich 
die Sonne darstellen sollen, mithin ihr Werfen in hohem Bogen 
zu Friihlingsanfang das Aufsteigen der Sommersonne verbildlichen 
Dafi diese Auffassung richtig ist, kann wohl keinem 
Zweifel unterliegen. 


^ Mannhardt a. a. O., S. 511. 

® Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 506 — 508. 
^ Vgl. Grimm, D. Myth., S. 522. 

^ Mannhardt a. a. O., S. 455. 456. 465. 
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In einigen Gegenden Schleswigs rolite man schon zu Weihnachten 
ein Rad in das Dorf’. Hier wird nicht erwahnt, dafi es ein 
brennendes Rad gewesen sei, allein das ist auch nicht unbedingt 
notwendig. Das Rad an sich ist ein Abbild der Sonne, weiin 
anch das feurige Rad sie noch vollkommener darstellt. Schon 
zur Wintersonnenwende , wo die Sonne zu steigen beginnt, ist 
das Rollen des Rades wohl angebracht. Es soil ihr ja helfen 
bei ihrem Aufstieg, sie kraftigen und fordern in ihrer Bewegung. 
Das ist der Glaube, der mit diesem Brauche, wenn nicht gleich 
zu Anfang, so doch gewifi schon friih sich verbunden hat, und 
darum konnte man auch meinen, daB Scheibentreiben und Rad- 
rollen anf das Gedeihen der Vegetation einen EinfluB libe. 

DaB das Rollen der feurigen Rader und Schleudern der Scheiben 
nicht bloBes Spiel ist, daB ihm tiefere Bedeutung und eine Art 
ritueller Charakter innewohnt, ersieht man wohl unter anderem. 
auch daraus, daB dieser Brauch nur an bestimmten, festlich aus- 
gezeichneten Tagen geiibt wird: Fastnacht, Ostern und vor allem 
zu Johannis, wenn die Sonne ihren hochsten Stand erreicht^ 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 585. Auch Hillebrandt a. a. O., S. 30. 
— Das Rad erscheint iibrigens auch noch in einer anderen Sitte in Deutsch- 
land und darf auch da gewifi urspriinglich als Sonnensymbol gelten. Die 
sog. Wepelrot oder Werpclrot im Saterlande (Oldenburg) hat gewohnlich 
die Gestalt eines aufrechtstehenden Radcs, dessen Speichen iiber die Felgen 
hervorragen und mit Apfeln und Kuchen besteckt sind, „indes die Nabe 
durch ein Herz aus vergoldetem Holze dargestellt wird“, — wie Mann- 
hardt, Baumkultus, S. 247, angibt. Nach Reinsberg-Diiringsfeld 
(a. a. O., S. 468) ware die Wepelrot ein Weidenstab, an welchem oben 
ein Kranz in Radforra mit Speichen befestigt ist. An den Spitzen der fiber 
die Felgen vorragenden Speichen sind Apfel angesteckt. In der Mitte des 
Rades befindet sich ein breiter Zierat aus Goldblech, von dem strahlen- 
artige Biiscbel abgeschabter Weidenspane auslaufen. Man tragt oder wirft 
die Wepelrot anderen ins Haus, fiihrt sie auf den Weihnachtsumziigen mit 
u. dgl. Es kann kaum ein Zweifel dariiber obwalten, dafi auch dieses Rad 
ein Sonnensymbol darstellt, resp. es ist eine Kombination der sog. Lebens- 
rule mit dem Sonnenrade. Einen Urozug mit der 'Wepelrot findet man bei 
Reinsberg-Diir. a. a. O., S. 469 abgebildet. 

^ Dafi die brennenden Rader in der Regel den Berg hinabgerollt werden 
hat, wie ich glaube, keinen anderen Grund, als dafi eben Rader auf solcher 
Balm am kraftigsten rollen. Eine Andeutung auf den Abstieg der Sonne 
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Wenn die raannliche Jugend das Scheibenwerfen iibte, dann 
entwickelte sich wohl ganz naturgemafi auch ein Wettstreit der 
Kraft und Gewandtheit, wer es wohl am besten vermdchte. 
Darauf geht aller Wahrscheinlichkeit nach das Diskiis werf en 
der Griechen zuriick, welches bekanntlich einen wichtigen 
Bestandteil ihrer nationalen Spiele bildete. Dafi diese Spiele 
einen religiosen Hintergmnd hatten, dafi sie mit uralten heiligen 
Festen in unlosbarem Zusammenhang standen , darf wohl als 
zweifellos feststehend gelten. Welcher Art dieser Zusammenhang 
war, ist bis jetzt aber keineswegs deutlich gewesen. Ein orga- 
nischer Zusammenhang war nicht ersichtlich. Nimmt man mit 
Rohde ^ an, da6 die ersten Wettkampfe bei Leichenbegangnissen 
stattfanden, so miiSten dieselben den Festen von Olympia usw, 
erst spater in sekundarer Weise einverleibt sein. Ein organischer 
Zusammenhang besteht aber zwischen den Wettkampfen und den 
Leichenbegangnissen gar nicht Denken wir uns dagegen das 
Diskuswerfen aus dem rituellen, magisch - kultlichen Scheiben- 
schleudern der Sonnenfeste entstanden, so leuchtet die organische 
Entwicklung ganz von selbst ein Solche Feste , bei denen 
neben der Sonne auch der Gott des Gewitters und Regens ge- 
ehrt ward, konnen den Ausgangspunkt dieses und anderer Spiele 
sehr wohl gebildet haben und es ist nicht sehr zu verwundern, 
dafi sich in weiterer Entwicklung vor allem der Gewitterer Zeus 
und der Lichtgott Apollon in die Ehren der Wettspiele teilen. 
Doch wir konnen dieser wichtigen Frage in weiterem Umfang 
erst spater naher treten, wenn sich unserer Betrachtung noch 

von Johannis an mochte ich nicht darin sehen. Das ware kein Grund zu 
Jubel und Festlust, — im Gegenteil. 

^ E. Rohde, Psyche ^ I, 19; dem stimmt auch Paul Stengel bei in 
seinem Buch xiber „Die griechischen Kuitusaltertiimer*' 2. Aufl., Miinchen 
1898, S. 170 (Handbuch der klass. Altertumswissenschafc von Iwan v. Miiller), 

2 Es spricht nicht dagegen, wenn schon der aiteste griechisclie Diskus 
— bei Homer, Od. VIII, 1900 — aus Stein ist. Darum kann doch eine 
altere Form desselben, die urzeitliche, in der hdlzernen Scheibe bestanden 
haben. Der steinerne Diskus, den die Urzeit noch kaum hatte herstellen 
konnen, bedeutete der Holzscheibe gegeniiber schon ein Raffinement, das 
grofiere Kraft erforderte. 
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andere Spieie ebenso einfach, einleuchtend , organisch aus den 
alten Sonnenfesten ergeben haben. 

In Indien war der Diskus ein standiges Attribut des grofien 
Gottes Vishnu, den wir als alten Sonnengott schon kennen ge- 
lernt haben. Das Wort, mit welchem man dies Attribut be- 
zeichnete, war dasselbe, welches schon seit der altesten Zeit, schon 
im Rigveda „Rad, Wagenrad und Sonnenrad^^ bedeutet — namlich 
cakra Das Rad ist aber auch ebenso wie der Wagen, ebenso 
wie die Schaukel, in das Opferritual der Inder aufgenommen 
und somit kultlich geheiligt worden. Bei der Neuanlegung des 
heiligen, durch Reibung zu gewinnenden Feuers, dem sog. 
Agnyadheya-Opfer, das in deutlichem Zusammenhang mit dem 
Sonnenkult steht, wird ein Wagenrad oder ein Wagen dreimal 
im Kreise umhergefahren — eine ofifenbar symbolische Hand- 
lung, die rituell abgetont, in die Sphare des feierlichen Opfers 
erhoben, jenes Raderrollen widerspiegelt , das sich als volks- 
tiimlicher Branch in der Sieges- und Festzeit der Sonne an so 
vielen Orten Europas erhalten hat; ahnlich wie das Schaukeln 
des Priesters beim indischen Sonnwendfest , das Schaukeln des 
Krishna - Bildes beim Friihlingsfest Dolayitra die Sonnenfest- 
schaukeln europaischer Volker in sakraler Umbildung vorfiihrt. 
Es ist bei der eben erwahnten Zeremonie aber wohl zu beachten, 
da6 das dreimalige Herumrollen entweder mit einem Rad oder 
mit einem Wagen ausgefiihrt wird, Beide sind augenscheinlich 
einander gleichgesetzt Das kann uns nicht wundernehmen , da 
wir neben der Vorsteliung des Sonnenrades auch diejenige des 
Sonnenwagens schon langst als eine den arischen Volkern eigene 
und sehr charakteristische kennen. Die letztere mag aus der 
ersteren erwachsen sein, wie schon Kuhn annahm. Rad und 


^ cakra hangt mit dem griechischen xvxXog „Kreis, Rad, Scheibe'^, alt- 
nordisch bjol, angelsachsiscb hweoi, — waiter auch mit kircheuslavischem 
kolo, altnord. hvel „Rad“ zusammen. 

^ Vg\. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 107;. derselbe, Vedische Mytho- 
logie, n, S. So. Auch fiir die weiteren Mitteilungen fiber das AgnylLdheya 
ist HiUebrandts Ritualliteratur (S. 103 — 108) und seine Ved.' Myth., II, 
S, 79 ff. zu vergleichen. 

AR IL II 
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Wagen liegen sich so nab, da6 dies wohl begreiflich erscheint. 
Die altindische Bezeichnung des Wagens (ratha), die wir auch 
bei den Iraniern wiederfinden, ist mit der europaischen Bezeichnung 
des Rades urspriinglich identisch der Begriff Wagen ist also 
bei Indern und Persern geradezu aus dem Begriff Rad hervor- 
gegangen, „Mit dem Wagen fahren^^ hiefi bei ihnen eigentlich 
„mit dem Rad fahren^^ wie wir etwa sagen „per Achse^^ fahren. 
Es verdient daher weiter bemerkt zu werden, daB bei dem 
AgnyMheya-Opfer unter anderem auch ein uralt heiliger Gesang, 
Rathanitara genannt, vorgetragen wird. Den Inhalt des Liedes 
kennen wir nicht, aber der Name bedeutet offenbar „dem Wagen 
forthelfend^^, „den Wagen fdrdernd^' Ganz richtig bemerkt 
dazu Hillebrandt; „Welcher Wagen damit gemeint ist, kann 
kaum zweifeihaft sein: das Sonnenrad, Jul, der Sonnenwagen/^ 
Der Rathamtara-Sang tritt schon durch seine Erwahnung im 
Rigveda bedeutsam hervor. Dort heiBt es; „Im Rathanitara hat 
er die Sonne gesehen“, — und das erklart sich ohne weiteres 
unter der gegebenen Voraussetzung Rathamtara ist ein Sonnen- 
gesang Oder richtiger die Melodie eines Sonnenliedes, das augen* 
scheinlich den Zweck hatte, den Lauf des Sonnenwagens zu fordern, 
ihm kraftig vorwarts zu helfen, — gerade so wie das Rollen 
der RMer das Sonnenrad vorwarts bringen, das Tanzen und 
Schaukeln die Bewegung der Sonne kraftigen soil. Urspriinglich 
nachahmende Handlungen, nachahmende Spiele haben magisch- 
kultliche Bedeutung gewonnen und sind schlieBlich auch in das 
Opfer, in den Gottesdienst hdherer Ordnung aufgenommen worden, 
Hillebrandt hat, wie ich giaube, iiberzeugend den Nachweis 
geliefert (a. a. 0 ., S. 23), daB auch bei den Sonnwendfesten ur- 
spriinglich das Rathamtara gesungen wurde, wonach wir wohl 
fur wahrscheinlich halten diirfen, daB auch bei diesem Hauptfeste 


i Ygh das deutsche Rad, lat. rota, irisch roth, litauisch ratas. 

^ Grassmann iibersetzt „den Wagen zur Eile treibend“; nah verwandt 
and synonym ist das rigvedische Adjektiv rathatur ,, den Wagen befordernd, 
ihn beeilend**. 

® VgL Hillebrandt, Sonnwendfeste, S. 25. — RV i, 164, 25; ratham- 
tare siiryam paryapa^yat. 
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der Sonne einstmals in magisch-kultlicher Begehung Rader gerollt 
Oder Wagen in Bewegung gesetzt wurden. Das Rathamtara ist 
ein Rad- und Wagengesang, vergleichbar dem Ligo-Schaukelsang 
der Letten, vielleicht noch naher verwandt mit den R6t6-Liedern 
desselben Volkes. Das dich, dr eh dich'^, „kreise, kreise“ 

Oder „rolle, rolle'' des R6t6-Refrains bezieht sich ja ohne Zweifel, 
direkt oder indirekt, auf die kreisende, rollende Bewegung des 
Sonnenrades, und es ist wohl mdglich, dafi wir neben den Rund- 
reigen tanzender und singender Madchen bei den Friihlings- 
und Sommerfesten der Letten uns auch die Burschen und Manner 
in lebhaftem Spiel Holzscheiben rollend und schleudernd hinzu- 
denken diirfen. Der R6t6-Refrain hatte dann vielleicht einen 
noch deutlicheren , noch unmittelbarer verstandlichen Sinn. In 
der Tat kennen die Letten noch heute ein ahnliches Spiel Sie 
nennen es ripu sist oder kant, d. h. „die Scheibe schlagen^l Es 
besteht, wie das Ulmannsche Lexikon ausweist, im Treiben einer 
kleinen, hdlzernen Scheibe. Frau Feldt hat in einem lettischen 
Volksliede den Ausdruck ripu mest gefunden, d. h. die Scheibe 
werfen, — ein Spiel der Hirtenj ungen, das man wohl als ein 
primitives Diskuswerfen bezeichnen darf \ Eines ahnlichen Spieles, 
an Friihlings- und Sommerabenden im Freien von den jungen 
Burschen geiibt, entsinne ich mich aus meiner Knabenzeit in der 
livlandischen Heimat. Es wurde ratas oder „Rad^' genannt ^ und 
ich habe mich selbst an dem Schleudern der holzernen Scheibe 
beteiligt. Allerdings war das im estnischen Teile Livlands, aber 


^ Nach brieflicher Mitteilung von Frau Direktor A. Feldt. Im Lettischen 
heifit ripa, ripe „Reif, runde Scheibe”. Man vgl. das litauiscfae rippa 
muszti „Sauchen treiben^*. 

2 Wiedemann verzeichnet in seinem estnisch-deutschen Worterbuch 
unter ratas „Rad‘‘ auch ratast wiskama „das Rad werfen” (ein Spiel); weiter 
auch ringi-ratast tantsima „einen Kreistanz, Kettentanz halten”. Man sieht, 
dah bei den Esten dasselbe Wort ratas ,,Rad” so wohl das bauerliche 
Diskusspiel, wie auch den Kreistanz bezeichnet. War es urspriinglich bei 
den Letten und Litauern ebenso, diirfen wir uns Kreistanz und Radwerfen 
im Friihling-Sommer gar vereinigt denken, dann wurden die Roto-Lieder 
fiir uns eine neue und tiefere Bedeutung gewinnen. Wir konnten sie noch 
bestimmter mit dem indischen Rathamtara zusammen bringen. 
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es liegt nahe zu vermuten, da6 die Esten, wie das Wort, so auch 
dies Spiel urspninglich von den lettisch - litauischeit Naclibarn 
libernommen haben, und wir miissen es fur wahrscheinlich halten, 
dafi diejenigen lettisch-iitauischen Stamme, von denen die Esten 
das Spiel tibernahmen, dasselbe auch ratas „das Rad'^ nannten, 
synonym mit ripa „Scheibe^^ — Doch wir miissen zum Agn}ddheya- 
Opfer zuriickkehren. Der Wagen spielt bei demseiben noch eine 
andere Rolle. Das neu entziindete, frisch entfiammte Feuer wird 
„auf einem Wagen herbeigefahren , wahrend der Opferer hinten 
das Pferd anfafit und an dieses einige Spriiche richtet, die die 
symbolische Bedeutung des Tieres, aus dessen Huf Atharvan 
zuerst das Licht emphng, kennzeichnen'^ Es folgt der Gesang 
des Rathamtara. — Das Feuer auf dem von einem Pferde ge- 
zogenen Wagen erscheint als ein noch vollstandigeres Abbild der 
wagenfahrenden Sonne, Und hier tritt das Pferd, seibst auch 
schon fur sich ein Bild und Symbol der Sonne, besonders be- 
deutsam hervor. Ihm fliistert im weiteren Verlaufe der Handiung 
der OpferheiT bestimmte Spriiche in das Ohr. Bei der Uber- 
fuhrung des Feuers zu einer anderen Statte des Opferplatzes 
schreitet das Pferd dem Feuerbrande voran, der Opferer folgt 
demseiben, so da6 der Rauch ihn anweht. Dann mu6 das Pferd 
mit seinem Fufi die Statte und verschiedene dort aufgestellte 
Gegenstande beriihren. Die FuBstapfe des Pferdes wird ein- oder 
mehreremal mit dem Feuerbrand beriihrt und dann iiber ihr das 
Feuer angelegt. Dieses bedeutungsvolle Pferd mu6 noch Jung sein, 
weifi Oder rot mit schwarzen Knien. 


WETTRENNEN, WAGENRENNEN, SCHEINKAMPFE. 

Wenn wir Pferd und Wagen im Opfergang und dazu den 
wagenfdrdernden Sang betrachten, — wenn wir uns erinnem, wie 
aus den alten frohlichen Spielen des Schaukelns und Radtreibens 
sakral-stilisierte Abbilder in das indische Opfer hineingewachsen 
sind, dann liegt es nahe zu fragen, ob nicht auch Pferd und 

^ Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 107. So nach Vjiitanasutra. 
5* iS. 
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Wagen auf einen ahnlichen Ausgangspunkt zuriickweisen, — ob 
wir uns nicht Pferd und Wagen urspriingiich in vollem Laufe zu 
denken haben, vielleicht mit anderen Gefahrten wetteifernd, wie 
die Schaukeln sich mancherorten nebeneinander schwingen, die 
Feuerscheiben sich iiberbietend in die Luft wirbeln, Wir kennen 
ein indisches Opfer, fiir welches eine solche Voraussetzung in der 
Tat gewissermafien selbstverstandlich ist. Es ist das Vajapeya- 
Opfer, der „Krafttrunk'^ Oder „Siegestrunk^^, bei welchem formlich 
ein sakral-stilisiertes Wagenrennen stattfindet Dieses 
Opfer kann seiner ganzen Anlage nach nur von reichen Leuten 
dargebracht werden. Einige Quellen gestatten es nur fiirstlichen 
Oder adeligen Personen und Mitgliedern der Brahmanenkaste, 
andere ziehen die Grenze weiter. Bei diesem Opfer erscheinen 
der Opferer selbst, seine Gattin und die Priester mit goldenen 
Kranzen geschmiickt. Bei der Mittagskelterung des eigentlichen 
Opfertages findet das Wettfahren statt. Man steckt die Rennbahn 
ab und bezeichnet das Ziel durch einen Udumbarazweig. Der 
Wagen des Opferers wird mit drei Pferden geschirrt, ein viertes 
wird aufgezaumt, aber nicht angeschirrt. Aufierdem werden noch 
sechzehn weitere Wagen mit Viererziigen bespannt Auf einera 
Pfosten ist ein Wagenrad aus Udumbaraholz befestigt Der 
das Opfer leitende Priester, der Brahman, besteigt dasselbe und 
singt wahrend des Wettlaufs der Wagen dreimal einen bestinamten 
Gesang. Wahrend des Gesanges wird — wenigstens nach einer 
Quelle — das Rad nach rechts hin gedreht. Pauken werden 
geschlagen und der Opferer geht natiirlich als der erste durchs Ziel. 
Es ist ja kein ernstlicher, sondern nur ein scheinbarer Wettlauf 
Nun schirrt er auch das vierte R06 noch an seinen Wagen und 
schenkt samtliche Viererziige den Priestern, wie spater auch die 
goldenen KrM.nze und anderes mehr. Es findet aber noch eine 
hochst bemerkenswerte Zeremonie bei diesem Opfer statt, das 
sog. Aufsteigen zur S 0 n n e oder zum HimmeL Der Opferer 

^ Vgl. fiber das Vajapeya-Opfer Hill eb rand t, Ritualliteratnr, S. 141 
bis 143; Oldenberg, Rel. des Veda, S. 473. 88; und Webers Mono- 
graphic „Uber den Vajapeya“, Sitzungsberichte der Berliner Akad. d, Wiss. 
vom 28. Juli 1892. 
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tind seine Gattin steigen dabei mittels einer Leiter zu einem d i e 
Sonne darstelienden, aus We izenm eh 1 verfertigten Rad- 
is ran z hinauf, der die Spitze des Opferpfostens kront. Dieser 
so deutlich als Sonne bezeichnete Kranz, ebenso wie auch das 
wahrend des Brahnian-Gesanges gedrehte Wagenrad aus Udum- 
baraholz, machen es hochst wahrscheinlich, dad dies Opfer auf 
eine Sonnenfestfeier zuriickgeht, und dazu wiirden die Vierer- 
ziige und das ganze sakral-stilisierte Wagenrennen aufs beste 
stimmen. Das Opfer wird in der Zeit, aus der unsere Nachrichten 
stammen, freilich im Herbst und nur auf Veranlassung bestimmter 
Personen gefeiert. Allein wir werden im Verlaufe unserer Be- 
trachtung noch oftmals die Beobachtung machen, dad Riten und 
Brauche des Herbstes ganz denen des Friihjahrs entsprechen und 
sich oft geradezu wie eine Wiederholung jener ausnehmen; und 
die Feier des Opfers fiir ganz bestimmte Personen, die zahlenden 
„Opferherren^^ (Yajamana), ist dein indischen Opferwesen iiber- 
haupt charakteristisch. Die hervorragendsten Ztige des in Rede 
stehenden Opfers deuten aber gewid auf den Sonnenkult und aus 
diesem diirfte es auch herstammen, wenn auch den Riten spater- 
hin zum Teil eine andere Wendung gegeben ist und alles nur 
dazu dienen soil, einer bestimmten Person, dem reichen Opferer, 
Kraft und Sieg zu verschaffen. Gedeihen, Reichtum und Giiick 
wollte man ja wohl schon in der Urzeit durch die Riten und 
Spiele der Sonnenfeste erlangen, damals vor allem wohl Gedeihen 
der Vegetation und der Herden, auch wohl — wie wir spater 
sehen werden — Kraft und Fruchtbarkeit bei der Fortpflanzung. 
Es sollten diese Riten und Spiele in erster Linie der Sonne selbst 
Kraft und Sieg bei ihrem Aufstieg am Himmel verschaffen, damit 
aber auch das Gedeihen der Menschenwelt fordern. Das konnte 
ganz wohl sich in spaterer Zeit zu einem Kraft und Sieg ge- 
winnenden Opfer fur hervorragende und reiche Personen ent- 
wickeln, die imstande waren, ein so teures Fest auszurichten. 

Es muB in diesem Zusammenhang hervorgehoben werden, da6 
das Wagenrennen in Indien schon in der altesten Zeit, der 
Zeit des Rigveda, ein besonders gepflegtes, hervorragend beliebtes 
Spiel war. Die Dichter des Veda nehmen gern ihre Bilder von 
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der Rennbahn, vom Wettkampf der Wagea Er ist bekanntlich 
auch in Itaiien und Griechenland zu hervorragender Bliite ent- 
wickelt. In Rom scheint auch ein Zusammenhang des Wagen- 
rennens und des Sonnenkults in dem Umstande deutlich hervor- 
zutreten, dafi der Tempel des Sol in der Rennbahn stand. In 
Griechenland bildete das Wagenrennen den Hdhepunkt der grofien 
nationalen Festspiele, die durchaus religidsen, kultlichen Ursprungs 
sind. Das hohe Alter der Wagenrennen bei den Ariern ersieht 
man aber wohl am deutlichsten aus dem Umstande, dafi sie bei 
den Indern schon zur Zeit des Rigveda das vornehmste Ver- 
gniigen der Manner bildeten. Es erscheint vielleicht zu kiihn, 
an Wagenrennen und Wettrennen schon fiir die arische Urzeit 
zu denken, doch ist die Moglichkeit primitiver Wettrennen in 
irgendwelcher Form sogar fiir jene Zeit durchaus nicht a limine 
abzuweisen. Es findet sich Ahnliches bei recht primitiven Volkern. 
Die Giljaken z. B. veranstalten originelle Wettrennen bei ihren 
Barenfesten. Es sind Hundewettrennen auf dem Eise der Fllisse, 
mit und ohne Schlitten. Die Arier aber fuhren gewib schon in 
der Urzeit mit Wagen, die von Pferden gezogen wurden. 

Merkwiirdig ist eine in England erhaltene Notiz, die es wahr- 
scheinlich macht, dafi die heidnischen Germanen, jedenfalls die 
Angelsachsen , bei gewissen Fruhlingsfesten , die vdr wohl fur 
Sonnenfeste halten diirfen, neben anderen Spielen und festlichen 
Mahlzeiten auch Pferderennen veranstalteten. Eine im J. 747 
zu Cleveshoe an der Themse abgehaltene Synode, unter dem 
Erzbischof Cuthbert von Canterbury, fabte den Beschlufi, dafi an 
den drei Tagen vor Himmelfahrt Christi die Litaneien mit Fasten 
und MeBopfern begangen werden sollten, aber ohne eitle Neben- 
dinge, z. B. Spiele, Pferderennen, Mahlzeiten, vielmehr 
mit Furcht und Zittern Diese Spiele und Mahlzeiten, wie auch 
die Pferderennen, miissen jedenfalls, vor Einfiihrung des 
damals dort noch jungen Christ entums, Sitte des Volkes gewesen 
sein. Die Kirche kampft hier wie so oft mit heidnischen Tradi- 

^ Vgl. Zimmer, Altindisches Leben, S. 291. 

2 Vgl. H. Pfannenschmid, Germanische Erntefeste (Hannover 1878), 

s. 53. 
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tionen, die sich mit der Feier christlicher Feste verbanden und 
oft nicht auszurotten waren. Es ist sehr moglich, daj3 wir diese 
heidnischen Friihlings*Pferderennen der Angelsacbsen in Ver* 
bindung bringen diirfen mit gewissen volkstiimlichen Pferdereiinen 
an einigen Orten Deutschlands \ Und die Annahme ist vieileicht 
nicht zu kiihn, dal3 diese Pferderennen der Germanen, mit den 
Wagenrennen und Wettrennen in Altindien, Griechenland und 
Rom zusammen, auf uralt arische Brauche zuriickdeuten. 

Doch wir kehren zunachst zu den eiiifacheren und sicher be- 
zeugten symbolischen Spielen der arischen Sonnenfeste zuriick. 

Das indische Sonnwendfest bietet uns weitere interessante Anhalts- 
punkte, durch Riten und Brauche, die ihren Ursprung aus volks- 
mafiigem Spiel unverkennbar deutlich verraten. So soil z. B. im 
Verlauf desselben ein Arier sich mit einem Cudra urn ein 
weiBes, rundes Fell streiten, welches ein jeder von den 
beiden an sich zu reiBen trachtet. Zuletzt siegt natiirlich der 
Arier. Der §udra soil das Fell loslassen und fortlaufen, der 
Arier aber soli ihn mit demselben Fell niederschlagen Hier 
liegt ein symbolischer Wettkampf vor, ein Scheinkampf, der in 
den Ritus des Opferfestes formlich aufgenommen ist*h Langst 
hat man erkannt, daB das weiBe, runde Fell die Sonne bedeuten 
soil Es ist das auch unverkennbar. Ich erinnere hier aber noch 
daran, daB sich uns friiher die Vorstellungen des Sonnenlichtes 
als eines glanzenden Fells (oder auch eines rot.en Rocks, einer 
roten Decke), auf der anderen Seite die des nachtlichen Dunkels 
als eines schwarzen Fells als vermutlich uralt arisch erwiesen 


^ In Breslau fanden solche Rennen oder Wettreiten friiher alljahrlich 
statt, und zwar am Crucis-Markt im September. Sie sind zuerst fur das Jahr 
1531 bezeugt und dauerten jedenfalls Jahrhunderte hindiirch fort. Vgl. 
Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 328. Bauerliche Pferde- 
rennen sind aus dem spateren Mittelalter namentlich in Siiddeutschland 
als Volksbelustigungen bezeugt und in Bayern jetzt noch beliebt. Vgl. das 
Pferderennen auf der Oktoberwiese in Miinchen, Reinsberg- Diiringsfeld 
a. a. O., S. 375. 

^ Vgl. Hiliebrandt, Sonnwendfeste, S. 43. 

3 Scheinkampfe anderer Art beim Johannisfest schildert Mannhardt, in 
franzbsischen und deutschen Gauen, Baumkultus, S. 548 if. 
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haben. Die Inder liefien Id den Liedern des Rigveda nur die 
letztere Vorsteliung erkennen. Der Kampf um das wei6e Fell 
beim Sonnwendfest macht es wohl aber deutlich, da6 ihnen auch 
die erstere, uns hier wichtigere, gelaufig gewesen ist. Der merk- 
wiirdige zum Ritus versteinerte Branch geht zweifellos anf ein Spiel 
zuriick, ein Kraft- oder Wettspiel, bei welchem wohl ernstlich nm 
den Gewinn der Sonne und ihres Lichtes in Gestalt eines hell- 
farbigen Felles gekampft und gerungen wurde. Die nationale und 
sakrale Pointe, welche dieser Kampf beim indischen Sonnwendfest 
durch den Gegensatz des Ariers zu dem dunkelfarbigen Nichtarier 
bekommen hat, ist gewib interessant, fiir uns im Augenblick aber 
nebensachlich. Die Hauptsache ist uns die siegreiche Gewinnung 
der Sonne. Diese Pointe haben aber vielleicht auch noch andere 
Riten des Sonnwendfestes, die ebenfalls aus Spielen erwachsen 
sein diirften. 


RITUELLES SCHEIBENSCHIESSEN, KRANZREITEN, RING- 
STECHEN, VOGELSCHIESSEN. 

Hier kommt vor allem das rituelle ScheibenschieSen 
in Betracht, welches womoglich von dem Konig oder doch einer 
Person ftirstlichen Gebliites ausgefiihrt werden soil und auch mit 
einer feierlichen Wagenumfahrt verbunden ist. 

Bald nach der vorbereitenden Arbeit zur Zuriistung der Schaukel 
werden die Vorbereitungen auch fiir das Scheibenschiefien ge- 
trofifen. Man stellt einen Pferdewagen bereit, einen Bogen und 
drei Pfeile. Als Schiitzen einen Konig oder eine ihm gleich'wertige 
Person, die auf den koniglichen Namen Anspruch hat. Ist eine 
solche nicht zu beschaffen, dann soil sonst jemand, der die Kunst 
des Bogenschiefiens versteht, dafiir eintreten. Es werden zwei 
Pfosten, nach Osten geneigt, fiir die Schiefischeibe eingegraben. 
Diese Scheibe wird zwischen den Pfosten entweder etwas in die 
Erde eingegraben oder iiber derselben auf einen Erdaufwurf 
hingestellt und mit einem Fell bedeckt Nachdem dann ver- 
schiedene andere Zeremonien stattgefunden haben, kommt das 
ScheibenschieBen an die Reihe. Der Pferdewagen wird angespannt, 
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vor der siidlichen Ecke der Vedi Der Konig Oder die ihm 
gleichwertige Person besteigt denselben, mit dem Bogen und den 
drei Pfeilen versehen. Er umfaBt dreimal von links nach rechts 
die Vedi und schieSt auf die Scheibe. Er soil den Pfeil aber 
nicht soweit hineinschiefien, dafi auch die Federii desselben mit 
eindringen. Das geschieht noch ein zvveites und ein drittes Mai. 
Damit ist die Zeremonie zu Ende und der Wagen kann abge- 
spannt werden 

Es kann keinem Zweifel unterliegen, daB wir bier ein sakral 
verst einertes, in den feierlichen Opfergang aufgenommenes Scheiben- 
schieben vor uns haben. Die Scheibe ist ein unzweifelhaftes 
Symbol der Sonne ^ Ebensowohl auch hier das Fell, welches 
dieselbe bedeckt, — resp. jene soil die Sonne, diese das Sonnen- 
licht darstellen. Der dreimalige SchuB, der nicht zu tief ver- 
wunden soli, bedeutet aller Wahrscheinlichkeit nach die Gewinnung 
der Sonne, resp. des Sonnenlichtes. 

Es liegt nah genug, als Ausgangspunkt dieses Ritus ein Spiel 
zu vermuten, bei welchem die mannliche Jugend nach der Scheibe 
Oder dem Felle schofi und jeder sich bemiihte, den besten SchuB 
zu tun, um so die Sonne zu gewinnen. Die Parallele der Scheiben- 
schieBen in Europa, namentlich bei den germanischen Staranien 
so beliebt und weit verbreitet, drangt sich unmitt elbar auf. Schon 
Hillebrandt hat an PfingstschieBen und Schlitzenkonige er- 
innert. Und es ist dabei gewiB bedeutungsvoll, daB diese Wett- 
schieBen namentlich um die Pfingstzeit herum stattfanden und 
noch stattfinden, also um die Zeit der alten Fruhlings-Sonnenfeste, 
Ich will als ein Beispiel das KonigschieBen in Freiwaldau, 


^ Die Vedi ist der mit der heiligen Streu versehene, etwas in die Erde 
gegrabene sog. Altar, auf dem verschiedene Darbringungen fiir die Cotter 
hingestellt werden. 

Vgl. Qainkh^yanas ^rautasutra 17, 5 und 17, 15 a. A ; Hille- 
brandt, Sonnwendfeste, S. 39. 

3 Beim Sonnwendfest lafit sich an nichts anderes denken. Scheibe und 
Fell konnten deswegen doch in noch weiter zuruckliegendea Zeiten den 
Mond dargestellt haben. 
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im osterreichischen Schlesien, herausgreifen, das oft drei Tage 
dauert und ir> bemerkenswerten Formen verlauft. 

Das Fest beginnt am Pfingstsonntag. Der vorjahrige Schiitzen- 
konig, seine zwei Ritter und alle Schiitzen versammeln sich am 
Morgen im Rathause und .ziehen, sobald zum Gottesdienst gelautet 
wird, in feieriichem Zuge zur Kirche. Dort empfangt sie der 
Priester und fiihrt sie um die Kirche herum und hinein, wo ein 
Opfergang fur den Pfarrer und darauf eine Predigt und das Hoch- 
amt gehalten wird. Am Pfingstmontag, nachmittags i Uhr, findet 
wiederum Versammlung auf dem Rathaus und feierlicher Zug zur 
Kirche statt, unter Musik und Vorantragung der Schiefischeibe 
und Schiitzenfahne. Nach der Litanei und dem Segen zieht man 
zur Schiefistatte, wo nun das Konigsschiefien beginnt. 

„Zuerst wird eine grofie Scheibe aufgestellt, auf welche mit 
freier Hand der Konig, die Ritter und die Schiitzen nach ihrer 
Rangordnung schiefien. Wer sie mit der ganzen „Lage^‘, d. h. 
mit drei aufeinander folgenden Schiissen trifft, ist ein „Dreier“ 
und nur als solcher befahigt, auf die Konigsscheibe zu schiefien. 
Sobald alle Schiitzen auf die grofie Scheibe geschossen haben, 
wird die Konigsscheibe fur die „Dreier‘^ aufgestellt. Der beste 
Schufi bestimmt den Konig, der zweit- und drittbeste die beiden 
Ritter. “ Alle drei erhalten Zinnkriige verschiedener Grofie als 
Preis. Nachdem das Schiefien beendet und die Gevvinne verteilt 
sind, zieht man in die Stadt zuriick, wo im Gasthaus ein Tanzchen 
beginnt. Der Kdnig geht voran, die anderen folgen ihm nach. 
Jeder macht aber nur ein kurzes Tanzchen und dann geht alles 
still und ruhig nach Hause. Am Pfingstdienstag folgt wieder 
gemeinsamer Gottesdienst und darauf ein Festmahl und Frei- 
schiefien. Das wiederholt sich am zweiten und dritten Sonntag 
nach Pfingsten. Eine zahllose Menge von Menschen aus der 
Stadt und Umgegend beteiligt sich an dem Feste und belustigt 
sich mit Wiirfel- und Kegelspiel u. dgl. m. Aufier dem Kruge 
erhalt der Konig noch ein Gebrau Bier von der Stadt und acht 
Klafter weiches Holz aus den herrschaftlichen Waldungen \ 


^ Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 198. 199. 
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Der K5nig, die Scheibe, die drei Schiisse erinnern uns an 
Indien, an das Scheibenschiefien des indischen Sonnwendopfers. 
Das Beobachten eines feierlichen Zeremoniells, die Gottesdienste, 
die Beteiligung des Priesters, der kurze, offenbar blob rituelle 
Tanz u. a. m. sind bemerkenswerte Ziige des Festes. Geht es 
auch nicht liberall ebenso her, so haben wir doch Ahnliches iind 
Veiwandtes an unzahligen anderen Orten. Die Pfingstzeit ist aber 
nicht die einzige Zeit der ScheibenschieBen. 'Auch um Johannis 
herum, also zur Zeit der Sonnenwende, kennen wir solche. So 
ziehen z. B. im Dorfe Belling bei Pasewalk die Bauern am Sonntag 
vor Johannis aus dem Dorfe aufs Feld hinaus. Dort findet zuerst 
ein Scheinkampf zwischen Herren und Knechten 
statt, und darauf ein ScheibenschieBen. Der beste Schiitze 
wird Kdnig und geschmuckt ins Dorf geftihrt Auch spatere 
Termine, wie August und Oktober, kommen vor; es wird aber 
auch im Marz schon nach der Scheibe geschossen und stadtische 
Schiitzenfeste werden bereits im Januar erwahnt^. Dennoch ist 
der Friihling, ist namentlich die Pfingstzeit die Hauptzeit dieser 
WettschieBfeste. Sie sind nicht streng an dieselbe gebunden, so 
wenig wie das Raderrollen, Scheibenwerfen oder Schaukeln immer 
zu derselben Zeit stattfindet. Wir werden es aber wohl fiir wahr- 
scheinlich halten diirfen, daB auch das ScheibenschieBen uralt 
und daB es, ebenso wie die anderen genannten Spiele, seinen 
Ausgang von den Sonnenfesten genommen hat. Gewinnung, Er- 
siegung der Sonne und ihres Lichtes scheint der urspriingliche, 
symbolische Sinn des Spieles. 

In einigen der indischen Quellen scheint statt der mit dem 
Fell bedeckten SchieBscheibe ein Fell allein als Ziel zu fungieren^. 

^ Vgl. Mannhardt, Baumknltus, S. 552. 

® VgL Reinsberg.Diiringsfeld a. a. O., S. 42. 99, 304. 360 und 
ofters, 

® Katyayana schildert das rituelle Scheibenschkfien wesentlich in tlber- 
einstimmung mit ^ankhdyana. Der Kommentar zu der betreffenden Stelle 
bemerkt aber (nach Hillebrandts ADgabe), daS man das Fell einer unfrucht* 
baren Kuh uber eine Matte legeu oder an einem gegabeiten Pfosten auf- 
richten solle. Ein Kshatriya durchbohrt dasselbe mit Pfeilen, doch so, dafi 
die Federn der Pfeile nicht dariiber hinausstehen. Nach Plirariyakepin 
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Wir kennen es schon als Symbol des Sonnenlichtes. Hochst 
merkwiirdig stimmt dazu eine Sitte der Longobarden, von welcher 
uns eine Quelle des 9. Jahrhunderts berichtet, die Vita S. Barbati. 
NacK derselben verehrten die Longobarden zur Zeit des Barbatus 
im 7. Jahrhundert einen heiligeii Baum in der Nahe von Benevent: 
„Sie hingen ein Fell daran auf, ritten alle zusammen um die 
Wette, so dafi die Pferde von den Sporen bluteten, hinweg, warfen 
mitten im Laufe mit den Speeren riick warts nach dem Fell und 
erhielten dann jeder einen Teil davon zum Verzehren Hier 
haben wir Wettschiefien nach einem am Baume hangenden Fell! 
Unwillkiirlich fallt einem dabei weiter der Umstand ein, dah als 
Preis fur Wettkampfe verschiedener Art an den europaischen 
Maibaumen sehr haufig ein Tuch befestigt ist, — Tuch Oder 
Decke aber haben wir neben dem Fell gleichfalls als Symbol des 
Sonnenlichtes kennen gelernt. Fiir die Scheibe Oder das Rad 
tritt ferner ofters als Sonnens3^mbol auch ein Kranz oder ein 
Ring ein, — sehr begreiflicherweise. So glaube ich ein anderes 
germanisches Wettspiel erklaren zu miissen, das Kranzstechen, 
Kranzreiten und Ringstechen zu Pfingsten, das mir eben- 
falls urspriinglich ein Wettstreit um die Sonne, resp. die im Symbol 
dargestellte Sonne gewesen zu sein scheint. 

Im Harz, in Sachsen und in der Mark ist das Kranzreiten, 
Kranzstechen oder Ringstechen zu Pfingsten sehr iiblich. 
So wird z. B. in Lassfelde am Harz auf dem Anger ein Kranz 
aufgesteckt, nach welcbem die Reiter jagen. Wer zuerst beim 
Kranze ankommt und ihn abstreift, hat den Preis gewonnen und 
hangt den Kranz um den Hals seines Pferdes. Wer in Norten 
beim Kranzstechen Sieger oder Konig wird, erhalt von den 
Madchen ein seidenes Tuch, muB dafiir aber mit alien, die etwas 
dazu gegeben haben, tanzen. 


umkreisen gepanzerte Jiinglinge furstlichen oder adeligen Blutes (Kdnigs- 
sohne, rajaputrah) das Fell auf Wagen. Jeden von diesen ermahnt man: 
Schiefi mcht fehll Schiefi nicht durcbl (d. h. durchbohre das Ziel nicht 
ganz). Vgl. Hillebraudt a. a. O., S. 39. Es gab also verschiedene Formen 
des Ritus. 

^ Vgl. Mannbardt, Baumkultus, S. 394. 
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Das Ringstechen, welches sich oft geradezu noch als ein 
Scheibenstechen darstellt, gehort in einigen Gegenden 
Norddentschlands, in Schleswig, Holstein, Ostfriesland, aber auch 
in Tirol und in der niederlandischen Provinz Seeland zu den 
beliebtesten Spielen des Volkes. „In Dithmarschen nimmt man 
dazu eine holzerne oder eiserne Scheibe mit fiinf Lochern, die 
man frei an einem Strick aufhangt, der zwischen zwei Pfahlen 
Oder Baumen befestigt ist, und sucht nun wahrend des Reitens, 
oft auch mitten im Laufe zu FuB, mit einem runden, holzernen 
Stecher, der ziemlich ebenso dick ist, wie jedes der fiinf Locher 
weit, nach einem der bestimmten Locher zu stechen. Zuerst wird 
nach dem obersten links, dann nach dem obersten rechts, hierauf 
nach dem untersten links und zuletzt dreimal nach dem mittelsten, 
nie aber nach dem untersten Loche rechts gestochen, was mit 
Strafe verbunden ist. Wer in der bestimmten Folge der Locher 
seine sechs Stiche am schnellsten zustande bringt, ist Sieger“, — 
ein Spiel, zu dem viel Kraft und Gewandtheit gehort. 

„Die Bewohner des Innkreises pflegen einen einfachen metallenen 
Ring mit einer starken Schnur an einem Seile zu befestigen, das 
recht straff quer iiber eine Strafie gespannt ist. Dann reitet von 
einer gewissen Entfernung aus einer nach dem anderen im 
schnellsten Trab unter dem Seile durch und sticht in diesem 
Augenblick mit seiner spitzen Lanze nach dem Ringe, den er 
nicht blofi trelfen, sondern auch von der Schnur losreiBen muS, 
wenn er die ausgesetzte Pramie verdienen will. — Auf dieselbe 
Weise geschieht das Ringstechen in Seeland 

Mit dem Scheibenschiefien nah verwandt und kaum von ihm 
zu trennen ist das sog. Vogelschi eB en, wo als Zielobjekt 
auf der Stange statt der Scheibe ein Vogel erscheint. Es ist 
schon im Mittelalter ein beliebtes Spiel, das bis in die Gegen- 
wart seine Anziehungskraft bewahrt und namentlich in Deutsch- 
land vie! geiibt wird, aber auch in Belgien, Frankreich und 
Schottland wohlbekannt ist. In alter Zeit wird es oft Papageien- 
schiefien genannt und die Schiitzengesellschaften nennen sich 


^ Vgl. Rcinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 191 — 193. 
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darnach Papageiengesellschaften , Papageiengilden u. dgi. Bis- 
weilen wird in der alteren Zeit auch nach einem lebenden Vogel 
geschossen, der dutch eine Schnur am Fortfliegen behindert ist. 
Das Spiel hat namentlich zu Pfingsten statt, ist auch oft mit dem 
Maigrafenritt verbunden, findet sich abet auch als Johannisspiel 
erwahnt. Der beste Schiitze pflegt auch hier Kdnig zu werden. 
Ich will nur einige Zeugnisse alterer Zeit anftihren. So wurde 
in Brussel seit dem J. 1348 am Sonntag vor Pfingsten dutch die 
Armbrustschiitzen nach einem sog. „Ommegang'^ ein auf dem 
Kirchturm angebrachter Vogel herunter geschossen. Prinzessin 
Isabella fand in Sablon am 15. Mai 1615 den Vogel der Schiitzen- 
brlider auf der Kirche des Ortes befestigt In Schottland, Graf- 
schaft Lanark, schildert Walter Scott ein SchieBen nach dem 
Papagei (shooting for the popingay), das am 5. Mai 1679 statt- 
fand. Ein franzosischer Kupferstich fiihrt uns das Papageien- 
schiefien im Marz vor (Mars, Rejouissances du Popeguay). In 
Aix, in der Provence, fand im J. 1272 am Vorabend des Johannis- 
tages ein Schiefien nach einem lebenden, angebundenen Vogel 
statt, der dann spater seit dem 14. Jahrh. dutch einen Vogel 
aus Holz ersetzt wurde. Der Brauch erhielt sich bis zur Zeit der 
Revolution. Er war mit dem Patronalfest der Johanniterkirche von Aix 
verbunden und ging in Gegenwart des Adels und des Magistrates 
vor sich. Die vornehme Jugend schoB mit Pfeilen nach dem 
Vogel und der Gewinner war Schiitzenkdnig u. dgl. \ Eine inter- 
essante Variante dieses Spiels, bei welcher speziell die weibliche 
Jugend beteiligt ist, wird uns aus Norddeutschland berichtet: In 
den Hofen bei Werl in Westfalen legen die Madchen Geld 
zusammen, um ein Tuch zu kaufen, richten dann zu Johannis 
eine Stange auf, an welcher ein holzerner Vogel befestigt ist und 
werfen mit Stocken nach demselben. Die, welche ihn trifFt, wird 
Konigin und erhalt das Tuch^. 

Ich will die leicht zu vermehrenden Beispiele nicht haufen, 
halte auch die Erorterungen iiber die urspriingliche Spezies des 

^ Vgl. Heino Pfannenschmid, Germanische Erntefeste, S. 585 — 590, 
Mannhardt, Baumkultus, S. 379 u, 6, 

S. Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 230. 
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Vogeis fiir zwecklos. Aufier dem Papagei wird der Adler, der 
Habicht, die Taube genannt. Nach Pfannenschmid ware es ur- 
spriinglich ein Hahn gewesen. Ich glaiibe, daS es sich vielmehr 
um einen Phantasievogel handelt Die Vorstellung von der Sonne 
als einem Vogel finden wir nicht nur in Indien, sondern auch 
in Europa vielfach vor, sie diirfte urarisch sein. So wird denn 
auch dieser Vogel urspriinglich wohl nichts anderes darstellen 
und bedeuten, als die mit ihm wechselnde Scheibe. Er ist ein 
phantasievolleres Abbild der Sonne und seine Gewinniing im 
Wettstreit des Schiefiens bedeutet Gewinnung der Sonne und 
ihres Segens 


BALLSPIEL. 

Ein anderes Abbild der Sonne, der Scheibe nah verwandt und 
vielleicht als eine Vervollkommnuiig aus dieser hervorgegangen, 
ist der Ball Das Spiel mit dem Balle, der in energische Be- 
wegung gesetzt, in die Luft geschieudert oder gerollt wird, kdnnte 
eine ahnliche Bedeutung haben, wie das Rollen und Schleudern 
von Scheiben und Radern. Dafi dies in der Tat der P'all war, 
daB das Ballspiel wirklich als altes Sonnenfestspiel zu denken ist, 
— ein nachahmendes, syinbolisches Spiel, das magisch-kultliche, 
rituelle Bedeutung gewann, dafiir haben wir eine ganze Reihe 
hochst merkwiirdiger Anhaltspunkte. 

Wir finden das Ballspiel namentlich in Deutschland, Frankreich, 
England und Schottland, und zwar insbesondere zu Ostern, aber 
auch zu Pfingsten, und weiter hier und da schon zu Weihnachten, 
LichtmeB und Fastnacht, in einer Weise ausgeiibt, die oft geradezu 
einen rituellen Eindruck macht und auf uralt geheiligten Branch 
zuriickschlieBen laBt. Ja, es hat sogar in die Kirchen und Kldster 
Eingang gefunden, offenbar infolge einer star ken Tradition und 

^ Urspriinglich fanden solche Wettschiefien wohl bauptsachlich in der 
Festzeit der Sonne statt, im Fruhiing und Mittsommer, wie die Bevorxugung 
des Pfingstfestes, des Mai, des Johannisfestes deutlich zeigt. Spiiter konnte 
sich der Termin naturlich leicht verschieben, als niemaad mehr an die Sonne 
dachte. Vgl. Vogelschiefien und Scheibenschieflen im Oktober, Reinsbcrg-D. 
a. a. O., S, 360. 377. 
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besonderen Ansehens. Zeitlich finden wir es hauptsachlich auf 
die Friihlingsfestzeit der Sonne beschrankt, aber auch schon in 
der vorausgehenden ersten Zeit des Sonnenaufstiegs hervortretend, 
ahnlich wie auch das Rollen und Werfen der Rader und Scheiben, 
— nur dai3 diese den Hohepunkt ihrer Bedeutung zur Mittsommer- 
zeit erreichen, was beim Ballspiel nicht zutrifft. 

In Norddeutschland ist nach Rein sb erg-Dii rings feld das 
Ballspiel fast iiberall die Hauptergdtzlichkeit des Osterfestes fiir 
die Erwachsenen, wahrend sich die Kinder mit dem Eierkullern 
ergotzen. Eine Fiille von Material findet man iiber den ganzen 
Gegenstand bei Mannhardt in seinem Buche iiber den Baum- 
kultus der Germanen. Ich greife nur einiges heraus. 

Auf dem Kiez bei Kopenick versammelt sich die Jugend 
am Ostertage schon vor Sonnenaufgang, um Ball zu schlagen, 
und weder Regen noch Schneegestober halt sie davon ab. An 
vielen Orten Norddeutschlands sind die im letzten Jahre ver- 
heirateten Frauen, resp. die neuvermahlten Paare dazu verpflichtet, 
den sog. Brautball fiir das Osterballspiel zu liefern. Man zieht 
vor ihre Hauser und weicht nicht eher, als bis der Ball den 
Harrenden aus dem Fenster zugeworfen wird. In einigen Dorfern 
bei Salzwedel zieht das gesamte junge Volk am Ostertage Oder 
schon am Sonntag Judica zu diesem Zwecke auf den Hof des 
j ungen Ehepaares und singt dabei ein bestimmtes Lied vom 
„Brutbalh‘, bis die Frau einen Ball iiber das Dach des Torwegs 
wirft, der Mann einen Taler gibt. Der Ball wird dann beim 
Spiele so lange geschlagen, bis er entzwei geht. „In Kamern 
bei Sandow an der Elbe ziehen zwei Sonntage vor Ostern die 
Burschen allein und die Madchen allein vor das Plans derer, die 
sich im verflossenen Jahre verheiratet haben, um sich, die ersteren 
die Kliese, eine Holzkugel, die letzteren den Brautball zu 
„mahnen“, und diese Trennung der Geschlechter scheint eine 
Eigentiiralichkeit bei vielen Ostergebrauchen k*' Es ist das jeden- 
falls ein sehr alter Zug: die Burschen spielen mit einer Holz- 

^ Vgl. Reinsberg-D iiringsfel d, Das festliche Jahr, S. 149. 150. 
Mannhardt, Baumkultus, S. 471 fF. 479. 
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kugel, die MMchen mit einem Balle. Ebenso ist die weitver- 
breitete Beziehmig des Balles zu den Neuverni^hlten zweifelios 
alt und steht in Zusammenhang mit den Generationsriten der 
arischen Sonnenfeste, von denen wir spaterhin reden mtissen. 

Auch in Schleswig-Holstein lebt das Ballspiel als Oster branch 
fort, — und ebenso auch ein Wettspiel mit der Tonne \ die wir 
schon als, freilich etwas ungefiigen, Stellvertreter der rolienden 
und brennenden Rader und Scheiben kennen. In Landsberg an der 
Warthe spielt man am dritten Ostertage auf einer Wiese Ball. 
Es folgt ein Tanz, und das nennt man den Osterball feiern. 

In Oldenburg steht der Osterball in deutlichem Zusammenhange 
mit dem Osterfeiier. Das Ballspiel wird am Nachmittag beider 
Festtage von Kindern und Erwachsenen getrieben. In Gander- 
kesen begeben sich die Erwachsenen vom Ballspiel zum Osterfeuer 
und dann ins Wirtshaus usw. Aufier zu Ostern findet das Ballspiel 
in Norddeutschland auch zu Weibnachten und Fastnacht statt ‘I 

In Grobbritannien kniipft sich die Sitte des Ballspiels an Licht- 
meb, Fastnacht, Ostern und Weihnachten, aiiberdem aber auch 
an Hochzeiten, und wir werden sehen, dab dies letztere ebenso 
bedeutsam ist, wie die besondere Beziehung des Balles zu den 
neuvermahlten Paaren, die nicht auf Deutschland beschrankt ist, 
sondern auch in England und Frankreich hervortritt. Besonders 
interessant scheinen mir einige Falle, in denen das Ballspiel mit 
der Kirche in Beziehung getreten ist. Schon im friihen Mittel- 
alter finden wir die Sitte, dab die Geistlichen zu Ostern in der 
Kirche, im Kloster oder im bischoflichen Hofe Bali spielen. Das 
wird uns z. B. von Poitiers in Frankreich schon aus dem 12. und 
13. Jahrh. durch Job. Beleth und Durand berichtet. Dieser Brauch 
wurde dort merkwurdigerweise als Dezemberfreiheit bezeichnet. 

In England fand ehemais am Ostertage ein Ballspiel der 
Geistlichen mit Gesang und Tanz in der Kirche statt! Es 
war geradezu als ein x^nhang mit dem Gottesdienste verbunden 

^Christian Jensen, Osterbraache in Schleswig-Holstein, Beilage 
der Allg. Zeitung 1902, Nr. 73. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 479. 4S0. 

® A bail not of size to be grasped by one hand only, being given out 
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Der Dechant hat einen grofien Ball in der linken Hand und 
beginnt so den Tanz zu den Kiangen des Wechselgesangs. Die 
anderen Geistlichen tanzen rund, Hand in Hand. Dazwischen 
wild der Ball mit Stdcken getrieben und die Orgel spieit zu Tanz 
und Ballschlag 1 Nur der oberste anwesende Geistliche, eventuell 
der Bischof 'oder Erzbischof, hat das Recht, den Ball mit der 
Hand auszuwerfen. Nach SchluB von Spiel und Tanz wird eine 
Erfrischung eingenommen. 

Es ist eine groteske Zeremoniej aber hochinteressant und be- 
deutsam. Sie begreift sich nur als uralter Branch, der — vielleicht 
in einer gewissen Umbildung — von der Kirche aufgenommen 
und so gewissermafien geheiligt wurde, wie der Weihnachtsbaum, 
die Ostereier und noch vieles andere. 

Aber auch in anderer Weise noch wird der Ball in Beziehung 
zu der Kirche gebracht „Im Kirchspiel Vieux-Pont, Dep. de I’Orne 
in der Normandie, mulB der vor dem Dimanche des Brandons 
(Invokavit) zuletzt verheiratete junge Ehemann einen Ball fpelote) 
Oder eine Kugel, worin er Geld gesteckt hat, vom Fufie des 
Kreuzes aus so hoch wie moglicb liber die Kirche oder den 
Kirchturm werfen. Auf der anderen Seite fangt einer von den 
j ungen Leuten der Gemeinde den Ball auf, darf denseiben jedoch 
erst dann sein eigen nennen, wenn er damit uneingeholt durch 
drei Kirchspiele gelaufen ist. Wird er vorher von einem Mit- 
bewerber erhascht, so fiihrt man ihn zur Kirche zuriick und nun 
wirft er den Ball seinerseits. So geht das fort, bis derselbe einen 
Eigentlimer gefunden hat. In anderen Orten der Normandie 
wirft die B r a u t einen Bail liber die Kirche, den die Jung- 


at Easter the Dean and his representatives began an antiphone, suited to 
Easterday; then taking the ball in his left hand he commenced a dance 
to the tune of the antiphone, the others dancing round hand in hand. At 
intervals, the ball was bandied as passed to each of the choristers. The 
organ played according to the dance and sport. The dancing and anti- 
phone being concluded, the choir went to take refreshment. It was the 
privilege of the lord or his locum tenens, to throw the ball ; even the 
archbishop did it.“ Fosbrokes Brit, Monach bei Hone 1,215; zitiert 
nach Mannhardt a. a, O,, S, 478. 
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gesellen und verheirateten Manner zu fangen suchen. Nachher 
kampft man miteinander 

Im schottis chen Hochland gehort der B allwettkampf 
zu den Weihnachts vergniigungen Ebenso fand in Schott- 
iand „am Lichtmefitage zwischen den verheirateten Mannern 
und den unverheirateten ein Wettkampf mit dem Fufiball statt, 
der vom Ostende der Stadt bis zum Westende (wie die Sonne 
geht) getrieben wurde. Der Lichtniebball (Candlemas Ba’) brachte 
die ganze Biirgerschaft in Aufregung/^ „Im Kirchspiel Inverness 
(Mid Lothian) fand jahrlich am Fastnachtsdienstag ein 
Wettkampf mit dem Fudball zwischen den verheirateten und 
unverheirateten Frauen statt, wobei die Verheirateten regelma6ig 
siegten. In der Pfarrei Scone (Perth) hatte der Kampf zwischen 
den verheirateten Mannern und den Junggesellen statt. Er nahm 
vom Kreuz (cross of Scone) seinen Ausgang und wahrte von 
zwei Uhr bis Sonnenuntergang.^^ „In Bury (St. Edmunds, Suffolk) 
schlagen auf Fastnacht zwdlf alte Frauen Ball (trap and ball) 
bis Sonnenuntergang.^‘ In verschiedenen Stadten Englands wurde 
friiher am Fastnachtsdienstag gewissermaBen offiziell FuBball ge- 
spielt. Alle Kauf laden und Fensterladen waren geschlossen. Von 
verschiedenen Geselischaften wurde je ein FuBball von Tiir zu 
Ttir getragen und Geld dazu erbettelt. Urn Mittagszeit begann 
ein vierstiindiges Ballspiel auf den StraBen, wobei jeder, der es 
verraochte, den Ball mit dem FuBe weiter trieb. Viele angesehene 
Personen wohnten dem bei. In Alnwickcastle, in Northumberland, 
wurde friiher alljahrlich am Fastnachtsdonnerstag dem Volke ein 
FuBball iiber den Burgwall zugeworfen, wozu die Stadtpfeifer auf- 
spielten. „Schon Fitzstephen, ein Schriftsteller des 13. Jahrhunderts, 
berichtet, daB die Schuljugend von London zu Fastnacht un- 
mittelbar nach dem Mittagessen auf die Felder ging und das 
beriihmte Ballspiel trieb.'^ Bei einem bestimmten Kreuze auf dem 
sog. Rodee, einer Wiese zwischen der Kathedrale von Chester 
und dem DeefluB, fanden sich ehemals am Fastnachtsdienstag der 


^ Vgl. Mannhardt, Baurakultus, S. 473. 
® Mannhardt a. a. O., S. 478. 
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Mayor samt dem ganzen Rat und den Gilden der Stadt prachtvoll 
geschmuckt ein, um von da bis zum Rathause FuBball zu spielen. 
„Der Mayor niit Amtsstab, Schwert und Schirmhaube stand vor 
dem Kreuze. Dann nahte die Zunft der Schuhmacher und iiber- 
reichte ihm nach unvordenklichem Brauche einen Lederbail von 
drei Schilling vier Pence Wert; worauf die Sattler hoch zu Rofi, 
in ihrem besten Staate herankamen und blumenumwundene Holz- 
balle, auf die Spitze ihrer Speere gesteckt, darbrachten. Endlich 
waren alle diejenigen Burger, welche das erste Jahr ihrer Ehe 
noch nicht beendigt batten, verpflichtet, einen Ball von Samt und 
Seide zu liefern/' An anderen Orten wurde das Ballspiel zu 
Ostern und auch zu Pfingsten geiibt. So begaben sich ehedem 
„Jahr um Jahr zu Ostern und Pfingsten der Mayor, die 
Aldermen und der Sheriff von Newcastle, von den Biirgerinnen 
erwartet, in voller Amtstracht auf den Forth, eine Art Malliebahn, 
um dem Ballspiel zuzuschauen oder daran teilzunehmen^ ^ usw. 

In den meisten dieser Falle tritt das Rituelle des Brauchs und 
die Wichtigkeit, die man demselben beilegt, so deutlich hervor, 
daB ich kein "Wort dariiber zu verlieren brauche. Schon Mann- 
hardt vermutet, dal3 der Ball ein Symbol des Sonnenballs sein 
diirfte und ich glaube, dab dies in der Tat unzweifelhaft deutlich 
hervortritt, zumal wenn man sich die ganz parallele und nah 
verwandte Sitte des Rollens und Schleuderns von RMern und 
Scheiben zum Vergleich vor Augen halt. Die Zeit des rituellen 
Ballspiels von Weihnachten bis Pfingsten, vom ersten Aufsteigen 
bis zur herrlichen Friihlingsfestzeit der Sonne, stiramt dazu aufs 
beste, ebenso die Verbindung desselben mit dem Opferfeuer, dem 
Tanz, das Spielen vor Sonnenaufgang oder bis Sonnenuntergang, 
bisweilen auch die Richtung des Spiels u. a. m. Auch das Ball- 
spiel ist offenbar urspriinglich ein nachahmendes Spiel, das Rolien 
und zum Himmel Aufsteigen der Sonne darstellend. Es gewinnt 
dann magisch-kultliche , rituelle Bedeutung und soil wie das 
Treiben und Werfen der Rader und Scheiben die Bewegung der 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 474 — 476. 
2 Baumkultus der Germanen, S. 479. 
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SoBne starken und fordern, — ein Soniienzaiiber; der mehr und 
mehr eine Art ritueller Heiligkeit gewinnt^. 

Ob wir das Balispie! schon der Urzeit zuschreiben diirfen, Oder 
ob man sich dasselbe ais spatere Umbiidung des Rollens und 
Werfens der Scheiben zu denken bat, mag dahingestellt bieiben. 
Es ist beides moglich. Jedenfalls aber hat dies Spiel gleiche 
Wurzel und gleicbe Bedeutung wie jenes. Neben der rituellen 
Ubung lebte das Ballspiel natiirlich auch als frei getibtes Spiel 
fort, ebenso wie das Tanzen u, a. m. Die enge Verbindung des 
rituellen Ballspieles mit einem groBen Tanzen ist offenbar der 
Grund zii der sonst schwer begreifiichen Bezeichnung groBer 
Tanzfestlichkeiten iiberhaupt als „BaIie^S die sich ganz fest bei 
uns eingebiirgert hat und kaum noch verstanden wird. 


ROLLEN UND WERFEN VON EIERN. 

Im nachahmenden Spiel und daraus entwickeltem symbolisieren- 
dein Bewegungszauber hat, wie ich giaube, noch ein anderer in 
Europa weitverbreiteter Brauch seinen Grund, der schon lange an 
der Friihlingszeit, insbesondere aber am Osterfest haftet. Ich 
meine das Rollen oder Kullern hartgekochter Eier. Im 
nordlichen England pflegt man die Eier nicht nur wie Kugeln 
hill und her zu rollen, sondern auch wie Billie in die Hdhe zu 
werfen Wie man Scheiben und Balle rolit und in die Luft 
wirft, werden also auch die Eier gerollt und in die Luft ge- 
worfen, — ein augenscheinlich venvandter, sehr ahnlicher Brauch, 
der naturgemaB sehr geeignet war, zum Kinderspiel zu werden, 


^ Eine interessante Analogie flndet sich in Mexiko. Sonnengott und 
Ballspiel gehdren hier zusammen. Der Sonnengott Uitzilopochtli liifit nach 
dem Mythus die Mexikaner einen Ballspielplatz fiir sich anlegen. „Der 
Ballspielplatz (tlachtli), von dem in dem Mythus die Rede ist, wurde — 
sagt K, Th. Preufi — in Mexiko zu einem urspriinglich sicher religios- 
zauberischen Spiele gebraucht.“ Vgl. PreuS, Der Kampf der Sonne mil 
den Sternen in Mexiko, Globus-Festschrift fiir R. Andrcc zum 26. Febr. 1905, 
S. 136. 137. DortselbstS. 137 Abbiidungdes Ballspielplatzes mit Sonnenball. 

^ Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 149. 
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auch den Kindern eine ahnliche Festfreude zu gew^ren, wie sie 
Ball und Scheibe den Erwachsenen boten. 

Dafi das Ei und das Spielen mit dem Eie in der Friihlingszeit 
eine symbolische, altvererbte Bedeutung haben miisse, ist langst 
erkannt, resp. vermutet worden. Die Deutung auf den Erloser, 
der Vergleich seiner Auferstehung aus dem Grabe mit dem Er- 
stehen neuen Lebens aus dem scheiiibar toten Eie, ist zweifellos 
erst abgeleitet und kaum sehr gescbmackvolL Auch die Ansicht, 
dal3 das Ei bei den Vdlkern des Altertums als Symbol der 
Schdpfung und Fruchtbarkeit galt\ halte ich so gefafit doch fiir 
zu allgemein und unbestimmt. Zu welchem Zweck sollte man 
ein solches Symbol rollen, kullern oder werfen? Das bliebe ganz 
unbegreifiich, Und doch steht gerade diese Sitte besonders fest 
und erhalt sich mit grofier Zahigkeit. Betrachten wir das Ei, so 
fallt in die Augen, da6 die Natur wenige Dinge selbsttatig erzeugt, 
die so iiberraschend ein Abbild der Sonne im kleinen darstellen, 
wie die Dotter des Eies. Ein kleiner, gelber Ball — so erscheint 
sie, insbesondere im hartgekochten Zustande, wo sie sich besser 
isolieren und selbstandig hinstellen lal3t. Das Ei barg also in 
seinem Innern ein kleines, von der Natur selbst geschaffenes Abbild 
der Sonne, und wenn man daher in nachabmendem Spiel ein 
Abbild der Sonne rollen oder in die Luft werfen wollte, daiin 
bot die Natur selbst in dem Ei ein fast wunderbar geeignetes 
Objekt dazu dar. Schon das Rollen und Werfen eines rundlichen 
Korpers ware dem Scheiben- und Ballspiel, dem Rollen von 
Radern und Tonnen einigermaBen analog gewesen und hatte an 
sich als nachahmendes Spiel und Bewegungszauber sich entwickeln 
kdnrien. Die besondere Beschaffenheit des Eies mufite dem nun 
aber naturgemaS noch tiefere Bedeutung verleihen. Es mogen 
sich dann an das Ei noch andere sinnige Gedanken angeschlossen 
haben, die es als Symbol der Fruchtbarkeit, des neuen Lebens 
erscheinen liefien. Das so stark hervortretende Rollen, wie 
auch das in die Luft Werfen der Eier deutet aber entschieden 
auf die Sonne als Ausgangspunkt bin, und das kleine Abbild 


^ Vgk Reinsberg-Duringsfeld a. a. O., S. I49. 
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des Sonnenballs im Innern des Eies scheint mir dies sicher zn 
stellen 

Aufierhalb Europas soil bei den Persern das Ei noch jetzt als 
Neujahrsgeschenk im Gebrauch sein. Als Ostergeschenk spielt es 
in Europa die hervortretendste Rolle. Wir hdreii aber auch von 
Pfingsteiern, von Eiern beim Maibaumfest, von Eiern, die ftir die 
Maien oder auch zu Johannis eingesammelt werden, von Eiern, 
die in ausgeblasenem Zustande den Maibaum schmiicken u. dgl. m. \ 
In alien diesen imd noch anderen Fallen handelt es sich urn alte 
Friihlings- und Sonnenfeste, bei denen das Ei als Sonnensymbol 
wohl am Platze ist. Man hat das Ei im Znsammenhang damit 
auch als alte Opfergabe ansehen wollen, die man in Deutschland 
einst der Friihlingsgottin Ostara darbrachte 'I Es ist durchaus 
moglich, dafi dasselbe auch als solche wirklich einst gedient hat. 
Wir werden spaterhin sehen, da6 die Eier unter den Opfergaben 
fiir den lettischen Friihlingssonnengott Uhsing am Georgentage 
eine ganz hervorragende Rolle spielen, und diesen Gott haben 
wir ja schon langst als die mannliche Entsprechung der deutschen 
Friihlingssonnengottin Ostara kennen gelernt Alter als die Ver- 
wendung beim Opfer war aber aller Wahrscheinlichkeit nach der 
Bewegungszauber, das Rollen und Werfen der Eier*^. 

Alt arisch, ait europaisch ist dieser Branch ohne Zweifel. Ob 

^ In fernerera Hintergrunde konnte freilich auch hier der Mond stehen, 
Dafiir spricht insbesondere die feste Vcrbindung des Ostereics mit dem 
,,Osterhasen“ ; denn der Hase ist zweifellos ein altes Mondtier. 

2 Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 147. 164. 181. 186 u. 
ofters. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 514. Der letztere fiihrt ein 
interessantes Liedchen an, das die Knaben im Fuldaischen zu Johannis 
singen, beim Einsammeln von Holz und Geschenken: „Da kommen wir 
her gegangen mit Spiefien und mit Stangen und wollen die Eier iangen. 
Feuerrote Bliimelein, an der Erde springt der Wein, gebt ihr uns der 
Eier ein zum Johannisfeuer“ usw. 

® Reinsberg-Diiringsfeld a. a. 0., S. 147. 

^ Ob die Vorsteilung der Sonne als Vogel durch die Eisymbolik vielleicht 
auch noch gestiitzt wurde, mag als Frage wenigstens aufgeworfen werden. 
Ich glaube, dai3 das Schweben der Sonne durch die Luft der Hauptgrund 
war, um ihr neben anderen Tiergestaltcn auch gerade die Vogelgestalt bei- 
zulegen. 
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er schon der Urzeit angehorte, lafit sich nicht mit Bestimmtheit 
sagen. Das persische Zeugnis reicht zum Beweise nicht aus, 
da der Branch nicht alt bezeugt und nur von Eiern als Geschenken 
zu Neujahr die Rede ist, nicht vom Rollen und Werfen. Die 
Moglichkeit eines analogen urzeitlichen Branches ist darum natiir- 
lich nicht ausgeschlossen. Es lafit sich gegen solche Moglichkeit 
anch natiirlich nicht einwenden, dafi die Arier die Geflugelzucht 
nnd spezieli das Huhn erst spater kennen gelernt zu haben 
scheinen. Eier der Vogel hat der Mensch, schon seit uralters, 
ohne Zweifel gekannt und genossen, wie sie ja so manchem Tier 
und zumal mancher Aifenart eine beliebte Speise sind. Die 
Dotter des Eies hat er friiher gesehen als Scheiben und 
Wagenrader, und das erwachende Bewufitsein kdnnte sich iiber 
dieseibe schon friih seine Gedanken gemacht haben. Ist aber 
das nachahmende Spiel mit den Eiern und der so geiibte 
Bewegungszauber erst nach der Urzeit in Ubung gekommen, 
dann schlol3 es sich jedenfalls an analoge Beziehungen alterer 
Zeiten an, wie wir das auch schon fiir das Ballspiel vermutet 
haben. 

Spiele werden leicht zu VVettspielen und Wettkampfen, da gern 
einer den anderen in Kraft und Gewandtheit zu iiberbieten sucht. 
So wurde das Scheibenschiefien zum Wettspiei um die Gewinnung 
der Sonne. So sucht einer den anderen zu iiberbieten beim Rollen 
und Schleudern der Rader, Scheiben und BMle, beim Wagenfahren, 
Wettfahren, Wettreiten u. dgl. m. So sucht man sich auch beim 
Eierrollen gegenseitig nach bestimmten Regeln die Eier abzu- 
gewinnen. 


KRANZBRAUCHE, WETTLAUF, WETTRITT U. DGL. 

DajS auch der Kranz als ein Abbild und Symbol der Sonne 
fungiert, dafi nachahmendes Spiel auch ihn fur die Sonne setzt 
und der hoher entwickelte Gottesdienst im Opfer ihn sich dann 
ebenfalls in solcher Eigenschaft einverleibt hat, trat bereits an 
einigen Stellen unserer bisherigen Betrachtung mit grofier Wahr- 
scheinlichkeit hervor. Es ist dies aber gewiB in Vv^eit grofierem 
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Umfang der Fail gewesen, nur ist es sehr schwierig, ja geradezu 
unmoglicb, die Grenzen solcher Verwendung zu bestimmen. Denn 
der Kranz diente in alien Teilen der Erde und auf alien Kultur- 
stufen der Menschheit in weitestem Umfange auch einfach als 
Schmuck, ohne weitere sinnbildliche Bedeutung, vom Blumenkranz 
in den Haaren des MMchens bis hinauf zur Krone des Fiirsten. 
Wir werden daher nicht ohne besonderen Anhalt symbolische Be- 
deutung annehmen diirfen. 

Wenn im Dorfe Questenberg am Harz der Phngstbaum mit 
einem groBen Kranze geschmlickt wird, der aus Baumzweigen ge- 
flochten ist und einem Wagenrade gieicht — der sog. Queste — , 
und wenn dann mit dem Ruf „Die Queste hangtl“ alles um den 
Baum herum tanzt, dann kann wohl kein Zweifel dariiber be- 
stehen, dal5 dieser Kranz etwas besonderes b e d e u t e t Es 
kann kein Zweifel daruber bestehen, dab er dasselbe bedeutet, 
wie das groBe, aus Blumen geflochtene Rad^ das die Inder in 
Malayala beim sog. Onain-Feste zu Ehren des alten Sonnengottes 
Vishnu in den Vorhofen ihrer Hauser aufzustellen pflegen Es 
sind beides Symbole der Sonne, des Sonnenrades. Und wenn 
beim Vajapeya-Opfer der Priester wahrend des sakralen Wett- 
rennens sein Lied auf einem Pfosten singt, der mit einem Wagen- 
rade bekront ist, — der Opferer mit seiner Gattin zu einem 
anderen Pfosten hinauf steigen mufi, auf dem sich ein Kranz 
von Weizengeback befindet, so ist kein Zweifel, dab Rad und 
Kranz beide wiederum die Sonne bedeuten, zumal die letztere 
Zereraonie geradezu „das Aufsteigen zur Sonne'* oder „das Auf* 
steigen zum HimmeP' benannt wird. Wenn aber bei demselben 
Opfer der Opferveranstalter samt seiner Gattin und alle Priester 
mit golden en Kranzen geschmlickt sind, so labt sich natlirlich 
vermuten, dab auch diese Kranze als Sonnensyinbole zu gelten 
haben, allein eine Sicherheit ist in dem Falle nicht zu erlangen, 
da diese KrSnze selbstverstandlich auch als feierlicher Schmuck 
ohne eigentlich sinnbildliche Bedeutung gefabt werden konnen. 


^ Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Autl., S. 47. 

2 Vgl. Mannhardt, Baurakultus, S. 552. 553 Aum. 
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Immerhin ware die erstere Deutung nicht unwahrscheinlich bei 
einem Opfer, das so ausgepragte Beziehung zum Sonnenkult zeigt. 
Auch ist das Tragen soldier Kranze beim indischen Opfer sonst 
nicht gebranchlich. Ebenso werden wir es nicht fur unwahr- 
scheiniich halten, daB die Strahlenkrone auf dem Haupte des 
Satyrs, der auf dem friiher erwahnten Vasenbilde die Aletis- 
Sehaukel schwingt, ein Sonnensymboi sein diirfte, nachdem wir 
uns davon iiberzeugt haben,' daB das Aletis-Erigone-Fest ein 
Sonnenfest war. 

Wie der Kranz an dem Pfingstbaum zu Questenberg, so werden 
aller Wahrscbeinlichkeit nach auch die Kranze an den Pfingst- 
baumen und Maibaumen iiberhaupt zu beurteilen sein, auch wenn 
sie nicht wie jener wagenradartig gestaltet sind. Der Maibaum, 
der an unzahligen Orten Europas, namentlich in Deutschland, 
Frankreich, England und Skandinavien, im Friihling oder auch 
zu Johannis errichtet wird, ist ein primitives Idol, ein Symbol 
der Vegetationskraft, von dem wir spater noch mehr zu reden 
haben werden. Er bildet, wo er errichtet wird, bei den Mai- 
festen, zu Pfingsten oder auch zur Soniienwende, meist den Mittel- 
punkt der Festfreude. Man tanzt um ihii herum, man ziindet 
Freudenfeuer an, schmaust um ihn geschart u. dgi. m. Der Mai- 
baum aber pfiegt einen Kranz zu tragen, der gewiB nicht ohne 
besondere Bedeutung ist. Den deutschen Maibaumen, sagt 

Mannhardt, fehlen Kranze als Teile ihrer Ausschmiickung 
fast niemals. Im Saterlande bestand der zu Pfingsten aufge- 
richtete Maibaum, den Kbnig und Konigin dreimal umtanzten, 
aus einer hohen Stange, an der oben eine griine Birke be- 

festigt war; unter dieser hing an einer Querstange an einem 
Arme ein Kranz, an dem anderen ein hdlzerner Schinken. 
Zu Elgersburg bei Ilmenau besteht die am ersten Pfingsttage 

feieiiich eingeholte und umtanzte Tanne aus einem hohen ab- 

geschalten Baume , dem man nur unter der Spitze einen 
kleinen Nadelbusch stehen laBt ; darunter aber befestigt man 
einen groBen Blumen kranz. Genau so mit nur einem 
groBen Kranze unter dem VVipfel ist der franzosische Mai- 
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baum dargestellt. Englische Maypoles besteheri zuweilen einzig 
aus einei Stange, an der mehrere Kranze hangeii 

Der Kranz erscheint demnach geradezu als eine stiindige Beigabe 
des Maibaums, er kann aber in keiner Weise als ein gewisser- 
malBen naturgemafier Schmuck desselben angesehen warden. Es 
muB vielmehr seine besondere Bewandtnis mil ihm haben, und 
nichts liegt naher, als in diesem Kranz ein Sinnbild der Sonne 
zu sehen, — einen Schmuck, in dem man das Sonnenrund an- 
mutiger darstellte, als dies mit der Scheibe oder dem Rade ge- 
schehen konnte. Es war ja die Festzeit und Siegeszeit der Sonne, 
der grolSen Weckerin des vegetativen Lebens. Man freute sich 
ihrer gerade um dieser Eigenschaft willen und suchte sie auf ihrer 
Bahn zu fordern und zu starken, nicht zum mindesteii in nach- 
ahmendem Spieie, wie wir bereits an manchem Beispiel gesehen 
haben, Blumen, Krauter und Zweige aber sind die lebendigen 
Zeugen der mit dem Siege der Sonne neu erwachten Vegetation. 
Wenn man Blumen und Zweige zum Rund des Kranzes fligte und 
band, lieB man auch sie teilnehmen gleichsam an dem nach- 
ahmenden Spieie, mit dem man die Sonne griilSte, ehrte, stiirkte 
und fdrderte, setzte man auch sie gleichsam in Einklang mit der 
Gestalt der groBen Lebenspenderin, wie der Reigen der tanzenden 
Menschen die Rundform annahm, wie Scheiben, Rader, Balle und 
Eier, rollend und in die Luft fliegend, jene Rundgestalt an sich 
und in sich trugen, — wie man auch dem Geback, den Speisen, 
den Opfergaben dieser Tage mit Vorliebe diese Gestalt verlieh. 

Der Kranz als bedeutsame Beigabe des Maibaums iafit sich, 
wie ich glaube, noch durch eine andere Erwagung als iiralt, als 
urarisch erweisen. Man hat gewib mit Recht den sog. Yupa der 
indiscben Opfer, den Opferpfosten, als einen Verwandten des 
europaischen Maibaums erkannt. Der Opferpfosten der Inder ist 
gewissermaBen eine sakral stilisierte Form des Maibaums, der 
noch heute in Europa in freieren, primitiveren Formen fortiebt 
Dies wird insbesondere deutlich durch den Umstand, da6 auch 
bei unseren Maibaumen friiher vielfach Tiere — Widder, Hahne, 


^ VgL Mannhardt, Baumkultus, S. 387 Anm. 
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Frosche — geschlachtet wurden, wie bei dem indischen Yupa das 
Opfertier geschlachtet wird. Der indische Opferpfosten oder 
Opferpfeiler zeigt aber ganz regelmafiig an seinem oberen En.de 
eine kranzartige Einfassung, den sog. CashMa. Das ist nichts 
anderes als wiederum eine sakral stilisierte Form des Kranzes, 
den der Maibaum tragt und gewifi also schon in der Urzeit 
getragen hat, — ein Abbild und Sinnbild der Sonne. 

Wer das Lihgofest, das grofie Sonnenfest und Vegetationsfest 
der Letten, gesehen und erlebt hat, dem wird vor allem die Uber- 
fiille der iippigen Kranze in der Erinnerung sein, mit welchen da 
alles geschmiickt wird. Nicht nur die Menschen schmiicken sich 
mit machtigen Kranzen, auch das Vieh erhalt seinen Teil am 
Kranzschmuck, Kiihe wie Pferde, Schafe und Schweine, — ja, es 
gibt Gegenden, von denen man sagen hort: „Auch das kleinste 
Viehchen kriegt seinen Kranz/^ Die Hauser prangen im Kranz- 
schmuck : „Wo nur ein Nagel an einer Saule, einer Wand, einer 
Tiir, da halt er einen Kranzh^' Die Tiiren der Stalle werden 
mit Kranzen geschmiickt, die Krippen der Pferde usw. Alles nimmt 
teil an den reichen Spenden der sommerlich-iippigen Vegetation, 
— in verschiedenen Formen, unter denen aber doch die Fiille 
der Kranzform sich iiberall aufdrangt. Ich mochte auch das nicht 
fiir bedeutungslos halten, obwohl natiirlich dem Zweifler sein Recht 
bleibt, dies alles einfach fiir Schmuck zu erklaren, ohne tieferen 
Sinn. Auch aus Deutschland haben wir alte Schilderungen, wie 
die Leute beim Johannisfeuer „sundere Krenz“ tragen oder einen 
Kranz aus neunerlei Blumen flechten^ u. dgl. m. Wir werden 
spater sehen, dafi die Vegetationsriten dieser Zeit sich keines- 
wegs auf die Kranzform beschranken, doch scheint dieselbe 
immerhin eine Vorzugsform zu sein, und wohl nicht ohne tieferen 
Grund. 

Stehen wir hier an jener Grenze, von deren Unbestimmtheit 

^ Vgl. Lilly Baronin von Vietinghoff, Was die Grofirautter er- 
zablte, Bilder und Marchen fiir die Frauenwelt (Dorpat — Riga — Leipzig 1885), 
S. 156. Man findet dort eine lebendige und anmutige Schilderung des 
Lihgofestes. 

^ Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 514. 
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ich frtiher gesprochen habe, so dtirfen wir mit grofierer Ziiversicht 
von nachahmender, symbolischer Bedeutung wohl dort reden, wo 
der Kranz als vielbegehrter Siegespreis eines Wettkampfes aiiftritt, 
der sich in mancherlei Formen abspielen kann. Wir haben das 
Fellzerren, das ScheibenschieBen und VogelschieBen bereits als 
eiiien Wettkanipf um die Sonne, resp. das Sonnensymboi kennen 
gelernt. Kampft man mit dem Speer iim die Scheibe, so wird 
ans dieser ganz natnrgeraafi der Ring oder der Kranz. Das 
Scheibenstechen entwickelt sich ganz von selbst zuni Ringstechen 
und Kranzstechen, dessen wir schon gedacht haben. Es ist ein 
beliebtes Pfingstspiel an manchen Orten Deutschlands, — aber 
auch das Wettrennen zu Fu6 und zu Pferde, namentlich das 
letztere, wird in Deutschland zu Pfingsten viel geiibt, — und als 
Preis erscheint wiederum oft der Kranz, bisweiien ein Kranz auf 
der Stange, der sich so noch deutlicher als ein Verwandter des 
Maibaum-Kranzes ausweist, zumal wenn man in Betracht zieht, dal3 in 
manchen Dorfern der mit Geschenken behangene Maibaum selbst 
wetteifernd erklettert wird b 

Wettlauf und Wettritt sind nach Mannhardt geradezu 
den Fruhlingsbrauchen, insbesondere den Pfingstbrauchen wesent- 
lich. Wetteifernde energische Bewegung, mit dem Kranze als haufig 
auftretendem Siegespreis, macht den Charakter dieses Spieles ans. 
Darf man auch in dieser Bewegung etwas von dem Bewegungs- 
zauber friiher besprochener Sommerfestspiele suchen, so wird 
andererseits der den Sieger auszeichnende Kranz wohl als urspriing- 
liches Sonnenabbild gelten diirfen. Der Sieger wird oftmals 
„Kdnig^^, wie der Sieger beim Scheiben- und Vogelschiefien. 

In der Mark und Provinz Sachsen findet der Wettlauf meist in 
den Pfingsttagen auf der Pfingstweide statt. Zu Gro6-Wiebelitz 
bei Salzwedel wird der im Wettlauf siegende Junge Konig und 
erhalt einen Blumenkranz um den Hals, — wie der Maigraf, von 
dessen Bedeutung wir spater zu reden haben werden. In West- 
falen reiten zu Pfingsten die Pferdejungen um die Wette. Der 
Sieger wird unter Freudengeschrei „diirch den Tau gezogen^^ (vgi 


^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 382, 387. 
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unten Wasserriten) und alle seine Pferde erhalten Kranze von 
Maien. Auch im Harz wird zu Pfingsten ein Wettreiten veran- 
staltet, Als Ziel dient ein Kranz auf der Stange. „Dem Pferde, 
welches das Mai zuerst erreicht, wird der daselbst aufgehangte 
Kranz um den Hals gehangt. In der Nahe von Salzwedel, Perle- 
berg, Havelberg findet ein zweimaliges Wettrennen zu Pferde 
nach dem an der Stange aufgehangten und reich be- 
banderten Kranze statt. W er beidemal den Kranz herunter- 
reifit, wird als Konig begriifit und gekront. Er erhait als 
Preis ein von den Magden gekauftes Tuch. Jubelnd 
wird er ins Dorf zuriickgefiihrt und hier wird geschmaust und 
getanzt. Im Wendlande zwischen Salzwedel und Gartow wird um 
Johannis nach dem Kranze geritten. Der beim dritten 
Wettreiten Siegende wird Konig."' „In Wunderthausen in West- 
falen wird dreimal gerannt, und das Tuch ist gleich am 
Kranze, wie sonst am Maibaum befestigt/' u. dgl. m.h Wett- 
lauf und Wettritt zur Friihlingszeit zeigen freilich verschiedene 
Formen und es gibt mancherlei Arten, den Sieger zu belohnen, 
doch mdchte ich den oft auftretenden Kranz als Siegespreis fiir 
alt und bedeutsam erachten. Vielleicht besonders alt ist auch das 
mehrfach erwahnte Erklettern des Maibaums, der mit 
mancherlei Gaben behangt wird. Da wir den Kranz auf dem 
Maibaum fiir ein wesentliches Attribut desselben erkannt haben 
und wohl als Sonnensymbol deuten diirfen, so ware das urspriing- 
lich ein wetteiferndes Aufsteigen zur Sonne gewesen. Und das 
wird, wie ich glaube, in iiberraschender Weise bestatigt durch 
jene schon mehrfach erwahnte Zeremonie beim indischen Vajapeya- 
Opfer. Wenn der Opferer samt seiner Gattin mit Hiilfe einer 
Leiter an dem Pfosten hinaufsteigen mul3, den ein Kranz aus 
Weizenmehl bekront, und wenn man das „Aufstieg zur Sonne“ 
Oder „Aufstieg zum Himmel" nennt, so erscheint das als rituell 
stilisierte sakrale Versteinerung eines Spieles, bei dem man wett- 
eifernd den Baum Oder Pfosten zum Sonnenkranz hinauf zu er- 
klimmen suchte, wie das ortlich im Maibaum-Erklettern noch fort- 


^ Vgi. Mannhardt, Baumkultus, S. 382 — 388. 



Nachahmende Spiele und Riten. 


192 

lebt ^ Der Ritus verhalt sich hier zum nrsprunglicheren Spiele 
ganz ahnlich wie die Zeremonie der drei Pfeilschiisse nacli der 
Scheibe beim indischen Sonnwendopfer zu dem Wettschieben 
nach der Scheibe bei uns u. dgl- m. 

Der Kranz als vielbegehiter und hochangesehener Sieges- 
p r e i s ist den Wettspielen der Griechen und Romer sehr charakte- 
ristisch. Diese beriihmten Spiele, welche so eng mit Religion 
und Kultus der klassischen Vdlker zusammenhangen, einen so 
wesentlichen, ja fur weite Schichten der Bevolkerung, hoch und 
niedrig, vielleicht den wesentlichsten Teil des Kultus aiismachen, — 
sie stellen gewissermafien in idealer Vollendung das Hdchste dar, 
was wir an Spielen der Kraft und Gewandtheit, der physischen 
und geistigen Leistungsfahigkeit kennen, sie bilden den herrlichen 
Gipfelpunkt einer gro6en Entwicklung, — aber sie weisen doch 
auch unzweifelhaft auf urspriinglich bescheidene Anfange zuriick, 
wie sie uns in den Friihlings- und Sommerfestspielen der nordiichen 
Brudervolker zum Teil noch heute vorliegen, zum Teil noch vor 
einiger Zeit lebendig waren. Wir diirfen vermuten und haben 
alle Ursache dazu, dab der Siegerkranz bei den griechisch- 
rdmischen Wettspielen urspriinglich dieselbe Bedeutung hatte, wie 
der Kranz an dem Maibaum, der Kranz auf dem Pfosten beim 
indischen Opfer, der Siegerkranz bei Wettlaiif und Wettritt zu 
Pfingsten und Johannis in Deutschland, — ein Sinnbild der Sonne, 
das man als hochsten Schmuck wetteifernd zu eiiangen strebte 
und das seinem Gewinner, wie die Scheibe dem gewinnenden 
Schiitzen, bisweilen den Ehrennamen des Konigs eintrug* 


^Der Kranz ausWeizenmehl (godhuma cashala oder godhuma 
pishtacashala) ist offenbar ein kranzartiges Geback, das die Sonne darstellt, 
ahnlich wie die schlesischen „Sonnchen“ zu Johannis die Sonne in kleinem 
Mafistab darstellen, desgleichen der runde, mit neun Zacken ver- 
sehene Kase beim Lihgofest der Letten u. a. m. (vgl. union, Abschnitt 
,,Opfergaben“). Bisweilen tragt auch die Malstange beim Pfingst wettritt in 
Deutschland ein Geback, das urspriinglich Uhnlichen Charakter gehabt haben 
durfte. So bildet z. B. zu Blumenhagen bei Vierraden ciii Scmmelweck 
auf eine Stange gesteekt das Mai beim Kantenreiten am ersten Plingsttage 
(vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 387). 
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Gewi6 steht der Kranz auch sonst oft genug bei den Griechen 
und Romern in Verwendung, — bei Opfern, Hochzeiten, Gast- 
mahlern, als auszeichnender Schmuck fiir Magistratspersonen bei 
besonderen Gelegenheiten, fiir Feldherrn, fiir Gotterbiider und 
Tempel, fiir Tote und Grabmaler, Wir konnen hier keine Unter- 
suchung dariiber anstellen, ob und wieweit auch sonst noch der 
Kranz symboliscbe Bedeutung hatte, oder lediglich als Schmuck 
diente. Den Kranz des Siegers in den nationalen Festspieien 
aber wage ich als Sonnensymbol in Anspruch zu nehmen. 

Spiele bildeten, wie wir gesehen, einen wesentlichen Teil der 
alten Sonnenfeste: Bewegungsspiele, wie Tanzen und Schaukeln, 

— nachahmende Spiele, wie das Rollen und Schleudern von 
Radern, Scheiben, Fallen und Eiern, — Wettspiele der Kraft 
und Gewandtheit um ein Sinnbild der Sonne. Sie erhielten fort- 
wachsend die Bedeutung des Bewegungszaubers und Symbol- 
zaubers, der den Aufstieg und Sieg der Sonne, das Wachstum 
der Vegetation, des Lebens iiberhaupt zu fordern diente. Sie 
haben sich in mehr oder weniger urspriinglicher Form bei den 
zuletzt in die hohere Kulturentwicklung eingetretenen Ariern noch 
sichtbar erhalten. Sie erscheinen bei den Indern grofitenteils 
sakral stilisiert und halb versteinert in den Opfergang aufgenommen, 

— dadurch geheiligt, aber auch zugleich leblos geworden. Ganz 
anders war die Entwicklung bei jenen Gliedern der arischen 
Vdlkerfamilie, die wir die klassischen zu nennen pflegen. Hier 
lebten die Spiele als Spiele fort, ohne den Zusammenhang mit 
dem Kultus zu verlieren. Ein schier unerschoptlicher, kraftvoller 
Lebenstrieb fiihrte sie aufwarts zu hoherer und immer hoherer 
Vollendung.. Veraltetes wurde fallen gelassen, neue. und immer 
vollkommenere Formen des Bewegungsspieles, des Wettspieles 
wurden geschaffeu. Das Symboliscbe muBte hinter anderen, asthe- 
tischen und gymnastischen Gesichtspunkten in den Hintergrund 
treten. Und das Ergebnis war das ideal vollendete Spiel, das 
wir in den nationalen Wettkampfen der Griechen, in den circensi- 
.■schen Spielen der Rdmer bewundern. 

Eine analoge Entwicklung war bei den mitteb und nordeuropai- 
schen Ariern schon darum nicht moglicb, weil das Christentum 

AR H. 13 
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eintrat, als die Spiele noch auf einer verhaltnismafiig primitiven 
Stufe standen. Ein lebendiger Fortschritt in standigem Zusammen- 
hang rait Religion und Kultus war dadurch fiir immer verhindert. 
Doch die Tradition war zu machtig, die Freude des Volkes an 
seinen altgewohnten Spielen zu grofi, als dafi dieselben einfach 
dem Untergang batten anheimfallen kdnnen. Und es lebte wohl 
auch der Glaube einer hoheren Bedeutung und Wichtigkeit dieser 
Spiele fort. Sie suchten und fanden schliefilich bisweilen Auf- 
nahme sogar in dem christiichen Kultus oder Angliederung an 
denselben, so fremd sie ihm auch von Hause aus waren. Wir 
haben das an dem grotesken Beispiele des Ballspiels in englischen 
Kirchen gesehen. Meist fuhr man nur fort, die Spiele an den 
Festtagen auch des neuen Kultus zu iiben, die sich ja grofiten- 
teils an die Stelle uralter Feste setzten und im VolksbewuBtsein 
als Umbildung und Fortsetzung dieser empfunden wurden, — 
Ostern, Himmelfahrt, Pfingsten, Johannis u. dgl. Man begniigte 
sich und mufite sich wohl oder iibel mit dieser blo6 auBerlichen 
Anlehnung begniigen. Aber der eigentliche Lebensquell, aus dem 
Kraft und Bedeutung der Spiele flofi, war doch unterbunden. In 
Zusammenhang mit der Kirche konnten sie sich naturgemaB nicht 
weiter und hoher entwickeln. Hier fanden sie hdchstens Duldung,. 
wurden aber auch oft genug feindlich bekampft, wie wir das an 
dem Beispiele der englischen Synode vom Jahre 747 gesehen 
haben, . die Pferderennen und Spiele zu Himmelfahrt verbot. Eine 
lebendigfe Weiter entwicklung war nur moglicb, nachdem sich die 
Spiele ganz selbstandig gemacht oder anderweitigen Anhalt ge- 
funden; batten. Das tritt z. B. rait dem ScheibenschieBen und 
Vogelschiefien ein, welches ira Mittelalter bei den Biirgergilden 
der StMte Asyl und Pflege findet, heute hauptsachlich wohl in 
hauerlichen Kreisen noch fortlebt. Das sehen wir insbesondere 
in England sich ereignen, zura Heil ftir die Gesundheit des Volkes. 
Das Ballspiel entwickelt sich hier zu immer hoheren Formen,, 
verbreitet sich dann auch als FuBball, Lawn-Tennis usw. von 
England aus iiber die ganze Welt. Die alten Pferderennen, durch 
wirtschaftliche und militarische Interessen machtig gefordert, 
stiegen zu fast idealer Voilendung erapor und eroberten sich 
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dann das Biirgerrecht in alien Kulturlandem. In Deutschland 
fristeten sie inzwischen als Bauernspiel zur Pfingstzeit ihr Leben 
bis hohere Formen von England aus auch hierher verpflanzt 
warden. Im bauerlichen Wettlauf und Wettiitt erkennen wir 
aber deuthch die Urform dieses Sportes, der in den Bewegungs- 
spielen der Sonnenfeste wurzelt und einst seine Kraft teils aus 
dem Glauben an den Bewegungszauber schopfte, teils aus dem 
wetteifernden Ringen um das kronende Sonnensymbol. 




FEUERBRAUCHE BEIM SONNENFESTE. 


A UCH den Besitz des Feuers verdankt die Menschheit, wie 
ich glaube, dem Spieltriebe, von dessen fnichtbar zeugendem 
Wirken schon unsere bisherige Betrachtung fort und fort Beispiele 
darbot, — dem Spieltriebe, dessen Bedeutung ftir die gesamte 
Kulturentwicklung eine geradezu unermebliche genannt werden 
mufi. Man hat sich in verschiedener Weise bemiiht, das Ratsei 
zu Ibsen, wie der Mensch das Feuer gewonnen haben mag, dessen 
Besitz ihn seit undenklichen Zeiten vor dem Tiere auszeichnet 
Mit Recht weist Peschel die Idee zuriick, da6 ein vom Blitz 
entziindeter Baumstamm das Feuer gleichsam aus Himmelshohen 
in den Bereich der Menschheit gebracht haben konnte K Vor 
einem solchen Phanomen ware der Urmensch gewiS voll Ent- 
setzen gefiohen, ohne zu ahnen, daB ihm die Aneignung der 
Flamme unberechenbaren Nutzen bringen konnte. Aber auch die 
Vermutung, daB die Kenntnis und die Verwendung des Feuers 
von der lange noch gliihend bleibenden Lava vulkanischer Aus- 
briiche sich herleiten kbnne, hat kaum viel Wahrscheinlichkeit 
fiir sich. Eher laBt sich an die springenden Funken bei der 
Bearbeitung von Feuersteinen denken, doch mochte ich glauben, 
dab eine andere Ableitung sich noch mehr empfehlen diirfte. 
tiberall auf der Erde erscheint als die primitivste Art der Feuer- 
gewinnung die Reibung zweier Hblzer bis zu dem Punkte der 
Funkenerzeugung. tiberall ist diese Art urzeitlichen Feuerzeuges 
mit einem Nimbus der Heiligkeit umgeben, zum Teii bis in 


^ Vgl. Oscar Peschel, Volkerkuade, 6. Aufl., S, 138. 
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unsere Zeit hinein. Blofier Zufall kann aber auch auf diesem 
Wege kaum zu der wichtigen Entdeckung gefiihrt haben, da eine 
iiberaus anstrengende und ermtidende Reibungsarbeit dazu erforder- 
lich gewesen ware, die nicht irgendwie begriindet scheint. Noch 
weniger werden wir einen Denker der Vorzeit zu Hiilfe rufen 
diirfen, der durch primitive Spekulation auf den richtigen Weg 
gekommen ware. Zielbewufite Absicht ist liberhaupt ausgeschlossen, 
zu einer Zeit, wo die Menschheit das Feuer noch hberhaupt gar 
nicht kannte und von seiner fast wunderbaren Nutzbarkeit keine 
Ahnung hatte. 

Der Spieltrieb aber konnte auch dieses Ziel, wie so viele andere, 
ganz unabsichtlich erreichen. Man rieb in blofiem Spiele, zum 
Zeitvertreib, zwei Holzer aneinander oder bohrte mit einem Holze in 
dem anderen und spiirte dabei, dafi es warm wurde. Das erregte die 
Neugier, ergotzte die Leute. Nun rieb oder bohrte man starker und 
starker, und ergotzte sich daran, wie es immer warmer und warmer 
wurde. Das reizte zu immer neuen Versuchen, bei denen wohl auch 
einer den anderen ablosen mochte, einer dem anderen half. Dies Spiel 
mag unzahligemal ohne weiteren Zweck getrieben worden sein, 
bis einstmals pldtzlich — gewifi zuerst zum Staunen und Schrecken 
der Spielenden — Funken aus dem Holze sprangen. Nun trieb 
man das Spiel gewifi oft und gern so iange, bis sich das iiber- 
raschende Phanomen wiederholte, und hatte wohl seinen Spafi 
daran, wenn der Funke diesem und jenem auf die Haut sprang 
und ihn aufschreien liefi. Auch das mochte nun wohl gern ein 
jeder selbst erfahren. Neugier und Spieltrieb treibt weiter und 
weiter. Unzahligemal mag das Funkenspringen beobachtet sein, 
bis einmal der Funke ziindete. Das war wieder was Neues. Nun 
gab es die Flamme, die zuerst gewifi bald erlosch, die man 
aber ebenso gewifi wieder und wieder zu gewinnen, zu entfachen 
suchte, — nur der Neugier und dem spielerischen Triebe folgend. 
Man nahrte sie, man liefi sie wachsen, mit Hiilfe der erst ent- 
ziindeten Stoffe, denen bald sich weitere hinzugeseilten, die gleichen 
Dienst taten. Grower und groBer wuchs die Flamme, — neues 
Staunen, neuer Schrecken! Nun mochte sich mancher empfind- 
lich verbrennen, Man sah sich einer gefahrlichen Macht gegen- 
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liber, die aber doch in des Menschen Hand gegebeii war, da er 
sie nach BeHeben aus dem Holze iocken, nahren oder ausgehen 
lassen konnte. Bald mufite man sehen, da6 das Feuer das Dunkel 
der Nacht erhellen, wilde Tiere abschrecken, vor der Kalte Schutz 
und behagliche Warrae zu verleihen vermochte; daB es leicht 
sicli durch Wasser loschen liefi, im Wasser verschwand, — und 
so fort und fort. Zu den ersten Gedanken, die den Menschen 
damals gekommen sein miissen, gehorte wohi die Erkenntnis, da6 
das Feuer etwas Sonnenahnliches, Sonnenartiges sei, da es warmte 
und leuchtete gleich der Sonne. Wohi manchem , mag die Ge- 
winnung des Feuers als ein Frevel erschienen sein, ein Raub an 
dem himmlischen Gute da droben, der Warme und Licht spenden- 
den Sonne, — und wenn sich gar mancher empfindlich verbrannte, 
dann sah man darin wohi den Zorn des Feuers, die Strafe des 
Frevels. Nun griifite man es ehrerbietig, nun siichte man seinen 
Zorn in primitiver Art zu besanftigen. Man gab ihm Nahrung 
und lernte allmahlich, sich vor der Flamme zu schiitzen. Es 
erwuchsen die Sagen vom Feuerraube, die sich in verschiedenen 
Formen iiber die ganze Erde verbreitet finden, ebenso wie die 
Erzeugung des Feuers durch Reibung von Holzern — , offenbar 
weil die Menschen uberali auf demselben Wege das Feuer fanden 
und sich ahnliche Gedanken dariiber machten. 

Etwas Sonnenahnliches, Sonnenartiges hatten die Menschen 
nun an dem Feuer. Sie hegten und pflegten es, sie lernten es 
mehr und mehr niitzlich verwenden, sich dienstbar zu machen. 
Doch gewifi verloren sie darum niemals die abergiaubische Scheii, 
Furcht und Ehrfurcht vor dem neu gewonnenen Element, — dafiir 
wufite , dieses schon selbst zu sorgen. Man durfte sich ihm nicht 
ohne Gefahr unvorsichtig nahern, man mufite sich stets respektvoli 
in einiger Entfernung halten. Mit Achtung behandelt aber erschien 
es als eine freundliche, giitige Macht. Ich glaube, daS die 
Menschen das Feuer mit Ehrfurcht begriiBt, es gehegt und gepfiegt, 
in ihm etwas Hehres, Heiliges, Himmlisches gesehen haben, — 
lange bevor sie gelernt, es niitzlich zu verwenden, ihr Fleisch 
daran gar zu machen, ihre Suppen. zu kochen und Teig zu rosten. 

Zu den Sonnenfesten scbeint das Feuer fast selbstverstandlich 
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liinzu zu gehoren, — jedenfalls lag es nahe, ihm bei denselben 
€ine hervortretende Rolle zuztiweisen, und bei den Ariern der 
XJrzeit ist dies augenscheinlich der Fall gewesen. Man griifite die 
Sorine mil machtigem Feuer, — mit dem verwandten Elemente 
des Lichtes und der Warme. Man setzte sich auch auf diesem 
Wege in primitiver Weise gewissermafien in Einklang mit ihr. 
Auch die Feuer der Sonnenfeste beruhen im Grunde auf dem 
Nachahmungstriebe, verdanken ihr Dasein nachahmendem Spiel. 
Rader, Scheiben, Kranze, Balle, Rundreigen u. dgl. ahmten nur 
die runde Gestalt der Sonne nach ; das Rollen, Schleudern, Tanzen, 
Schaukeln, Laufen, Fahren u. dgl. war nur Bewegung und konnte 
nur sie nachahmend fdrdern. Das Feuer allein hot auch Licht 
und Warme, die wichtigsten und segensreichsten Eigenschaften 
der Sonne, dar. Es erschien ihr nicht in der Form, um so mehr 
im Wesen aufs nachste verwandt und ahnlich. Der ganzen Reihe 
nachahmender Spiele und Riten beim Sonnenfeste schlieBt sich 
darum das Feuer als fast unentbehrliches Glied mit Notwendigkeit 
an. In nachahmendem Spiele setzte man Rader und Scheiben 
in Brand, ehe man sie den Berg hinabrollen liel3 Oder in die 
Luft hinauf schleuderte. In nachahmendem Spiele liefi man die 
Flamme zum Himmel auflodern und griiBte die Sonne mit dem 
Sonnenahnlichsten, was dem Menschen in seinem Machtbereiche 
zur Verfiigung stand. Rituell geheiligt lebte das Feuer, das 
Sonnenabbild, dann auch im hoheren Gottesdienste fort. 

Ganz parallel und ahnlich dem Glauben, dafi das Rollen und 
Werfen von Sonnenabbildern, ja die energisch gesteigerte Be- 
wegung iiberhaupt, die Sonne in ihrem Lauf starke und fdrdere, 
entwickelte sich gewifi schon friihzeitig der Glaube, dafi das Ent- 
dammen von Feuern das Sonnenfeuer starke, seine Warme und 
Leuchtkraft, seine Kraft iiberhaupt zu steigern vermoge. Friih 
schon, wohl in der altesten Urzeit, gewann so das Feuer magisch- 
kultliche Bedeutung. Zum Radzauber und Bewegungszauber bei 
den Sonnenfesten gesellte sich so der Feuerzauber. In primitivster 
Form tritt uns der erwahnte Glaube entgegen in dem friiher ange- 
fiihrten Liede der Letten, wo sie sich gegenseitig ermuntern, Holz 
aufs Fuder zu laden, um dem Uhsing zu helfen, daB er ein groSes 
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Feuer entziinde und die ganze Welt erwarme ^ Zu theologischer 
Spekulation geworden, treffen wir denselben Glauben bei den 
Indern an, wenn die Brahmanen von dem Feneropfer, dem 
Agnihotra, sagen, dafi ohne dasselbe die Sonne nicht aufgehen 
wiirde, da6 das Opferfeuer geradezn den Aufgang der Sonne 
bewirke Derselbe Glaube hat es offenbar veranlafit, daS man 
in Europa an vielen Orten die zu rollenden oder zu schleudernden 
RMer und Scheiben vorher in Brand setzt. Da ist dann Rad- 
zauber, Bewegungszauber und Feuerzauber vereinigt wirksam. 
Derselbe Glaube aber spieit vermutlich bei all den Feuern der 
Sonnenfeste urspriinglich eine wesentliche Rolle. 

Mit diesern Glauben verbanden sich aber wohl schon friih 
vorhandene Vorstellungen, die nun ihrerseits Sitten und Brauche 
heiterer und ernster Art erzeugten. War das Feuer der Sonne 
verwandt, war es ein ihr ahnliches, in Licht und Warme sie 
widerspiegelndes Element, dann mufite es auch fiir Menschen, 
Vieh und Pflanzen heilsam sein , mit ihm in Beriihrung zu 
kommen. Zwar allzu intensive Beruhrung war gefahrlich, das 
wuBte man seit den altesten Zeiten. Aber man konnte doch 
urn das Feuer herumtanzen, man konnte auch dutch die Fiammen 
springen, man konnte Menschen und Vieh iiber die noch heifien 
Reste des Feuers, iiber Kohlen und Asche laufen lassen, konnte 
die Baume mit Feuerbranden beriihren, Kriiuter und Biumen ins 
Feuer werfen u. dgl. Ebenso erwuchs wohl auch friih schon der 
Glaube, dafi das Feuer, wie die wilden Tiere, so auch bose, ge-* 
fahrliche Geister und Damonen zuriickschrecke , also eine ab- 
wehrende und schiitzende Kraft besitze und dementsprechende 
Wirkung libe. Der Glaube an die reinigende, heilende, Gesund- 
heit und Wacbstum fordernde Kraft des Feuers ist ebenso uralt 
wie der Glaube an seine schiitzende, Boses abwehrende Macbt. 
Die Funktion des Feuers als Opferfeuer, das die Gaben der 

^ Vgl. oben 56, 82; Auniag a. a. O., Nr. 38 (S. 23): Lafit ms Holz aufs 
Fader laden, Lafit es uns dem Uhsing zufiihrcn, Aaf dafi er grofies Feuer 
ziinde, Auf dafi er die Welt erwarruc usw. 

* Vgl> Hillebrandt, Ved. Myth. II, S. 83; Oldenberg, Rei. d. Veda, S, 109. 
no. 439. 506. 
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Menschen zu den Gottern hinauftragt, ist dagegen wohl ver- 
haltnismafiig jiingeren, schon abgeleiteten Ursprungs h Wie weit 
die Anfange dieser Funktion schon bei den Feuern der altarischen 
Sonnenfeste in Frage kornmen, das soil spaterhin erortert werden. 
Entschieden unrichtig, wenn anch nach dem friiheren Stande der 
Wissenschaft begreiflich, ist die alte Ansicht, der gema6 man 
in den Feuern der Friihiings- und Sommerfeste in erster Linie 
alte Opferfeuer zu erkennen glaubte. Das sind sie von Hause 
aus nicht und auch spaterhin nur in beschranktem Mafie gewesen. 
Sie waren in erster Linie vielmehr magisch-kultische Feuer, die 
das Sonnenfeuer griifien und kraftigen sollten, — dann reinigende, 
heilende, Gesundheit und Wachstum fordernde, bose Machte ab- 
wehrende Feuer. Zu allerletzt wohl erst Opferfeuer, welche 
Eigenschaft wir daher zunachst noch beiseite lassen konnen. 

Beim Sonnwendopfer in Alt-Indien umwandeln Frauen mit 
gefiillten Wasserkriigen unter Trommelschlag ein Feuer, dreimal 
von rechts nach links und wiederum von links nach recbts. 
Ebenso nachher wieder, nachdem der Liedervortrag beendet ist 
und die Trommeln aufgehdrt haben. MMchen mit Wasserkiibeln 
auf dem Kopfe umtanzen singend und jauchzend ein Feuer. 
Sie singen in ihrem Liede, wie wir schon sahen, von den Kiihen, 
den Miittern der Butter, und sie flehen um Gedeihen und Wachs- 
turn der Rinderherden, worin sich der schon oft erwahnte enge 
Zusammenhang der altarischen Sonnengotter und Sonnenfeste 
zum Vieh und seiner Pflege wieder deutlich kundgibt Zweifellos 
richtig hat Hiilebrandt diese Zereraonien volkstiimlicher Art 
mit den europaischen Johannisfeuern, dem Tanz und Gesang um 
dieselben verglichen GewiB haben wir hier, wie schon so oft, 
im indischen Opfer sakral stilisierte Brauche zu erkennen, die 

^ Uber das hohere Alter des abwehrenden, bose Damonen verscheuchenden 
und vor ihm schiitzenden Feuers gegeniiber dem Opferfeuer vgl. Olden- 
berg, Religion des Veda, S. 336. 337 Er bezeichnet dasselbe wohl 
nicht ganz zntreffend ,,Zauberfeuer“, eine Bezeichnung, die sich besser fiir 
das von uns zuerst erwahnte magisch-kultliche Feuer schickt, welches die 
Sonne kraftigen und ihren Aufstieg fordern soli, Viele Naturvolker kenncn 
das Abwehrfeuer, dagegen noch nicht das eigentliche Opferfeuer. 

2 Hiilebrandt, Sonnwendfeste in Alt-Indien, S. 40 ff. 
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sich bei den europaischen Ariern in noch ursprlingiicherer, noch 
ganz voikstiimlicher Form erhalten haben. Jene Stufe sakraler 
Stilisierung haben die europaischen Arier grofienteils gar nicht 
erreicht. Die Entwicklung wurde vorher durch andere, machtige 
Einfliisse durchkreuzt und gebrochen. Wie wir aber in Indien 
neben der streng sakral stilisierten Schaukei des Sonnwendopfers 
auch das volkstiimlichere Frlihlings-Schaukelfest der Doia-Yatri 
zii Ehren des Krishna* Vishnu erhalten haben, so findet sich dort 
auch neben jenen Feuern des Sonnwendopfers ein volkstiim- 
licheres Friihlings-Feuerfest, welches ebenfalls mit Kult und Sage 
des Krishna- Vishnu zusammenhangt. Es gehdrt zu jenen religiosen 
Festen des indischen Volkes, denen gegentiber die Brahmanen 
eine ahnliche Zuriickhaltung beobachten , wie die christliche 
Kirche gegentiber manchen altgeheiligten Festbrauchen der 
europaisch-arischen Vdlker. Angeblich feiert man es jetzt zu 
Ehren der Draupadi und ihres Gemabls, des Yudhishthira oder 
Dharma-Raji, des altesten der fiinf Pdnduiden, denen Draupadi 
vermahlt war. Das Wesentliche des Festes besteht darin, da6 
das Volk mit Blumenkriinzen geschmiickt , allerlei Symbole in 
den Handen tragend, tiber gliihende Kohlen und Asche hinliber- 
lauft Man erklart die Sitte jetzt ziemlich abgeschmackt damit, 
da6 Draupadi jedesmal, bevor sie einem andern der fiinf Briider 
sich als Gattin zugesellte, sich zuvor durch das Feuer gereinigt 
habe, — eine jener wohlbekannten, spiiter erfundenen atiologischen 
Legenden. In Wirklichkeit hangt die Sache zweifelios anders 
zusammen. Draupadi und die Pandu-Sohne, die Helden des 
Mahabharata, bilden einen wesentlichen Bestandteil der Krishna- 
Vishnu-Legende. Aufs engste mit diesen seinen treuen Anhangern 
verbunden fiihrt Krishna sie zu dem groBen Siege, den das Epos 
verherrlicht Wir diirfen daher in dem erwahnten Feste wohl 
ein altes volkstiimliches Friihlings-Feuerfest des Krishna-Vishnu 
sehen, des alien Soimengottes und Hirtengottes, welches von den 
Brahmanen nicht in das hdhere Opferritual aufgenommen und 
vielleicht darum von dem Gotte selbst auf seinen heroisierten 
Vorkampfer iibertragen wurde. Das Fest hat keinen fest be- 
stimmten Termin, doch darf man es nicht feiern auBer in den 
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drei ersten Monaten des Jahres. Es ist also ein Jahresanfangs- 
und Friihlingsfest, das echt volkstiimlich ebensowenig pedantisch 
festgelegt ist, wie die Friihlingsfeuer und andere Sonnenfestbrauche 
der europaischen Arier. Sonnerat bietet uns ein lebendiges 
Bild dieses Festes auf Tafel 67 des ersten Bandes seiner b,e- 
kannten „Reise nach Ostindien und China'^, — wo man das 
Volk mit Blumenkranzen auf dem Kopfe und um den Hals iiber 
die Kohlen laufen sieht. Unter den Symbolen bemerkt man 
einen Ball oder eine Kugel, die ein Mann auf einer Art Lanzen- 
spitze tragt Die Blumenkranze erinnern uns an die Kranze, mit 
denen das Volk bei den europaisch-arischen Sonnenfesten so 
vielfach sich schmiickte \ Ziegenbalg, der dieses F estes 
^ Vgl, Sonnerat, Reise nach Ostindien und China (deutsche Ausgabe 
1783), Bd. I, S. 207. 208: „Zu Ehren des Darma-Raja und der Drobede 
[Drdupadi] hat man ein einziges offentliches Fest, das Nerpu-Timnal oder 
Feuerfest, weil man dabei fiber dieses Element gehen mufi. Es dauert 
achtzehn Tage lang; und wahrend dieser Zeit miissen alle, welche das Ge- 
liibd thun es zu feyern, fasten, sich der Weiber enthalten, ohne Matraze 
auf der Erde schlafen, und fiber einen glfihenden Kohlenhaufen gehen. Am 
achtzehnten Tag ziehen sie dazu unter dem Schall der Musik; das Haupt 
mit Blumen bekranzt, den Leib mit Safran beschmiert, und marschieren 
auf den Takt den Bildern des Darma-Raja und seiner Frau Drobede nach, 
die man beide in Procession dahin tragt. Wenn man zum Kohlenhaufen 
selbst gekommen ist, riittelt man ihn tfichtig untereinander, damit er desto 
feuriger werde. Die Andachtigen nehraen dann etwas Asche, beschmieren 
sich die Stirne damit; und nachdem man die Gotzenbilder dreymal rings 
um denselben herumgetragen hat, gehen sie alle, schneller oder langsamer, 
wie es jedem seine eigene Andacht eingiebt, iiber den sehr gliihenden 
Haufen hin, der ungefehr an die vierzig Fufi lang ist, Einige tragen dabei 
ihre Kinder unter den Armen; andere aber Lanzen, Sabel und Fahnen. 
Die eifrigsten gehen einige Mai hintereinander fiber die Kohlen. Wenn 
die Zeremonie zu Ende ist, sammelt das Volk sehr sorgfaltig etwas ’weniges 
Yon der Asche auf, ura sich damit die Stirn zu beschmieren: Auch bittet 
es die Andachtigen um einige Blumen, mit denen sie bekranzt waren, und 
behalt dieselben mit vieler Ehrfurcht auf. Diese Zeremonie geschieht zu 
Ehren der Drobede. Sie heyrathete ffinf Brfider zugleich; aber alle Jahre 
verliefi sie einen, um sich in die Arme eines anderen zu werfen ; doch 
reinigte sie sich zuvor allemal dutch das Feuer. Diefi ist der Ursprung 
dieses widersinnischen Festes: Es hat zwar keine bestimmten Tage; doch 
darf man es nicht feyern, auSer in den drey ersten Monaten des Jahres, 
namlich im Monat Schittere, Wayassi oder Ani.“ 
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scbon zn Anfang des i8. Jahrhunderts Erwahnung tut, weicht 
insofern von der Schilderung Sonnerats ab, als nach seiner 
Angabe bei demselben in Malabar die Priester der Krishna-Vishnu- 
Pagoden „mit bloSen Fiifien durchs Feuer gehen^' ■ Nacb 
Sonnerat balten sich die Priester von den Festen fern. Die Ver- 
schiedenheit dieser Angaben durfte auf ortlichen Unterschieden 
beruhen , wie sie ahnlich auch in Europa vorliegen — eine 
grofiere oder geringere Geneigtheit der offizieilen Vertreter des 
hoheren Gottesdienstes gegenuber dem volkstiimlichen Knit und 
seinen Brauchen. Auf jeden Fall ist das Fest ein vischnuitisches, 
ein Fest der Krishna*Verehrer, und schon damit ist sein Charakter 
bestimmt 

Aber diese volkstiimlichen Frtihlings-Feuerfeste sind keineswegs 
das einzige, was in Indien den Friihlingsfeuern der Arier mit 
ihren mannigfaltigen Brauchen gegenuber steht. Weit wichtiger 
als dieselben ist das grofie Somaopfer, welches als Grund- 
form aller Somaopfer gilt und darum wohl als das alteste und 
ursprunglicbste Opferfest betrachtet werden darf, bei welcbem 
jener beriibmte Rauschtrank eine hervorragende Rolle spielt, den 
die Arier der indoiranischen Einbeitsperiode schon Soma nannten, 
der aber noch von den Indern der vediscben Zeit oft und gern 
mit dem weit alteren, urariscben Namen Madhu „Met^^ bezeichnet 
wird. Dies grofie Opferfest wird Agnishtoma genannt, d. b. 
Feuerpreislied oder Feuerlobgesang, auch Jyotiragni- 
sh t o m a oder Licbt-Feuer-Lobgesang, — ein Feuerfest und 
Lichtfest im groBen Stile, mit ungeheuer kompliziert entwickeltem 
Ritual, mit vielen Priestern, vielen Feuern, unzahligen Begehungen, 

^ Vgl, B. Ziegenbalg, Genealogie der malabarischen Gotter (heraus- 
gegeben von W. Germann, Madras and Erlangen 1867), S. 99. 

® Von Lnstrierung des Viehes ist bei dem Drdupadi-Fest nicht die Rede. 
Eine solche findet nach dem offiziellen Ritual der In der nur bei Viehseucben 
statt, in einer Weise, die sehr an den Brauch bei den germanischen Not* 
feuern erinnert. Dann wird inmitten der Kubbiirde dem Rudra, dem ge- 
fabrlichen, aber auch Heiiung bringenden Gott, dem Herra des Viehes, 
ein Feuer angeziindet und, nachdem man Opferstreu und Butter ins Feuer 
geworfen hat, werden die Kiibe durch den Rauch gefiihrt. VgL 
Agvaldyanas Grihyasutra, IV, 8, 40 — 42. 
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Pressungen und Darbringungen des Soma-Mets, Tieropfern, Pro- 
zessionen, Erzeugung des Neufeuers usw. usw. Dieses ganz zum 
brahmanischen Kultus hoheren Stiles zablende Fest war, wie 
Hillebrandt gezeigt hat, ein Friihlings- tind Jahresanfangsfest, 
alljahrlich im Friihling gefeiert \ eine ganze Reihe vob Tagen in 
Anspruch nehmend. Es ist dies das Opfer, bei welchem allein 
die Lieder an Ushas, die Morgenrdte, die neu aufsteigende 
Sonne, im Ritual ihre Stelle haben, und eben damit charakteri- 
siert sich Ushas als die junge, die neu erscheinende Sonne des 
neuen Jahres, des jungen Jahres, der Fruhlingszeit. Es ist das 
Fest, dem das Ostarafest der alten Deutschen, das Uhsingfest der 
Letteh entspricht, — und den Feuern, die bei diesem Fest in 
Indien, frisch aus dem Holze erzeugt, zum Himmei lodern, — 
dem Feuer, das der ganze grofie Feuerlobgesang verherrlicht, ent- 
sprechen die Oster- und Maifeuer, die Friihlingsfeuer iiberhaupt, 
die bei den europaischen Ariern noch heute fortleben. Nicht 
das irdische Feuer war der eigentliche Held dieses grofien indi- 
schen Festes, — es war das Feuer im weitesten Umfang und 
hochsten Verstande des Wortes, es war Licht und Feuer im 
grofien, und nicht zuletzt seine herrliche lebenweckende Erschei- 
nung am Himmei droben, die lichte Sonne, als deren irdisches 
Abbild und heiliges Symbol die irdischen Feuer griifiend erapor- 
flammten. Darum heifit dieses Fest der Licht-Feuer-Lobgesang, 
darum wird es, nebst alien den anderen groBen Somaopfem, die 
auf dieser Grundform ruhen, auch einfach Jyotishmma Oder „Lob- 
gesang des Lichtes^^ genannt Darum wird gleich zu Eingang 
des Festes in herrlichen Liedern Ushas gefeiert, die Morgenrote 
des neuen Jahres, die neugeborene Sonne. Aus der dunkeln Zeit 

1 Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 124. 125; Vedische Mytbologie, 11. 
S. 26 ff. 

2 jyotis bezeichnet das Licbt der Sonne, der Morgenrdte, des Feners, 
des Blitzes, Himmels, Tages usw.; es bezeichnet im Plural die Gestirne, 
im Dual Sonne und Mond; es bezeichnet aber auch das Licht der himm- 
lischen, ewigen Welt und diese Lichtwelt selbst, — ferner das Licht als 
•das himmlische Lebensprinzip in den Geschopfen, die Intelligenz der ver- 
ntinftigen Wesen, — das Licht als Bild fur ungehemmtes Leben, Freiheit, 
Freude; HUlfe, Heil, Sang usw, (vgl. das Petersburger Worterbuch, s. v.). 
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des Jahres steigt sie enipor, das neue Licht, und mit ibr kebren 
Sonne, Feuer und Opfer zuriick. Die Vater, die Manen sind 
es, die ibr dazu verhelfen, die das Licht gefunden, den Aufstieg 
der Sonne fordern, — die Manen, die in der durikleren Zeit des 
Jahres vornebmlich verehrt und gefeiert werden, wahrend deren der 
eigentliche Kultus der Gdtter zuriicktrat. Hinter der iieugeborenen 
Sonne her aber erhebt sich freudiges Jauchzen, darum schallt auch 
ihrem Aufgang und Wiederkommen freudiges Jauchzen entgegen 
Mit aller Kraft der Poesie, die den vedischen Dichtern zu Ge- 
bote stand, haben sie die Morgenrote, die Neugeburt des Sonnen- 
iichtes besungen, — und der Lobgesang des Feuers, der Lob- 
gesang des Lichtes, war das Fest, bei dem diese Lieder erklangen, 
vereint mit Versen an den Feuergott Agni und an die ritterlichen 
Liebhaber der jungen Sonne, der Sonnentochter — , die beiden 
Agvinen 

AIs gefeierter Held des Agnisbtoma-Opfers tritt aber sehr be- 
deutsam noch Indra hervor, der gro6e Gott des Gewitters, von 
dem die vedischen Lieder uns riihmend erzahlen, dab er das 
Rad der Sonne wieder sichtbar gemacht, es aus der Verbnsterung 
befreit und so den Menschen neu geschenkt habe. Die Gewinnung 
des himmliscben Lichtes, des Sonnenlichtes gebort zu den ge- 
feiertsten Taten dieses streitbarsten und voikstiimlichsten Gottes der 
vedischen Inder. So ist es denn auch ganz begreiflich und natiirlicb, 
dab er, der kraftvolle, trinklustige Gott bei dem Somatrinkfest des 
Licbt-Feuer-Lobgesanges ganz hervorragend beteiligt ist 

Das eigentliche Wesen des Festes offenbart sich aber auch 
darin, dab dasselbe von den brahmaniscben Tbeoiogen mit der 
Sonne vergiichen und ein „unendliches Wagenrad^^ (rathacakram 
anantam) genannt wird Wir erinnern uns dabei, dab das Wagen- 
rad zu den gelaufigsten Sonnensymbolen der Inder und der Arier 
■iiberhaupt gehorte. Man prebt weiter die Somapflanzen zur Ge- 

^ Vgl, Hillebrandt, Vedische Mythologie, II, S, 26 fC, 30 — 32. 

^ VgL Hillebrandt, Vcd. Myth., II, S. 27 E; Ritualliteratur S. 128. 

® Dafi diese Beteilignng noch durch andere Umstande begriindet ist, werden 
wir spiiter seben. 

^ Vgl. Hillebrandt,. Ritnallitcratur, S. 124. 
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winniiDg dcs ^cfcicrtsn RQ.iischtrEBks mit ciiicni goldcnGn 
Ringe am Finger, man schopft, man opfert den Trank in der- 
selben Weise geschmiickt — wieder bedeutsam, denn das Gold wie 
der Ring sind beides Sonnensymbole Es wird in dieses Opfer 
ein anderes eingefiigt, das sog. Pravargya-Opfer, welches schon 
Oldenberg als einen Sonnenzauber erkannt hat \ Der wesent- 
liche Inhalt desselben besteht in der Darbringung eines Topfes 
mit gitihend heifier Milch an die Agvin, die jugendlichen Gatten 
der jungen Sonne, die wir weiterhin auch als Retter der Sonne 
aus Lebensgefahr noch n^er kennen lernen werden. Bedeutsam 
ist schon die feierliche Herstellung des dabei gebrauchten 
tonernen Topfes, das sog. Mahivira, „des grofien Helden*'. 
Unter Vorantritt eines Rosses, das wir schon als Sonnen- 
symbol kennen, begibt man sich an einen Ort, dstlich von dem 
Opferfeuer, wo der erforderliche Ton gegraben wird. Dann 
wird der Topf aus drei, fiinf oder mehr R ingen hergestellt 
Der Topf mit der gluhend heifien Milch darin stellt die Sonne 
dar, wie verschiedene Spriiche und Handlungen des Opfers deutlich 
machen. Es wird auch oft genug in den Br^hmanas geradezu gesagt,. 
dafi diese sog. Gharma-Feier, resp. der gluhend heiBe Topf die 
Sonne sei und wir erinnern uns dabei der friiher besprochenen 
Tatsache, dal3 die Sonne bei verschiedenen arischen Volkern als 
ein Gefafi gedacht wird, — wie iibrigens auch der Mond, der 
nach indischem Glauben den himmlischen Somatrank enthalt und 
geradezu mit Soma identifiziert und Soma genannt wird. Nachdem. 
dies sonnensymbolische Opfer dargebracht ist, darf der Opferer 
als Fastenspeise nur noch warme Milch geniefien. Diesem Opfer 
entspricht eine spatere Darbringung von gekochter saurer Milch, 
bei welcher ebenfalls der Zusammenhang mit dem Sonnenlauf 
hervortrittA Wiederholt wird im Verlaufe des grofien Opfers 

^ VgL Hiiiebrandt, Ritualliteratur , S. 129; Oldenberg, Rel. d. Veda^ 

S. 88. 89. 

® VgL Oldenberg, Rel. d. Veda, S. 447 ff.; Hiiiebrandt stimmt dem zu„ 
Ritnalliteratur, S. 136. s Vgl. Oldenberg a. a. O., S: 449. 

^ Sie ist scbon dem Rigveda (10, 179) bekannt, als verbunden mit der 
mittaglichen Keltemng des Soma. Vgl. Hiiiebrandt a. a. O., S. 131 ; Olden- 
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aufierdem dem Opferer allein Oder im Vereine mit seiner Gattin 
Verehrung der Sonne vorgeschrieben 

Von den Tieropfern wird beim Feuerlobgesang das erste, 
ein Bock, dem Agni und Soma dargebracht, den Gottern des 
Feuers und des Rauschtranks, der vornehmsten Faktoren der 
Opferfeier. Agni ist aber auch die Sonne, Soma der Mond, so 
dafi gewissermafien zugieich die grofien himmiischen Lichter damit 
ihr Opfer erhalten. Das zweite Opfertier erhalt Agni allein (bei 
anderen Formen des Jyotishtoma Indra, oder Indra mit Agni ver- 
eint); das dritte besteht in einer j ungen Kuh^ die den beiden 
hdchsten himmiischen Lichtgdttern, den Lenkern aller physischen 
und moralischen Ordnung, Mitra und Varuna dargebracht wird 
Indra erh^t, aufier zahlreichen Bechern des Soma, mit seinen 
Rossen auch eine Darbringung von Getreidekdrnern und, mit 
dem das Vi eh schtitzenden Sonnengotte Pushan 
zusammen, einen Brei 

Erwahnung verdient noch ein merkwiirdiger Ritus: Man richtet 
den Stamm eines Udumbara-Baumes nach dem Rituale 
des Opferpfostens, des sog. Yupa, auf, — und zwar in einer Hiitte 
Oder einem Schuppen, dem sog. Sadas. Der Udumbara, ein Baum 
mit runden gelben Friichten, spielt vieifach beim Opfer und gerade 
beim Sonnenknlt eine Rolle. In dem Opferpfosten mit seiner 
kranzformigen Kronung haben wir schon den indischen Vertreter 
des europaischen Maibaumes vermutet. Der Udumbara-Stamm, den 
man nach dem Ritual des Opferpfostens hier zu errichten hat, ist 
gewissermaBen noch potenziert, in sakraler Stilisierung der Mai- 
baum des Friihlingssonnenfestes. Bei der Hiitte, in der er errichtet 


berg a. a. O., S. 449, Anm. 7. Es werden aufierdem noch verschiedene 
Milcharten zur Mischung mit dem Somatrank verwendet. Wir erkennen 
in alledem die einfachen Opfer eines viehziichtenden Volkes, dem es nahe 
lag, in erster Liuie seinen Gottern die Milch seiner Kiihe darzubringen, — 
nnd gerade die Sonnengotter standen ja, wie wir ofters schon gesehen, mit 
der Viehzncht in besonders engem Znsammenhang. 

^ VgL Hillebrandt, Ritnalliteralnr, S. 133. 

® Vgl, Hillebrandt a. a. 0 ., S. 125. 
s VgL Hillebrandt a. a. O., S. 128. 
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wird, erinnere ich an die in ihrer Bedeutung noch nicht ganz 
aufgeklarte Hiitte oder Laube, die beim europaischen Friihlingsfest, 
Maibaumfest, Maigrafenfest vielfach eine Rolle spielt, fur die wir 
spaterhin eine Erklamng suchen wollen. 

Merkwiirdig ist noch die Angabe, dafi bei dieseni Opfer jene 
eigentiimliche Form der EheschlieBung ihre Stelle hat, welche zu 
den besten und geheiligtsten Heiratsformen gehort und nach 
welcher der Opferer seine Tochter dem opfernden Priester schenkt 
Aufierdem soil wahrend einer Gebetsrezitation des Opferers der 
die Lieder singende Priester, der sog. Udgatar, wiederholentlich 
die Gattin desselben anschauen, und jedes Mai nimmt dann die 
]^u schon bereitstehendes Wasser und giefit sich davon auf den 
IsntbldSten rechten Schenkel Diese eigentiimlichen Brauche hangen 
wahischeinlich mit den Generationsriten und -brauchen zusammen, 
die unzweifelhaft mit zu den alten arischen Sonnenfesten gehorten. 

Suchen wir uns in Summa die Riten und Brauche des Feuer- 
lobgesangopfers noch einmal zu vergegenwartigen und aus der 
sakralen Stilisierung zu dem volkstiimlichen Ausgangspunkt vorzu- 
dringen, — so werden wir in Ktirze etwa zu folgendem SchluB 
gelangen: Das Feuerlobgesangopfer ist ein groB angelegtes 
Licht- undFeuerfest der Friihlingszeit, des i m F r ii h - 
ling beginnenden neuen Jahres, — einFest der auf- 
steigenden, neugeborenen Sonne. Es wird die Morgen - 
rote des neuenjahres begriiiSt und gefeiert, und das gauze 
Fest ist von Sonnenriten, Sonn ensymbolen, Sonnen- 
verehrung durchzogen. Der streitbare, das Sonnenlicht ge- 
winnende Gewittergott India tritt als gefeierter Held bedeutsam 
hervor, zum Teil mit dem viehschiitzenden Sonnengotte Pushan 
vereint Neben dem Feuergott und der Morgenrote wird auch 
das Lichtgotterpaar der Agvinen besungen, der Freier und Gatteii 
der Sonnentochter. Es ist ein gro6es Trinkfest und ein 
Schlachtfest zugieich, denn neben dem Soma-Met erscheinea 
auch die Tieropfer, — daneben auch die bescheidenen, recht 


^ Es ist die Daiva-Ehe, die gdttliche Ehel VgL Hillebraadt a. a. 0 ., 
S. 132; Jolly, Recht u. Sitte, S. 53. 

AH IL 14 
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aitertiimlich aussehenden Milchspenden. Ein aufgerichteter Baum- 
Stamm, auBer , dem Opferpfosten, und eigentumliche Generations- 
riten gehoren zur Charakteristik des Festes. 

Es liegt nahe, in diesem Feste eine sakrale Stilisierung altarischer 
Friihlingssonnenfeste zu sehen, deren Reste in volkstiimlichen 
Brauchen der mittel- und nordeuropaischen Arier nodi heute fort- 
leben: Friihlingsfeuer mit Sonnenb eg riiBung, Sonnen- 
symbolen, Liedersang, Trinkgelagen und Schmause- 
reien, den Maibaum nicht zu vergessen, desgleichen die 
Beziehung auf die Fortpflanzung, die in den Maibraut- 
paaxen, dem Brautbail, der besonderen Beteiiigung der neuver- 
mahlten Paare u. a. ni. lebendig ist Es ist ein ganz entsprechendes 
Verhaitnis, wie es zwischen dem schon oft erwahnten indischen 
Mahavratafest und den Sonnwendfesten und Johannisfeuern Mittel- 
und Nordeuropas besteht, die wir ebenfalls in Indien sakra! 
stilisiert wiedergefunden haben. 

Bevor wir nun auf diese oft behandelten und im ganzen wohi- 
bekannten Friihlings- und Sommerfeuerfeste in Mittel- und Nord-^ 
europa eingehen, scheint es angezeigt, die Frage zu erledigen^ 
ob und wieweit auch Griechen und Romer Entsprechendes bieten. 

Volkstiimliche Friihlings- und Sonnwendfeuer sind uns im alten 
Griechenland nicht bekannt. Es ist dam it nicht gesagt, daS sie 
den alten Griechen ganz gefehlt haben miissen. Die i\rt unserer 
Quellen bringt es leider rait sich, daB uns vom sog. Folklore ira 
alten Griechenland nur ein bescheidener Bruchteil bekannt ist. 
Vieles, was im neugriechischen Volke heute noch an Sitte und 
Sage lebendig ist, lebte gewiB auch schon im Volke des Alter- 
tums, nur daB wir dariiber leider keine Nachricht besitzen. Wie 
fruchtbar darum das Studium der Vorstellungen und Brauche 
Neugriechenlands ist, wieviel Uraltes da noch fortlebt, — Vor- 
stellungen und Brauche, die alter sind als Homer und Hesiod,, 
hat namentlich B. Schmidt eindrucksvoll deutlich gemacht 
Den Neugriechen aber fehlen die Sonnwendfeuer durchaus nicht,. 

^ Von dem wichtigen Anteil anderer Goiter, insbesondere des Mondes. 
nnd des Gewittergottes, an diesem Feste reden wir spater. 
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wie schon Jakob Gximm und nach ihm andere gezeigt haben. 
In Griechenland entziinden abends vor dem Johannisfest die Weiber 
ein Feuer und springen liber dasselbe mit dem Rufe: Ich lasse 
meine Siinden ^ ! Ein Brauch, der aufs deutlichste dem Sprunge 
durchs Johannisfeuer bei so vielen arischen Volkern entspricht 
und dutch den Begleitruf sich als ein lustrierender Akt kenn- 
zeichnet. P r e 1 1 e r vergleicht ihn mit Recht dem Sprunge durchs 
Feuer beim romischen Palilienfest. Dies letztere ist ein Friihlings- 
fest, — aber auch die Festfeuer im Friihling fehlen den Neu- 
griechen keineswegs. Sie ziinden solche insbesondere am Georgen- 
tag auf den Gipfeln der Berge an, wie es heiBt, zu Ehren der 
Sonnenbraut^ 1 Das ist bedeutsam, denn die Generationsriten der 
Sonnenfeste hangen, wie wir spater sehen werden, unzweifelhaft 
mit der Vorstellung und den Liedern von der Sonnenhochzeit 
zusammen, die in dieser Zeit, wie man glaubte, stattfand. Der 
Georgentag aber ist derselbe Tag, an welchem die Letten den 
Uhsing feiern und abends auf der Pferdeweide ein Feuer ent- 
ziinden. Es ist derselbe Tag, an dem die Sonnenschaukeln der 
Balkanslaven schwingen und vom Raube der Grosdanka dutch den 
Sonnengott bei jenen Volkern gesungen wird. Es ist selbstver- 
standlich moglich, dafi diese wie auch die vorher erwahnte 
Sitte des Sonnwendfeuers bei den Neugriechen erst spater, etwa 
dutch slavischen Einflufi , sich eingebiirgert hatte. Allein , da 
wir Friihlings- und Sonnwendfeuer unzweifelhaft als altarische, 
urarische Sitte erkennen miissen, liegt es naher oder doch ebenso 
nah anzunehmen, daB auch das Volk Altgriechenlands schon diese 
Sitten geiibt hat, ohne daB dieselben vieileicht sehr stark hervor- 
traten. 

Doch wie stand es mit dem hoheren Gotterkult in Altgriechen- 
land? Hatte derselbe nicht vieileicht auch hier wie in Indien 


^ Vgl. J. Grimm, Deutsche Mythologie, 4. Aufi., S. 519; Preller, Rom. 
Myth., 3. Aufl., I, S. 417, I. Aufi., S. 368; Mannhardt, Antike Wald- und 
Feldkulte, S. 309. 

2 Vgl. Theodor Bent, La Nature, Revue des Sciences (Paris ii. Mai 
1889), S. 382; zitiert nach E. Krause, Die Trojaburgen Nordeuropas, 
S. 168. 

14* 
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die alten Feuerfeste des Friihlings und Sommers sich angeeignet, 
sie sakrai stilisiert und vielleicht gerade dadurch die volks- 
mafiigen Begehungen stark zuriick gedrangt und bedeutungsios 
gemacht ? 

Diese Frage ist nach meiaer Meinung bestimmt zu bejahen. 
Ich glaube, schon vor Jahren den Nachweis geliefert zu haben, 
dab eine der groSten und erhabensten Gottergestalten der Griechen 
als ein alter Feuergott zu fassen ist, als urspriinglisch identisch 
mit dem indischen Agni. Ich meine Apollon. Doch weit mehr 
als Agni, der ja auch mit der Sonne identifiziert, ein weiser 
Dichter und Priester genannt wird, ist der griechische Apollon 
liber sein urspriingliches Gebiet hinaus gewachsen, ist auch 
Sonnengott, ist Lichtgott im grofien, im weitesten Umfang und 
hochsten Sinne, physisch, geistig und ethisch geworden. Wir 
werden sein Wesen und dessen Entwicklung spaterhin naher zu 
beleuchten haben , — hier kommt fiir uns vor allem seine 
Stellung im Kultgang des griechiscben Jahres in Betracht. Sie 
stimmt in wesentlichen Punkten mit derjenigen des Agni bei 
den Indern iiberein, sie stimmt auffallend zu der Stellung und 
Entwicklung der Feuerfeste und Sonnenfeste der mittel- und 
nordeuropaischen Arier. Sie bestatigt ebensowohl die Voraus- 
setzung, daB Apollon ein alter Feuergott sei, wie sie andererseits 
die auffallende Liicke ausfullt, welche sich anscheinend in dem 
Fehlen von Friihlings- und Sommer- Feuerfesten im alten Griechen- 
land bemerkbar machte. Erkennen wir die Apollonfeste als 
solche, dann schliefit sich der Ring und alles ist in der besten 
Ordnung. 

In den meisten uns bekannten Kalendern der Griechen steht 
ein dem Apollon heiliger, nach einem seiner Feste benannter 
Monat an der Spitze^ Mit Apollon, dem Lichtgott, dem alten 
Feuergott und nachmaJigen Sonnengott, beginnt das griechische 
Jahr im Friihlingsanfang, — mit ihm und dem Jubel- und Preis- 
lied des Paian, der nach langer Pause nun wieder erschalit, — 
ganz ahnlich, wie wir das indische Jahr, den indischen Fruhling 


^ Vgl. Rose her, Lexikoa, S. 424. 
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mil dem grofien Somaopferfest des Agni, dem „Lobgesang des 
Feuers“ beginnen sahen. Da feierte nian Ushas, die Morgenrdte 
des jungen Jahres, die mil dem Feuer und seinem Lobgesang 
erschien, — und auch Apollon sehen wir in naher Beziehung 
zur Morgenrdte und nach ihr benannt als der morgendliche Gott \ 
Eos wird im Kulte nicht gefeiert, — der groBe Lichtgott Apollon 
hat in seinem umfassenden Wesen auch das erwachende Licht 
des Morgens mit aufgenommen und in ihm wird es mit ver- 
ehrt und gefeiert. Er vereinte in sich, was Agni, Ushas, Surya 
und Pushan dem Inder bedeuten, ja er hat auch einen der 
wichtigsten Ziige des streitbaren, lichtgewinnenden Indra sich 
angeeignet, — den Drachenkampf und Sieg. Die Verwandt- 
schaft der indischen und griechischen Vorstellungen und Kult- 
sitten, die sich im Beginne des Jahres mit Agni und Apollon, 
ihrem Fest und Jubeliied ausspricht, tritt aber bei naherer Be- 
trachtung noch weit deutlicher hervor. In Indien, — wie auch 
in Griechenland, ja bei alien arischen Volkern — gab es eine 
Zeit des Jahres, wo der freudige Kultus der lichten, himmlischen 
Gdtter schwieg, wo man die Manen, die Abgeschiedenen, die 
Seelen und Seelengbtter verehrte. Es war die dunkle, winter- 
liche Zeit, die sich in der europaischen Heimat der Arier ein- 
drucksvoller von Friihling und Sommer abhob, als dies in 
Indien der Fall war. Aber die alte Anschauung lebt und wirkt 
auch bei den Indern fort, trotz der veranderten klimatischen 
Bedingungen ihrer neuen Heimat, und sie spricht sich im Kult, 
im Mythus, in theologischer Spekulation mannigfach aus. Darum 
erzahlt man so oft, dafi Agni entflieht, sich im Dunkel birgt, im 
Dunkel wohnt, sich des Opferdienstes weigert, bis endlich die 
giuckliche Zeit erscheint, wo das Licht aufs neue gewonnen wird, 
wo das Feuer wiederkehrt und mit ihm das Opfer, mit ihm 
Morgenrdte und Sonne Und nun begriifit man das Licht, nun 
begriibt man die Morgenrdte, nun feiert man den streitbaren 
Lichtgewinner, den Donnergott Indra, und letzt ihn mit Soma, — 
nun feiert man den ganzen, grofien „Lobgesang des Feuers^', 

* ici'ios, auch ivav^os, 

= Vgl. dazu HiUebrandt, Vedische Myth. 11 , S. 30—33; S. 81—83 u- 
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das „Preislied des Lichtes^. Das war die Bedeutung des Agnishtbma- 
Opfers, des grofien Festes zu Anfang des Friihlings, zu Anfang 
des Jahres. 

Und nun die Griechen. Nach ihrem Glauben weilte Apollon, 
der Lichtgott, der alte Feuergott, in den Wintermonaten bei den 
Athiopen, bei den Lykiern, bei den Hyperboreern, irgendwo in 
einem fernen Fabellande. Dann erscheint er zu Anfang des 
Sonamers, zu Anfang des Friiblings wieder, mit deni Jubeiliede 
des Paian begriifit, und wird nun fort und fort durch den ganzen 
Sommer, durch die ganze warme Jahreszeit gefeiert, mit Opfern, 
Festen und Spielen von mancherlei Art. Nach delischem Glauben 
weilte Apollon wahrend der sechs Wintermonate in Lykien, die 
sechs Sommermonate hindurch aber in Delos selbst, seiner ge- 
weihten Geburtsstatte ^ Von den Delphern wird uns berichtet, 
daB sie in den drei Wintermonaten, wo Apollon bei den Hyper- 
boreern sich aufhielt, den Dionysos verehrt batten, wahrend der 
ganzen iibrigen Zeit des Jahres aber den Apollon‘S. Solche und 
ahnliche, ortlich bedingte Verschiedenheiten in Glaube und 
Kultus finden sich mehrfach und sind sehr begreiflich. In der 
Hauptsache liegt dennoch durchaus Ubereinstimmung vor. Man 
feierte an den meisten Kultstatten Apollons im Frlihling seine 
Riickkehr mit Opfern und Gesangen, Hekatomben und Chor- 
liedern, mit festlichen Gelagen, frohen Tanzen der Junglinge, 
auch Waffentanzen, — das letztere z. B. in Ortygia bei Ephesos 
Diese Friihlingsfeier ist zweifellos sehr alt^ daftir spricht schon 
ihre Verbreitung, ihr ubereinstimmendes Vorkommen an den 
verschiedensten Punkten, alien ortlichen Abweichungen zum Trotz. 
Sie findet sich nicht nur an den Hauptpunkten des Apollon- 
Dienstes, in Delphi und Delos, sondern ebenso auch in Milet, 
in Megara, Bootien, wohl auch in Athen, ebenso zu Metapont in 
Italien A Das Erwachen des Lenzes wurde als Riickkehr , als 
Wiedergeburt, als Sieg des Apollon gefeiert, den man mit Ein- 

^ Vgl. Preller, Griech. Myth., 3. Aufl., I, S. 199. 

^ Vgl. Roschcr, Lexikon, S. 425; Preller a. a. O., S. 198. 199. 

* Vgl. Roscher a. a. O., S. 427. 428. Preller a. a. O., S. 198. 

Vgl. Roscher a. a. O., S. 427; Preller a. a. O., S. 197. 
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ladungs-Hymnen herbeirief, begeistert jubelnd mit dem Paian 
begrlifite^ 1st Apollon der alte Feuergott, dann erkennt man 
in diesen Festen die sakrale Stilisierung jener Friihlingsfeuerfeste, 
die in volkstlimlicher Form bei den Ariern Mittel- und Nord- 
earopas noch heute fortleben. Aber es waren nicbt Feuerfeste 
im engen und beschrankten Sinne, sondern, entsprechend dem 
machtig emporgewachsenen , weit umfassenden Wesen Apollons, 
Feuer- und Sonnenfeste zugleich, Lichtfeste im grofien; Friih- 
lingsfeste, bei denen das Feuer als lebendigstes xAbbild der Sonne, 
ja ihr wesensgleich und von ihr untrennbar, den Mittelpunkt 
frommer Verehrung abgab. Gerade so war ja der indische 
Agnishtoina oder Jyotiragnishtoma, der Licht-Feuer-Lobgesang, ein 
Feuer-, Sonnen- und Lichtfest im groBen, ein Friihlingsfest, ein 
Siegesfest des Lichtes, nur dal3 hier in der Verehrung yer- 
schiedener Gdtter, Agni, Ushas, Pushan, Soma, Mitra und Varuna, 
eben dasselbe zum Ausdruck karn, was der klinstlerische Sinn 
der Griechen in einer erhabenen Gottheit vereinte, — dem 
Lichtgott Apollon. Und auch jene mittel- und nordeuro- 
paischen Friihlingsfeuerfeste waren ja Sonnenfeste zugleich, bei 
denen das Feuer die Sonne vertrat, in magisch-kultlicher Weise 
die Kraft des Sonnenfeuers erhohte und starkte, — ein Sonnen- 
feuerzauber. Ihre hdchste, vollendetste sakrale Stilisierung haben 
wir im Kult des Apollon vor uns. 

Als Geburtstag des Apollon wurde in Delphi der siebente 
Tag des Monats Bysios gefeiert, — desselben Monats, der ander- 
wcirts Anthesterion hei6t und unserem Februar entspricht. Dies 
war vermutlich das Theophania-Fest, zu welchem der herrliche 
Paian des Dichters Alkaios gehort, der uns den ganzen Zauber 
der griechischen Friihlingszeit nahe bringt A Und vom ersten Friih- 
ling bis in den Herbst hinein ertonte nun hier Apollons Preis und 
sein Lied, der Paian. Alle Feste des grolSen Gottes fallen in 


^ Vgl. Roscher a. a. O., S. 425. 426; Preller a. a. 0 ., S. 197. Die 
Einladungs-Hymnen waren die sog. i^uvoi ylr^Tiy-ol. 

“ Vgl. Roscher a. a. O., S. 426; Paul Stengel, Die griechischen 
Kultusaltertiimer, S. 222 ; etwas anders setzt Preller den Paian des Alkaios 
in die Mitte des Sommers, a. a. O., S. 198. 
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diese Zeit So die Theoxenien, eine Art Erntefest, bei welchem 
der Gott als gastlicher Wirt die iibrigen Gotter und auch be- 
vorzugte Sterbliche an seinem reich besetzten Festmahl teil- 
nebmen liefi So im Herbstmonat Bukatios, der unserem August 
entspricht, das grofie Fest der pythischen Spiele, das freilich 
nicbt alljahrlich begangen warden konnte, sondern urspriinglich 
alle neun, dann alle vier Jahr stattfand Es war bekanntlich 
nach den olympischen Spielen das grdfite Nationalfest der Griecheny 
mit Wettkampfen aller Art, bei denen um den Kranz als Preis 
gerungen wurde , — musikalische und gymnastische Kampfe, 
sowie Wagenrennen verschiedener Art. Wir werden damit an 
das friiher erwahnte indische Yajapeya-Opfer erinnert, das auch 
im Herbst stattfand, zu den Lichtlobgesang-Somafesten gehdrte, 
durch mancherlei Sonnensymbole , Rader und Kranze, charakte- 
risiert war, und ein stilisiertes Wagenrennen mit 1 7 Viergespannen 
als Hauptstiick enthielt. 

In Delos, der Geburtsstatte des Gottes, wurde ihm zu Ehren 
das Fest der Apollonia im Monat Hieros gefeiert, dem „heiligen“ 
Monat, der wieder dem attischen Anthesterion und unserem 
Februar entspricht. Da gab es Pferderennen und gymnastische 
Spiele der Manner, Jtinglinge und Knaben, — auch Chore, die 
im Theater auftraten A Wir denken unwillkiirlich an die 
Friihlingsspiele , die Pfingstwettkampfe mancherlei Art, auch 
Pferderennen, in England und Deutschland usw. Spater, in der 
heifieren Jahreszeit, fanden dann die Delien statt, die niir alle vier 
Jahr gefeiert wurden, — eines der glanzendsten griechischen 
Feste, mit musikalischen Auffiihrungen u. dgL m. 

In Athen begannen die Apollonfeste am 6. Munichion, d. h. in 
unserem April, mit den sog. Delphinien. Im folgenden Monat, 
dem Thargelion, also unserem Mai, folgte dann die dem Apollon 


^ Vgl. Preller a. a. O., S. 198. 199. 

^ Vgl. Preller a. a. O., S. 212; Stengel a. a. O., S. 222. 

® Vgl. Stengel a. a. O., S. 188; Preller a. a. 0 . 212. 

Vgl. Stengel a. a. O., S. 222. 

^ Vgl. Preller a. a. 0 ., S. 210; Stengel a. a. O., S. 222; Roscber a. a. O., 
S. 431 - 
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vorzugsweise geweihte Jahreszeit, wo hier wie auch an anderen 
Orten das Hauptfest des Gottes gefeiert wurde^ die sog. Tbargelien. 
Nun reihte sich ein Apollonfest an das andere. Der Monat Heka- 
tombaioH; unser Juli, hatte davon seinen Namen, — und das 
setzte sich fort bis zum Oktober In Sparta fiel das Apollonfest 
der Hyakinthien, den Thargelien ahnlich, in den heiBesten Monat 
des Siriusaufgangs, — mit Spielen, Tanzen und reichlichen Opfer- 
schmausen gefeiert^. 

Ich habe all diese Feste des Apollon nambaft gemacht, well 
ich sie samtlich fur sakral stilisierte alte Sonnenfeuerfeste halte, 
bei denen das Feuer nun nicht mehr im Freien, sondern auf dem 
Altar Oder DreifuB des Gottes brannte. Die damit verbundenen 
Spiele sind nicht verloren gegangen. Sie haben sich, naturlich 
in raancherlei Umbildung, zum Teil aufs Hochste entwickelt, erhoht, 
■ja vergeistigt, an manchen Orten in Verbindung mit den Apollon- 
festen erhalten Desgleichen ieben die Lieder und Chorgesange, 
die Tanze und Schmausereien frohlich fort, die gewifi schon die 
Urzeit kannte, ebenso wie bei den Friihlings- und Sonnwendfeuern 
Mittel- und Nordeuropas. Die Feste beginnen nicht iiberall in 
Griechenland ganz zur gleichen Zeit, — hier im Februar, da im 
April usw. So setzen ja auch die Sonnenfeuerfeste Mittel- und 
Nordeuropas verschieden ein, — zu Weihnachten, LichtmeB, 
Fastnacht, Ostern, 

Wo aber haben wir in Griechenland den Maibaum oder die 
Stange, welche den ndrdlichen Volksfesten so charakteristisch sind 
und die auch in Indien, sakral stilisiert, als Opferpfosten oder 
Pfosten mit dem Rade, mit dem Weizenmehlkranz, als in der 
Hiitte aufgepflanzter Udumbara-Baumstamm u. dgl. hervortreten ? 
Ich bin mit anderen Forschern schon lange der Meinung, daB 


1 Vgl. Preller a. a. O., S. 209. 210. 21 1. 

® Vgl. Roscher a. a. O., S, 431. 

® In welchem Verhaltnis die olympischen Spiele zu den Apollonspielen 
stehen, kann erst spater dargelegt werden. Es sind Spiele des Gewitter- 
gottes Zeus, die wohl urspriinglich mit den Sonnenfestspielen verbunden 
waren, dann sich loslosten, selbstandig wurden und entsprechend der Wtirde 
des bbcbsten Gottes die erste Stellung erlangten. 
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wir in diesen meist geschalten und irgendwie geschmiickten Baumen, 
den Stangen und Pfosten, etwas wie ein primitives Idol zu er- 
kennen haben. Das alteste Idol des Apollon aber ist ein Spitz- 
pfeiler oder eine Spitzsaule resp, eine kegelartig zugespitzte Saule, 
die man auf den StraBen, vor den Haustiiren zu errichten pfiegte 
und auf dem dabei befindlichen Altar mit Darbringung von eiii- 
fachen Opfern und Gaben, Rauchopfern u. dgl. ehrte In dem 
alten Apollotempel zu Amyklae fand sich ein ebenfalls noch hdchst 
primitives Idol des Gottes, das uns Pausanias beschrieben hat: 
ein eherner Pfeiler, dem man FtiSe und Hande und ein behelmtes 
Haupt angesetzt, Bogen und Lanze in die Hande gegeben hatte 
Der Pfeiler ist auch hier das Urspriingliche, und gewiB von Hause 
aus kein eherner, sondern ein holzerner Pfeiler, aus dem allmahlich 
das Gottesbild erwuchs. Und gewifi war Amyklae nicht der 
einzige griechische Ort^ dessen Tempel einen solchen Pfeilergott 
barg. Wir konnen also freilicli nicht von der Errichtung eines 
„Maibaumes“ Oder „Opferpfosten“ gerade bei den Festen des 
Apollon reden, aber der Pfeiler, der Pfosten fand sich als altes, 
standiges Idol des Gottes auf den StraBen und wohl auch in 
manchen alteren Tempeln. Er ist ebenso standig geworden, wie 
das Feuer auf dem Dreifufi oder Altar und hat damit freilich 
etwas von dem besonderen Reize eingebiifit, den die Errichtung 
des Maibaums noch heute ausiibt. Es ist eine ahnliche EinbuBe, 
wie sie auch das Feuer erlitten hat, wenn es aus dem Mai-, Oster- 
und Johannisfeuer zum standigen Altarfeuer geworden ist. Eine 
ahnliche Einbufie haben ja auch Feuer und Pfosten in Indien 
durch die sakrale Stilisierung erlitten. Wenn in Griechenland 
aber aus dem Pfeiler, dem alten Maibaum, in der Folge das 
griechische Gotterbild erwachsen ist, das Bild des Apollon in 
diesem Falle, dann war das wohl ein mehr als reichlicher Ersatz 
fiir den Verlust jenes primitiven Reizes. 

Ein Friihlingsfeuerfest recht urspriinglicher Art ist uns bei den 
Romern erhalten. Es sind die sog. Palilien oder Parilien, ein 


^ Vgl. Preller a. a. O., S. 219. 220; Roscher a, a. O., S. 449. 
2 VgL Preller a. a. 0 ., S. 204; Roscher a. a. O., S. 449. 
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zweifellos uraltes Fest, zu Ehren der Hirtengottin Pales, die uns 
bei Varro auch in mannlicher Gestalt als Gott Pales entgegentritt. 
Das Vorhandensein entsprechender Feste bei den verwandten 
arischen Voikern und der Umstand, dafi die Gdttin auch Pales 
Matuta genannt wird, also eine Gottin der Morgenfriihe, der Mater 
Matuta verwandt, machen es wahrscheinlich, da6 wir auch in ihr 
eine Gottheit der neu aufsteigenden Sonne des urspriinglich im 
Friihling beginnenden Jahres zu erkennen haben. Ganz mit Recht 
vergleicht darum schon der feinsinnige Preller die Palilien mit 
den deutschen Osterfeuern, dem Feste „der heidnischen Licht- 
und Friihlingsgdttin Ostara^^ \ Dafi Pales Gottin und Schutz- 
patronin der Hirten und Herden ist, stimmt durchaus zu unserer 
Beobachtung, der gemafi die ‘ alten arischen Sonnengotter gerade 
diese Eigenschaft oft stark ausgepragt an sich tragen. Ich brauche 
nur an Uhsing, Pushan, Vishnu-Krishna zu erinnern. Auch Ushas 
erscheint wie eine Hirtin mit ihrer Herde rotlicher Kiihe und der 
zum Sonnengotte gewordene alte Feuergott Apollon ist ebenfalls 
ausgepragt Patron der Herden und tritt wie Krishna dfters im 
Mythus als Hirte auf. Das Schwanken des Geschlechts aber konnte 
unsere Ansicht nur bekraftigen, denn gerade dies ist ja, wie wir 
schon gesehen haben, bei den arischen Vdlkern fur die Bezeichnung 
der Sonne und die Sonnengottheiten hochst charakteristisch I Es 
kann sehr wohl einen mannlichen Pales neben der weiblichen 
Gottin Pales gegeben haben. Wir brauchen weder Varro, noch 
die gewohnliche romische Uberlieferung eines Irrtums zu zeihen, 
vermogen aber freilich auch bei der Diirftigkeit der Nachrichten 
nicht naher festzustellen, ob das Verhaltnis der beiden etwa ein 
ahnliches war, wie es zwischen dem mannlichen Gott Surya und 
der weiblichen Surya, der Sonne und der Sonnentochter (junge 
Sonne, Morgenrote) im Rigveda vorliegt — was an sich moglich 
ware — , Oder ein andersartig modifiziertes. 

^ Vgl. Preller, Rom. Myth., 3. Aufi., I, S. 418 (i. Aufl., S. 368). 

^ Ich erinnere daran, dafi das deutsche Wort ,,Suiine“ in der alten Sprache 
so wohl mannlich als weiblich ist, wozu noch das gotische neutrale sauil 
als drittes hinzukommt; an den mannlichen Surya, die weibliche Surya, das 
neutrale Svar im Veda. 
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Die Palilien wurden am 21. April gefeiert, dem angeblichen 
Griindungstage dei Stadt Rom, ihrem Geburtstage, und schon darin 
tritt das Alter und die Bedeutung des Festes unzweifelhaft hervor, 
ebenso wie auch in dem, schon durch den Namen sich kund- 
gebenden Zusammenhang mit dem palatinischen Hiigel, auf den 
die altesten Erinnerungen der Stadt zurlick weisen, und seiner 
altesten Ansiedelung, dem sog. Palatium. Der Palatin ist aufs 
engste mit dem Kult der Hirtengottin Pales verbunden \ Es war 
ein allgemeines Fest, das in Stadt und Land, offentlich und privatim 
gefeiert wurde, besonders lehrreich sind uns aber die landlichen 
Brauche, die einen sehr urspriinglichen Eindruck machen. VVir 
heben kurz die hauptsachlichsten, charakteristischen Ziige hervor. 

Das Palilienfest auf dem Lande kennzeichnet sich deutlich als 
ein Hirtenfest, mit der Viehzucht, insbesondere dem Gedeihen 
der Schafe aufs engste zusammenhangend. Der Schafstall wurde 
in der ersten Morgendammerung mit Wasser besprengt, mit frischem 
Besen gekehrt, mit frischem Laube geschmiickt und an der Tiir 
desselben ein groBer Kranz aufgehangt Dann wurden die Schafe 
durch ein Feuer von Stroh getrieben und mit Schwefeldampfen 
berauchert, — offenbar ein Akt der Lustration, der Reinigung 
und Abwehr gefahrlicher Machte. Dann ziindete man auf dem 
Herde oder einem tragbaren Altar ein Feuer von Lorbeer-, Oliven-, 
Fichten- und Rosmarinzweigen an \ Zugleich brachten die Hirten 
der Gottin Pales ein Opfer von Kuchen, aus Hirsemehl gebacken, 
Flirsekdmer in einem Korbchen und Milch dan Die dazu ge- 


1 VgL Preller a. a. 0 ., I, S. 414. 

2 Vgl. Mannhardt, Antike Wald- ■und Feldkulte, S. 310. 311, Prclkr 
a. a. O., I, S. 416. 

® Vgl. Preller a. a. 0 ., I, S, 417; Mannhardt a. a. O., S. 311: „Auch 
diese Zeremonie war nichts anderes als eine Akkumulation der Rauchening 
mit Schwefel, eine aus dem griechischen Apollokulte durch die Romer ent- 
lehnte Purgation, von der man die Befreiung von Siinden und tJbeln, und 
infolgedessen reiche Kom- und Weincrnte, Kindersegen usw. erwartete.“ 
Wenn dies eine Entlehnung war, so ware sie erst recht intercssant* Sic 
wiirde nur zeigen, wie nahe sich gewisse Apollokult-BrSuche mit den 
Palilien • Brauchen beriihrten, so dafi man sie als „ Akkumulation* ‘ diesen 
letztercn hinzufiigen konnte. 
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sprochenen Gebete flehten um Segen fur das Vieh, den Stall und 
die Henschaft, um Vergebung gewisser Siinden und Versehen, um 
Gedeiben des Graswuchses auf der Weide, um Milchreichtum und 
Fruchtbarkeit der Herden. Dann wusch man sich in frischem 
Tau die Hande, trank ein Gemisch von Milch und frischem Most 
und fiihrte, so gestarkt, den Sprung durch das Feuer aus, den 
Sprung durch Haufen von brennendem Stroh und Heu, von 
welchem bei den Beschreibungen dieses Festes immer am meisten 
die Rede ist^. Es ist offenbar der wichtigste Akt. Das Feuer 
dazu wurde aus dem Stein geschlagen, resp. durch Reibung zweier 
Steine erzeugt, — vielleicht ein Ersatz fiir die noch altere Er- 
zeugung des Feuers durch Reibung von zwei Hdizern, also ge- 
wissermafien ein Neufeuer zweiter Ordnung. Dann folgte ein 
lustiges Gelage, bei welchem von den versammelten Hirten reichlich 
getrunken und gesungen wurde 

Wie sehr dies Fest in seinen Grundziigen an die Friihlingsfeste 
der ndrdlichen Arier mit ihren Feuern und dem Sprunge durchs 
Feuer, ihrem Schmucke von frischem Laub und Kranzen, ihren 
frbhlichen Gelagen, dazu ortlich erhaltener Erzeugung des Neu- 
feuers, Wasserriten u. dgl rn. — erinnert, brauche ich kaum be- 
sonders hervorzuheben. Die besonders enge Beziehung zu den 
Herden ist zweifeilos uralt und stammt aus der urarischen Zeit, 
wo die Viehzucht das Hauptgeschaft war. Hier stehen die Schafe 
im Vordergrunde, bei dem Uhsingfeste der Letten, das genau zur 
gleichen Zeit gefeiert wird, die Pferde. Solche Unterschiede mag 
es schon friih gegeben haben. Das Feuer hat bei den Palilien 
mehrfache Bedeutung : Es soil reinigen und bose Machte abwehren, 
gewiS eine uralte Funktion; es soil aber auch, wie die ganze 
Feier, den Graswuchs der Weiden fordern, das Vieh gedeihen 
machen — wie das Uhsing-Feuer helfen soli, die Sonnenwarme 
der Welt zu schenken, und die Osterschaukel der Letten die Kiihe 
gedeihen macht, — wie das indische Feueropfer geradezu den 


^ Vgl. Preiler a. a. O., S. 41 7; Mannhardt a. a. O., S. 312. 

^ Vgl- Preiler a. a. O., S- 417; Mannhardt a. a. O., S. 3 12; Grimm, 
Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 520. ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 312 



222 


Feuerbrauche beim Sonnenfeste. 


Aufgang der Sonne bewirkt. Jenes Friihlingsgelage mit Gesang 
bei brennenden Feuern, anf welches das indische Frtihlingsopfer 
des Agnishtoma, der grofie „Lobgesang des Feuers“ mit Soma- 
bereitung und Somatrunk uns zuriickschlieben lieB, — wir haben 
es in gewissen Hanptziigen im Palilienfeste vor uns, — auch die 
zweifelios uralte Darbringung von Milch und das Gemisch von 
Milch und frischem Most, das an die Mischung von Milch und 
frisch bereitetem Soma erinnert, 

Kurz sei auch noch der offiziellen Palilienfeuer in der Stadt 
gedacht. Hier sprangen nur Menschen durch die Flammen, nicht 
mehr das Vieh, die Herden. Hier opferte in alter Zeit der Konig, 
dann der Pontifex Maximus als geistlicher Pater familias ftir 
das Volk. Hier waren die Vestalinnen mitbeteiligt, die keuschen 
Hiiterinnen des immer brennenden heiligen Feuers. Sie hatten 
zum Feuer das Bohnenstroh und gewisse Raucherungsmittel zu 
liefern Hier fanden Pferderennen und circensische Spiele statt. 
Gewifi gehen auch diese auf uralte Anfange, die Spiele der 
Friihlingsfeuer in der Urzeit zuriick, wenn auch die Art dieser 
Spiele sich mannigfach gewandelt haben mag Bei den Pferde- 
rennen kann man nicht umhin, an die Pferderennen der Friihlings- 
feste in England und Deutschland, an die hippischen Spiele der 
Apollonia in Delos zu denken. 

Es gab aber im antiken Italien noch ein anderes volkstiim- 
liches Feuerfest, mit Laufen durchs Feuer oder iiber das Feuer, 
— ein Fest, das im Sommer, wie es scheint, um die Zeit der 
Sonnenwende stattfand und jedenfalls unzweifelhaft deutlich mit 
dem Kult eines altitalischen Sonnengottes zusammenhangt. Ich 
meine den Feuerlauf der Hirpi Sorani, der sog. „Wdlfe^‘ des 
sabinischen Sonnengottes Soranus am Berg Soracte oder Sauracte, 
dem jetzigen Monte di S. Silvestro. Soranus ist, wie schon 
Preller, in Ubereinstimmung mit Curtius, annimmt, wie auch 


^ Die Asche der Fordicidienkalber und das so lange aufbewahrte Blut 
des Oktoberrosses, Dafi Mannhardt mit seiner sehr kunstlichen Erklarung 
dieses Braucbes (a. a. O., S. 313. 314) recht haben konnte, glaube ich kaum. 
^ Vgl. Preller a a. O., S. 418. ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 333. 
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Mannhardt mit Recht bestatigt, ein alter Sonnengott^ Das 
liegt schon in seinem Namen, der ebenso wie der Name des 
Beiges Soracte, alter Sauracte, ofFenbar in die Reihe der ver- 
breitetsten arischen Sonnennamen gehdrt, Oder richtiger ausge- 
driickt, von einem solchen Namen abgeleitet ist Soracte konnte 
man etwa durch „Sonnberg‘' iibersetzen. OfFenbar weil Soranus 
ein Sonnengott war, mit Feuerriten verehrt, identifizierte man ihn 
spater mit dem griechischen Apollo und nannte ihn nun meist 
Apollo Soranus, — eine Bezeichnung, die ihren guten Grand 
hat und keineswegs Tadel verdient^. Auf dieser EigenschaFt 
des Soranus als Sonnengott beruht auch offenbar die vielbe- 
sprochene Sitte des rituellen Feuerlaufes zu bestimmter Zeit, die 
mit dem FeuerlauF und Feuersprung bei den Sonnenfesten der 
anderen arischen Vdlker unzweiFelhaFt deutlich zusammenhangt, 
ebenso wie auch mit der romischen Palilienfeier. Von dieser 
letzteren unterscheidet sie sich in charakteristischer Weise nament- 
lich durch den Umstand, dal3 nicht alle Welt durchs Feuer 
springt, sondern daB der Lauf durchs Feuer oder iiber das- 
Feuer, resp. Kohlen und Glutasche, von den Angehorigen ganz. 
bestimmter Familien, eben den sog. Hirpi oder „Wolfen^* des. 
Gottes, als ihre ganz besondere rituelle Verpflichtung in Gegen- 
wart einer grofien Volksmenge, zu bestimmter Zeit ausgefiihrt 
wurde. Dafiir genossen sie nach einem Senatsbeschlufi auf ewige-. 

^ Vgl. Preller a. a. O., I, S. 268; Mannhardt a. a. O., S. 327. 332 ff. 

® Sor, Saur (oder Sora) mufi bei den Sabinern die Sonne bezeichnet: 
haben und ist mit sanskritischem Surya, Svar, lateinischem Sol, serenus^. 
griechischem Helios, Helle, Hera (vgl. unten), Seirios, gotischem Sauil,, 
lettischem Saule, altnordischem Sol verwandt. Unmittelbar abgeleitet scheint 
Soranus vom Namen des nahe belegenen Stadtchens Sora, das ebenso wie- 
der Soracte nach dem Sonnengott benannt war. 

^ Wenn einige Gelehrte schon bei den Rbmem den Soranus mit Dis,,. 
d. h. dem Pluto-Aides zusammenbringen, so beruht das wahrscheinlich auf 
der Verbindung dcs Soranus mit der agrarischen Gottin Feronia, welche- 
am Soracte einen Hain hatte, wo der Feuerlauf stattfand, und welche man, 
mit Proserpina vergiich. Das sind sekundare Zusammenhange und Identi- 
fikationen. Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 329. Ich kann Wisspwa nicht 
beistimmen, wenn er in dem Apollo des Soracte-Kultus einen Totengott. 
Apollo sieht, Religion und Kultus der Romer, S. 191. 
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Zeiten Befreiung vom Kriegsdienst und anderen Lasten. Es war 
also eine heilige und hochgeschatzte Pfiicht, die sie ausiibten, 
ein Verdienst urn die Gesamtheit der Volksgenossen, das sie sich 
damit erwarben, sonst wiirde der Feuerlauf gewiO nicht in dieser 
Weise vom Staate ausgezeichnet und belohnt worden sein. Man 
glaubte durch denselben offenbar den Gott zu ehren, Reinigung 
und Befreiung von allerlei Ubel und Gefahr, Schuld und Siinde, 
und- wohl iiberhaupt Gedeihen und Gliick zu erzielen. Das war, 
so Oder so gefafit, ja wohl iiberall die Veranlassung zu dem 
Feuerlauf oder Feuersprung, der die innigste Beriihrung mit dem 
heiligen, sonnenahnlichen, sonnenartigen Element darstellte. Die 
Hirpi Sorani fiihrten ihn augenscheinlich in Stellvertretung der 
Gesamtheit aus, und wir diirfen vielleicht in derartig rituell 
verpfiichteten und bevorrechteten Familien die primitiven Anfange 
eines noch sehr urspriinglichen erblichen Priestertums sehen K Ihre 
Leistung erscheint in diesem Falle um so grbSer, als sie mit 
nackten Fufien iiber das Feuer liefen. Ob sie dabei zum Schutze 
der Fiifie gewisse Salben benutzten, wie einige behaupten, ist 
fiir uns hier belanglos^. Ebenso brauchen wir wohl auf die 
Frage nicht einzugehen, warum sich die Feuerlaufer von Soracte 
„Wolfe“ nannten oder solche darstellen sollten 'I Wir konstatieren 


^ Es fallen uns dabei auch jene indlschen Leute ein, die beim Drdupadi- 
Fest tiber giiihende Kohlen laufen und die von einer Quelle als Priester 
der Vishnuiten bezeichnet werden, wahrend eine andere Quelle sagt, dafi 
die Brahmanen sich von dieser Feier fern halten. 

^ Vgl. Preller a. a. O., I, S. 270; Mannhardt a. a. O., S. 331. Die 
Vishnuiten laufen bei dem Draupadi-Fest auch mit nackten Fiifiea Tiber 
die Glut, wie das Bild bei Sonnerat lehrt. 

® Die traditionelle atiologische Fabel scheint ganz wertlos zu sein, gleich 
so vielen derartigen Fabeln und Legenden (vgl. Preller a. a. O., I, S. 269; 
Mannhardt a. a. O., S. 331). Dem Apollon ist der Wolf heilig. Ob wir 
das gleiche fur den Sonnengott von Soracte annehmen diirfen, mufi dahin- 
gestellt bleiben, Moglich ist es auf jeden Fall. Dann wiirden die primi- 
tiven Priester oder Hierodulen des Gottes, wie ahnliches auch sonst vor- 
kommt, sich nach dem heiligen Tiere des Gottes benennen und dasselbe 
geradezu vorstellen. Mannhardt bringt diese „Wdlfe“ mit den „Getreide- 
w 61 fen“, gewissen Korndamonen, in Zusammenhang. Seine Erklarung, nach 
welcher der Feuerlauf das Hindurchgehen der Vegetation durch die Sommer- 
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nur den rituellen , fiir heilbringend angesehenen Lauf durchs 
Feuer oder liber das Feuer, zur Sommerzeit, vielleicht Sonnwend- 
zeit, am ,,Sonnberg^‘, zu Ehren eines alten Sonnengottes. 

Diese volkstiimlichen Brauche in Italien leiten uns hiniiber 
zu den verwandten Feuerbrauchen der mittel- und nordeuropaischen 
Arier, deren Zusammenhang mit der Sonne und ihrem Aufstiege 
langst erkannt ist. Von den in Brand gesetzten Radern und 
Scheiben, die gerollt oder in die Luft geschleudert werden und 
so den Radzauber mit dem Feuerzauber und Bewegungszauber 
verbinden, war bereits in ausreichendem Ma6e die Rede, so daB 
wir diesen Teil der Feuerbegehungen nicht mehr zu erortern 
brauchen. Aber auch dann bleibt die Fiille der hierher ge- 
borigen Volksbrauche, die Mannigfaltigkeit der ortlichen Beson- 
derheiten noch immer so groB, daB es nicht leicht ist, ohne 
ins Breite zu gehen, eine zusammenfassende Schilderung zu bieten. 
Wir miissen eine solche dennoch versuchen und uns mit Riick- 
sicht auf den verfugbaren Raum auf das Hauptsachlichste be- 
schranken, indem wir zur Vervollstandigung auf die Werke von 
Grimm, Mannhardt und anderen Forschern verweisen. 

Schon die Weihnachtsfeuer gehdren wohl, wenigstens teil- 
weise, in diesen Zusammenhang, wenn sie auch durch einige, noch 
nicht ganz verstandliche Besonderheiten sich von den anderen 
Feuern abheben. Wie man in einigen Gegenden, z. B. in Schleswig, 
schon zu Weihnachten das Rad rollte, das die nun beginnende 
Aufwartsbewegung der Sonne fordern sollte, so mogen zum Teil 
auch schon die Weihnachtsfeuer den Zweck gehabt haben, die 
Sonne zu griiBen, sie gleich im Beginn ihres Aufstiegs durch das 
irdische Feuer zu kraftigen. Es ist die dunkelste Zeit des Jahres, 
die Seelenzeit, aber doch schon die Wende der Sonnenbewegung, 
und die Seelen, die Manen helfen wohl nicht nur nach indischer 
Anschauung mit zur Gewinnung des Lichtes, zur Neugeburt des 
Feuers und der Sonne. In spatrbmischer Zeit gait bekanntlich 
Weihnachten als Geburtstag der Sonne und das hat die Festsetzung 

warme darstellcn soil, halte ich fur kiinstlich und kaum den primitiven Vor- 
stellungen entsprechend. Und um sehr primitive, schon urzeidiche Brauche 
handelt es sich auf jeden Fall, das lehrt uns wohl die Vergleichung. 

AR II. IS 
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des Geburtstages Christ! auf diese Zeit beeinflufit. Wie alt diese 
Anschauung ist, kdnnen wir nicht sagen, aber daB schoii die 
Urzeit in dieser Zeit, freilich ohne kalendarische Festlegung 
anf einen bestimmten Tag, die Wende des Sonnenlaufes erkannte, 
ist kaum zn bezweifeln, und daB sie, wenigstens ortlich, schon in 
dieser Zeit mit dem Entfiammen magisch-kultlicher Feuer begann, 
ist nicht unwahrscheinlich. Denkbar ware natiirlich auch eine 
spatere Verschiebung derselben auf diese Zeit zuriick, die mit der 
Verschiebung des Jahresanfangs in Zusammenhang stehen konnte. 

Fur das altheidnische Weihnachtsfeuer in Europa scheint ein 
Klotz Oder Block, der entziindet wird und eine bestimmte, noch 
nicht ganz aufgeklarte Bedeutung hat, charakteristisch zu sein. 
So ztindete man in Marseille den calendeau Oder caligneau, einen 
groBen eichenen Klotz, an und sprengte dazu mit Wein und OL 
Dem Hausvater kam es zu, das Feuer anzulegen. In der Dauphine 
hiefi er chalendal, wurde am Weihnachtsabend entziindet und mit 
Wein begossen. Er gait fiir heilig und man muBte ihn ruhig 
ausbrennen lassen. In vielen Meierhofen Frankreichs spielt ein 
dicker Holzklotz, ein Stiick des starksten Baumes, den die Arbeiter 
im Laufe des Jahres fallten, noch heute die wichtigste Rolle, — 
der sog, Cuche de Noel. Man tragt ihn, mit Blumengewinden 
geschmiickt, feierlich um den Herd des Hauses und die Anwesenden 
knien im Kreise herum. Der oder die Alteste besprengt den 
Klotz mit Weihwasser und singt dazu ein Weihnachtslied, dessen 
Refrain die anderen wiederholen. Ein Familienessen macht den 
SchluB des Festes. Fiir Deutschland weist Jakob Grimm eine 
entsprechende Sitte schon aus dem 12. Jahrhundert nach. In 
England wurde ebenfalls ein groBer Holzklotz, der sog. yuleclog, 
am Christabend in das Feuer gelegt und womoglich mehrere Tage 
brennend erhalten. Ein Stiick davon pflegt man aufzubewahren 
und damit im folgenden Jahr zu Weihnachten den neuen Klots 
anzuziinden. Es soil auch die Familie vor Schaden bewahren. 
In Skandinavien entspricht durchaus die bekannte Sitte des Jul- 
blocks. Die Letten nennen den Weihnachtsabend blukku wakkars 
Oder „Klotzabend^^, nach dem Umhertragen und Verbrennen des 
Klotzes (blukkis). Die Serben ziinden zu Weihnachten ein Scheit 
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frischen Eichenholzes an, den sog. badnjak, und begiefien dasselbe 
mit Wein Der Eichenklotz oder das Eichenholzscheit, das bei 
diesen Feuern vielfach hervortritt, diirfte wohl in Beziehung zum 
Gewittergotte stehen, dem bei so vielen arischen Vdlkern die Eiche 
heiiig ist. Wir diirfen daher wohl schon bei diesen Brauchen 
eine Doppelbeziehung zur Sonne und zum Gewitter vermuten. 
Gesange, Tanze, Spiele, Schmausereien sind vielfach mit dem 
Weihnachtsfeuer verbunden. 

Man mag nun iiber diese Kiotzfeuer zu Weihnachten denken, 
wie man will, dariiber wird kein Zweifel bestehen konnen, daB 
die Feuer am ersten Fastensonntag mit der Sonne und 
ihrem Kult in Beziehung stehen. Der Sonntag Invokavit, der 
erste nach Fastnacht, der sechste vor Ostern, wird nach diesen 
eindrucksvollen Feuern in Deutschland Funkensonntag, im Rhein- 
gau Hallfeuer, in Frankreich Dimanche des brandons oder la fete 
des brandons, Fackelsonntag oder Feuerbrandfest genannt Von 
dem brennenden Rade, das an diesem Tage im Frankenlande und 
anderwarts gerollt wird, von den gliihenden Scheiben, die man 
in die Luft schleudert, haben wir schon berichtet. Die Jugend 
ziindet in Siiddeutschland am Funkensonntag aber auch grofie 
Feuer an, die sog. Funkenfeuer, und tanzt um dieselben herum, 
wie um das Johannisfeuer. Auf der Rhon und in den angrenzen- 
den Gegenden zog man an diesem Tage durch die Felder auf 
eine Anhohe oder einen Berg, zundete dort Holzfackeln, geteerte 
Besen, mit Stroh umwickelte Stangen an und lief damit durch 
die Saatfelder, rollte auch ein brennstoffumflochtenes Rad die 
Anhohe hinab, was die Acker vor Hagelschlag bewahren sollte. 
Nachdem man mit den Fackeln wie tobend umher getanzt, warf 
man dieselben auf einen Haufen zusammen. Die Menge stand 
um das Feuer herum und sang Gesangbuchlieder oder auch Volks- 
lieder. Das sollte den Feldfriichten Segen bringen. Man glaubte 
aber auch mit den Fackeln „den bdsen Saemann zu vertreiben*', 
„den Hutzelmann zu verbrennen'^ oder dgL Das Feuer hatte also 
eine doppelte Bedeutung : es sollte den Fluren Gedeihen und 


^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 521. 522. 
15* 
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Fruchtbarkeit schaffen, es sollte aber auch bose, feindiiche Ge- 
walten abwehren Oder gar vernichten, insbesondere aber gegen 
Gewitterschaden schiitzen, was die Bezeichnung jenes Rades als 
Hoairad, d. h. Hagelrad, direkt andeutet. Der Radzauber wie die 
ganze Feier erstrebte zugleich die Forderung der Sonne und 
ihres Segens, wie auch den Schutz vor der Hagelgefahr. Im 
Rheinlande werden die Fastnachtsfeuer geradezu Halefeuer oder 
Hallfeuer, d. h. Hagelfeuer, genannt und sollen also ebenfalls vor 
dieser Gefahr schiitzen. Man tr^t brennende Strohfackeln umber, 
ztindet grofie Feuer an von Stroh und Reisicht, spring! durch die- 
selben und setzt brennende Rader in Bewegung, die in Hessen 
Hagelrader genannt werden K „Aus dem gerade in die Hohe 
steigenden oder seitw^ts getriebenen Rauch wurde auf ein frucht- 
bares oder unfruchtbares Jahr geschlossen. Die Obstbaume, durch 
welche der Rauch zog, sollten jedenfalls im laufenden Jahr viel 
Obst bringen/^ Ahnliche Brauche und ahnlicher Glaube leben 
aber auch in anderen deutschen Gauen. In der Eifel fand ent- 
weder das Rollen des Feuerrades statt, oder das sog. „Burgbrennen^', 
d. h. man umwandelte unter lautem Gebet mit Fackeln in den 
Handen einen schlanken Buchenstamm und setzte denselben pldtz- 
lich unter dem Geschrei „Die Burg brennt*^ in Flammen, verbrannte 
wohl auch einen Strohmann darin. „So weit das Feuer leuchtete, 
der Rauch zog, sollte die Kornflur fruchtbar werden In Vorarl- 
berg umwickelte man eine junge Tanne mit Stroh, setzte die 
Hexe, eine aus alten Kleidern gefertigte Menschengestalt hinein 
und ziindete das bei einbrechender Nacht an. Knaben und 
Madchen liefen mit brennenden Fackeln ringsherum und sangen 
dazu ein Lied, das „Schmalz in der Pfanne, Korn in der Wanne^' 
und allgemeines Gedeihen wiinschte. Fast dasselbe Lied singt 
man in Tirol, wahrend man den Namen der Geliebten ausrufend 
die Scheiben schlagt. In Schwaben ztindet man aus Stroh und 
Holz ein Feuer an, verbrennt darin „die Hexe*', eine Strohfigur, 
schlagt die Scheiben fiir die Geliebte und „zuckt“ (d, h. springt) 


^ Vgl. Pfannschmidt, Germaaische Erntefeste, S. 383 fF. 
^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 500. 501. 
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mit brennenden Fackeln durch das Fener. In anderen schwabischen 
Orten ziebt man mit brennenden Fackeln auf die Berge. In 
Ertingen springt man durch die Flamme, damit der Flachs drei 
Ellen lang werde. „So weit die Helle der Flamme und der Ranch 
reichen, bat das Jahr lang keine Hexe Gewalt iiber Frucbt und 
Vieb, beides wacbst und gedeibt'^^ usw. 

Aucb in Frankreich werden am Fackelsonntage grofie Feuer 
angefacbt und man lauft mit brennenden Strobbiindeln durch die 
Obstgarten und Saaten. * Das soli auch bier Frucbtbarkeit und 
Gedeiben scbaffen. An gewissen Orten miissen die Neuverbeirateten 
bei diesen Feuem tanzen, anderswo umwandelt man paarweise den 
Holzstofi ^ usw. 

Von beschrankterer Bedeutung sind die sogenannten Marzfeuer^ 
welcbe die Burschen in Welschtirol am Abend des letzten Februar 
auf Hiigeln oder Bergvorspriingen anziinden, wobei sie singend 
Heiraten auszurufen pflegen^. 

Tragen diese Feuer vielleicbt nocb mehr einen vorbereitenden 
Charakter, so mulB man die weitverbreiteten Osterfeuer jeden- 
falls schon als die ersten Friiblingsfeuer fassen, — Freudenfeuer^ 
die den siegreicben Aufstieg der Friiblingssonne griifien und feiern 
sollen. Das sind ja die Tage, von denen man glaubt, da6 die 
Sonne beim Aufgang, bier und da auch beim Untergang, vor lauter 
Freude biipft und springt. Nun beginnt ja die herrliche Zeit, wo 
sie Tag um Tag hoher steigend neues Leben weckt und Wonne 
verbreitet, Wir finden die Osterfeuer namentlich im nordlicben 
Deutschland, in ganz Niedersacbsen, Westfalen, Niederhessen, in 
Holland, Friesland, Jutland und Seeland ^ Man ztindet in den 
Stadten, Flecken und Dorfern gegen Abend des ersten, bisweilen 
aucb des dritten Ostertages auf Hiigeln und Bergen ein grofies 
Feuer von Stroh und Holz an, unter grobem Zulauf des Volkes, — 


^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 501. 502. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 455 — 457. Mannhardt betont S. 456 die 
dem italienischen Marzfeuer entsprechende Beziehung dieser franzosischcn 
Feuer zu Liebe und Heirat. ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 455. 

^ Auch in Karnten werden sie erwahnt, in Sartoris Reise, vgl. Grimm, 
a, a. O., S. 512, Anm. I. 
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man tanzt um die Flamme, man singt und jubelt Man springt 
auch durch das Feuer, man tragt auch — z. B. im Munsteriande — 
brennende Strohbiindel iiber die Kornfelder, um dadurch Frucht» 
barkeit fiir dieselben zu erwirken. Auf Stangen oder Baumen 
werden Teertonnen aufgerichtet und in Brand gesetzt, oder man 
rollt sie auch brennend von den Hohen ins Tal hinab. Man rolit 
auch zu Ostern brennende Rader von den Bergen hinab — z. B. 
in Hildesheim — , oder schleudert feurige Scheiben in die Luft 
— ^ z. B. an einigen Orten Oberbayerns, wo iibrigens auch das 
Rolien strohumwickelter fliaramender WagenrMer vorkommt. In 
einigen schwabischen Orten wird das Osterfeuer durch biofies 
Reiben erzeugt, was unzweifelhaft auf uralter Tradition beruht 
Auch vom Osterfeuer heifit es, z. B. in der Mark: „So weit das 
Feuer leuchtet, gedeiht im folgenden Jahre das Korn und keine 
Feuersbrunst entsteht^,“ Es schalft also den Segen der Sonne 
und schiitzt vor der Feuersgefahr. Oft wird auch der Schutz vor 
Hagel und Blitz, vor Hexen, Ungeziefer u. dgl. durch Asche und 
Kohlen des Osterfeuers erzielt, namentlich des kirchlichen. Derm 
das muB noch bemerkt werden: Die Kirche hat sich die Oster- 
feuer teilweise angeeignet und ihnen, wie so oft auch in anderen 
Fallen, durch christlich-symbolische Umdeutung eine neue Weihe 
und hohere Bedeutung verliehen. Schon in der alten katholischen 
Kirche wurde zu Ostern ein neues, heiliges Feuer entziindet In 
deutschen Kirchensprengeln erzeugte man schon zur Zeit des 
Bonifatius das Feuer dazu aus dem Stein oder durch ein Brenn- 
glas aus Kristall. Noch jetzt wird in vielen deutschen Diozesen 
im Kirchturm, auf dem Kirchhof oder sonst in der Nahe der 
Kirche am Ostersonnabend ein HolzstoB mit Feuer aus dem Stein 
entziindet oder vom Priester geweiht An diesem Feuer kohit 
sich das Volk Pfahle oder Scheite von Holz an und tragt sie each 
Hanse zur Anziindung eines neuen Feuers und zum Schutz gegen 
Blitz und Feuersgefahr, tragt auch einen Teil auf die Acker, Garten 
und Wiesen zu ahnlichem Schutze und allgemeinem Gedeihen. In 

^ Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Auf!., S. 51 1 . 512. 

^ Vgl. Kuhn, Miirkische Sagen, S. 312 ; zu dem Ganzen vgl. Mannhardt, 
Baumkultus, S. 506 — 508. 
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dem kirchlichen Osterfeuer wurde ehemals auch eine Holzfigur, 
der Judas, verbrannt — daher in manchen Gegenden der Name 
Judasfeuer. Auch im weltlichen Osterfeuer wird ofters der ,Judas“ 
verbrannt, ein Strohmann, der kaum von dem Hutzelmann, der 
Hexe und ahnlichen Gestalten, die in den Fastnachtsfeuern ver- 
brannt werden, unterschieden ist, Es werden auch beim weltlichen 
Osterfeuer hier und da Osteriieder gesungen oder man zieht nacb 
demselben um die Kirche herum u. dgl. m. ^ Es sind das sehr 
begreifliche Anlehnungen, die nur fur das Ansehen und den ge- 
heiiigten Charakter dieser alten Feuer sprechen konnen. Von 
Hause aus gehdren aber diese Feuer gewifi ebensowenig zur Kirche 
Oder in die Kirche, wie das Ballspiel, das wir auch in Verbindung 
mit ihr betroffen haben. 

DaB die Letten seit alters dem Uhsing ein Feuer entfiammt 
haben, geht aus dem friiher mitgeteilten Liede hervor. Es mufi 
dies im Frlihling und wahrscheinlich im April geschehen sein, da 
seit Menschengedenken der 21. April ais Uhsingtag gilt. Am 
Abend dieses Tages pfiegten die Letten friiher zum ersten Mai 
die Pferde auf die Weide, die Nachthiitung, zu fiihren. Dort 
wurde ein Feuer angeziindet und ein Mahl von Fleisch, Bier und 
Eiern genossen \ Von Opfern, die man an diesem Tage im Feuer 
darbrachte, werden wir spater noch reden. Dazu wurde, wenigstens 
teilweise, das Feuer des Herdes benutzt. Das im Liede gemeinte 
Uhsingfeuer ist aber wohl jedenfalls das am Abend auf der Weide 
entflammte. AuBerdem aber fand am Uhsingfeste auch Abwehr- 
zauber mit dem Feuer statt. Man nahm den gltihendsten Stein 
vom Herde und warf ihn hinaus mit den Worten: „Mdgen dem 
Neider die Augen ausbrennen ! ^ 

Zu den beliebtesten Friihlingsfeuern gehdren die Maifeuer, 
die teils in der Walpurgisnacht, teils am ersten Mai oder in den 
ersten Tagen des Mai stattzufinden pfiegen. Sie stehen oft mit 
der sog. Maibrautschaft in Verbindung, einer Sitte, die mit den 
spater zu erdrternden Generationsbrauchen zusammenhangt. Doch 

1 Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 502—506. 517. Auch Grimm a. a. O., 
S. 513. 

® Vgl. Aiming a. a. O., S. ii. ® Vgl. Auning a. a. O., S, 14. 
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ist die Maibrautschaft nicht an diese Fener gebunden, wie auch 
die Feuer nicht an die Maibrautschaft. Uberhaupt sind die Mai- 
feuer prinzipiell von den Osterfeuern und anderen Friihiingsfeuern 
kaum zu scheiden. Es war ja auch ganz natiirlich, dafi roan 
urspriinglich diese Gedeihen schaffenden, Boses abwehrenden Feuer 
in groBeren Intervallen wieder und wieder entdammte , ohne 
kalendarisch genaue Fixierung, und solches dann festlich beging, 
mit niancherlei Brauchen und Zeremonien, die sich nicht iiberall 
in gleicher Weise verteilten. 

Im Vogtlande sieht man am Walpurgisabend auf den meisten 
Bergen Feuer und Kinder mit brennenden Besen \ In anderen 
Gegenden flammen die Feuer am ersten Mai. Die danischen 
Maifeuer sind ebenso wie die deutschen mit der Erwahlung von 
Maibrauten verbunden. In Schweden leuchten die Feuer am 
Abend des ersten Mai oft von alien Bergen und Hiigeln und die 
Jugend tanzt urn dieselben herum in frohlichem Reigen, nicht 
selten in doppeitem und dreifachem Ring^. Auch in Bohmen 
gibt es Maifeuer, und zwar mit Verbrennung einer Figur, der 
Hexe, zum Schutz gegen die den Acker schadigenden Zauberinnen 

Sehr originell ist das keltische Maifeuer, das sog. Beaitine, 
Beltein oder Baltein, welches in Schottland und Irland am ersten, 
zweiten oder dritten Mai entflammt wurde. In den schottischen 
Hochlanden wird das Feuer entziindet, dann eine Art Eierrahm 
von Eiern und Milch genossen, und ein Kuchen von Hafermehl 
an der heiBen Asche gerostet. Diesen schneidet man in so viel 
gleiche Teile, wie Personen vorhanden sind, schwarzt ein Stuck 
mit Kohle, tut alles in einen Hut, und nun muB jeder, ohne zu 
sehen, ein Stuck herausholen. Wer das schwarze Stiick bekommt, 
ist verpfiichtet, dreimal durch das Feuer zu laufen, um dasjahr 
fruchtbarzumachen. Ertut das offenbar in stellvertretender 


^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 522. 

2 Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 508. 509. Grimm sagt a. a. O., S. 518 
bei der Besprechung der danischen Gade'ild, der grofien Feuer, die zu Jo- 
hannis in Danemark auf den Strafien, Platzen und Hiigeln entziindet werden : 
jjEinige versetzen diese Strafienfeuer auf Walburgisabcnd.“ 

® Mannhardt a. a. O., S. 502. 
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Weise, wie die Hirpi Sorani fur das romische Volk iiber das Feuer 
laufen. Den Namen des Festes brachte man mit dem Namen eines 
alten keltischen Sonnengottes Belen oder Belin zusammen ^ Es 
ist jedenfalls ein altes Sonnenfest, und das Feuer, resp. der Sprung 
durch dasselbe, soil Fruchtbarkeit und Gedeihen schaffen. 

Zu Pfingsten treten die Feuer zuriick. Der Maibaum und 
allerlei Wettspiele, Wettschiefien, Wettlaufen, Wettreiten u. dgl., 
mit allerlei Lustbarkeiten, Tanz u. dgl. verbunden, stehen im Vorder- 
grunde. Doch fiibrt Jakob Grimm eine wichtige Nachricht von 
Eccard an, der erzahlt, „er habe eines Pfingstmorgens 
Pferdehirten Feuer aus Holz reiben und dabei ihren Kohl 
kochen sehen, in der Meinung, dafi sie durch dessen Genufi das 
Jahr liber frei vom Fieber bleiben wiirden 

Den Hohepunkt all dieser festlichen Feuer bilden unzweifelhaft 
die Sonnwend- Oder Johannisfeuer, die wir iiber den grdfiten Teii 
Europas verbreitet finden. Deutschland, Osterreich, Frankreich, 
England, Skandinavien, Danemark, Rufiland, Serbien, auch manche 
Gegenden Italiens kennen diese Feuer in Formen, die allerlei Ab* 
weichungen im einzelnen zeigen, im wesentlichen aber doch iiber- 
einstimmen. 

Den Mittelpunkt der Feier bilden gewdhnlich machtige Feuer, 
die des Abends vor Johannis angeziindet werden, um die herum 
man tanzt, singt, jubelt, schmaust und trinkt, in die man bestimmte 
Krauter und allerlei andere Dinge hinein wirft, iiber die man 
springt, einzeln und paarweise, iiber deren Asche und Kohlen 
das Vieh getrieben wird, deren Uberreste man in die Felder, 
Garten oder Hauser steckt, weil man ihnen heilsame Wirkungen 


^ Vgi. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 509. 510. Mannhardt, Baum- 
kultus, S. 50S; tine heifit Feuer, Bealtine, Beltein „Feuer des Beal oder 
BeP‘ ; die galische Form Baltein wird auch als Ballfeuer erklart. „In beiden 
Fallen — sagt Mannhardt a. a. O. — , ob gal. bal (globe) oder Beli das 
Etymon sei, werden wir Sonnenfeuer iibersetzen miissen, da auch ersteres 
auf den Sonnenball zu gehen scheint ; falls nicht ein Gebrauch, dem deutschen 
Scheibenwerfen analog, dem Feuer den Namen gab.‘‘ Mit diesem keltischen 
Bealtine bringt J. Grimm a. a. O., S. 511 vielleicht mit Recht den Pfultag 
Oder Pulletag der rheinischen Gegenden zusammen, der gerade auf den 
zweiten Mai fallt. ® Vgl. Grimm a. a. O., S. 507. 
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zuschreibt u. dgl m. Daneben aber werden aucb an manchen 
Orten feurige Rader gerollt, brennende Fackeln geschwungen, 
Teertonnen auf hohen Stangen angeziindet u. dgl m. Stadt nnd 
Land hat an dieser Feier Anteil; namentlich in friiheren Jahr- 
hunderten fiammten in vielen Landern die Johannisfeuer aucli an 
hervorragender Stelle in den Stadten, zum Teil unter offizieller 
Beteiligung des Magistrals, im Beisein von Fiirsten nnd anderen 
hervorragenden Personen, die sich auch seibst an Tanz und Lust- 
barkeit beteiligten. Die Kirche hat nnr in beschranktem Ma6e 
auch diesen Feiern ihren Segen gegeben. Fine Umdeutung ins 
christlich Symbolische war hier schwieriger, als z. B. bei den Oster- 
feuern, wo sie nahe genug lag. Die Verbindung der Feuer mit 
dem Feste Johannis des Taufers konnte nur eine lose sein und 
bleiben. Sie war zu unnatiirlich und gezwungen \ Das Alt- 
heidnische des Festes wurde meist noch deutlich empfunden und 
veranlafite ofters Verbote desselben, die jedoch die tiefgewurzelte 
Gewohnung nicht zu brechen vermochten. 

So erlieiS z. B. der Rat von Niirnberg am 20. Juni d. J. 1653 
die folgende Verordnung: „Demnach bifihero die Erfahrung be- 
zeugt, dafi alter heidnischer boser Gewohnheit nach jahrlichen an 
dem Johannestag auf dem Land, sowohi in Stadten als Dorfern 
von jungen Leuten Geld und Holz gesammlet und darauf das 
sogenannt Sonnenwendt- oder Zimmetsfeuer angeziindet, dabei 
gezecht und getrunken, um solch Feuer getanzet, dariiber ge- 
sprungen, mit Anziindung gewisser Krauter und Blumen, und 
Steckung der Brand aus solchem Feuer in die Felder, und sonsten 
in vielerlei Weg allerhand aberglaubische Werk getrieben worden 
— als hat ein E. E. Rath der Stadt Niirnberg nicht unterlassen 
soilen noch kbnnen, solche und andere Ungeschicklichkeiten, 
aberglaubische und heidnische Werk und gefahrliche Feuer bei 
bevorstehendem Johannistag abzustellen 

^ Meine Haushalterin Rosine Redl ausDeutschbohmen berichtet mir folgende 
Erklarung der Johannisfeuer, die sie in ihrer Heimat gehort: Johannes der 
Taufer sei einstmals verioren gegangen, da habe man ihn in der Nacht mit 
Feuer gesucht. Um daran zu erinnern, werden noch immer die Johannis- 
feuer entzundetl 2 Vgl. Grimm a. a. O., S. 515 Anm. 
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Von der Beteiligung furstlicher Personen an den Johannis- 
feuern und dem Reigen um die Flammen in verschiedenen 
deutschen Stadten, wie Augsburg und Miinchen, gaben wir schon 
friiher Nachricht (s. S. 116). Namentlich in Siiddeutschiand sind 
die Johannisfeuer beliebt, wahrend in Norddeutschland die Oster- 
feuer starker hervortreten. Zu Gernsheim, im Mainzischen, wird 
das entziindete Feuer von dem Pfarrer gesegnet und, solange 
es brennt, gesungen und gebetet. Erlischt die Flamme, so 
springen die Kinder iiber die glimmenden Kohien ; ehemals taten 
es auch die Erwachsenen In Schwaben springen Bursche und 
Madchen durch das Feuer, man rollt brennende RMer und betet, 
daS der Werg oder Hanf gedeihe. Im Lechrain entziindet man 
neben dem Sonnenfeuer einen hohen strohumwickelten Balken 
mit brennenden Besen, tanzt um denselben, spring! durch die 
Fiamme, und es gilt der Glaube, dal 3 die ungesengten Springer 
fieberfrei bleiben. „So hoch sie springen, wachst der Flachs; 
ein angebranntes Scheit in die Flachssaat gesetzt, befdrdert deren 
Gedeihen.“ Den Sprung tut die Jugend paarweise, Bub und 
Dime zusammen, und dazu singen sie das nette Liedchen: 

CJnterm Kopf und oberm Kopf tu ich mein Hiitl schwingen; 

Madl, wenn d’mi gern hast, durchs Fuir mu6t mit mi springen 

Dieser paarweise Sprung durchs Sonnwendfeuer ist in Deutsch- 
land wie in Osterreich sehr verbreitet und charakteristisch, wie 
auch der Tanz der Liebespaare um das Feuer®. In Bohmen 
sieht man die Johannisfeuer von alien Bergen leuchten ; es wird 
auch ein Johannisbaum inmitten des HolzstoBes entflammt, man 
rollt harziiberzogene WagenrMer den Berg hinab, schleudert 
brennende Besen in die Luft oder lauft mit ihnen hin und her, 
springt paarweise durch das Feuer , treibt die Kiihe durch die 
Glut; steckt die Stiimpfe der Besen in die Krautgarten, um sie 
vor Miicken und Raupen zu bewahren, die Brande und Kohien 
des Feuers in die Felder, Wiesen und Garten, unter das Dach 


1 Vgl. Grimm a. a. O,, S. 514. 

® Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 510. 464 (nach Leoprechting, Aus 
dem Lechrain, S. 182 if.). ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S, 464. 



236 


Feuerbrauche beim SoDnenfeste. 


Oder die Tiirschwelle, um Unwetter abzuwehren u. dgl m. In 
Frankreich sind Johannisfeuer und Rader schon im 12. Jalirhundert 
bezeugt. In grofien Staten, wie Paris, Metz und vielen anderen^ 
wnrde der Holzstofi noch im 15., 16. und 17. Jahrhundert auf 
dffentlichem Platze vor dem Rathause errichtet, mit Laub und 
Blumen geschmiickt und von dem Maire selbst angeziindet. Im 
Siiden lebt die Sitte vielfach noch heute fort. An manchen 
Orten Frankreichs wird das Johannisfeuer unter Beteiligung der 
Geistlichkeit angeziindet , vom Priester gesegnet. Auch hier 
springt man iiber das Feuer und um dasseibe herum, schreibt 
den Resten desselben allerlei heilsame Wirkungen zu und ver- 
wendet sie demgemafi usw. \ Aber auch in England sind die 
Johannisfeuer sehr beliebt. Man tanzt bekranzt um sie herum, 
oft bis zum Hahnenschrei , man springt hindurch , treibt das 
Vieh driiber bin, alles in feierlicher Weise (with religious solemnity). 
Auch hier gibt es fiammende Fackeln, Umziige mit denselben, 
allerlei Zauber mit den Resten des Feuers usw. 

In Danemark werden die Johannisfeuer auf offenen Strafien, 
Platzen und Hiigeln angeziindet. Auch in Schweden sind sie 
wohlbekannt. Ebenso in Norwegen, wo sie den merkwiirdigen 
Namen Brising tragen, wie der beriihmte Schmuck der Freyja^. 
In Litauen und PreuBen flammen die Feuer am Johannisabend 
auf alien Hdhen. „Am folgenden Morgen treibt man das Vieh 
liber die Brandstellen auf die Weide. Das hilft gegen Vieh- 
sterben, Zauberei und Milchbenehmung, aber auch gegen Hagel- 
schlag und Gewitter^" Auch die Letten kennen diese Feuer, 
wenn es auch auffallend ist, dafi nur sehr wenige ihrer Lieder 
derseiben Erwahnung tun Die Polen, ebenso wie die Tschechen, 

^ Vgl. Mannbardt a. a. O., S. 510. 

^ Vgl. Grimm a, a. O., S. 516. 517; Mannbardt a. a, O., S. 511. 516. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 517; Mannhardt a. a. 0 ., S. 511. 512. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 517. 518; Mannbardt a. a. O., S. 512- 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 519. 

® Vgl, A. Bielenstein, Das Jobannisfest der Letten, Baltische Monats- 
schrift, Jabrgang 1874; ans diescr Arbeit ergibt sich, dafi nnter mehrcren 
Hunderten lettischer Johannislieder nur drei das Feuer erwahnen. Diese 
in der Tat mcrkwiirdige Tatsacbe laJBt Mannhardt die Frage aufwerfen, ob 
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nennen das Johannisfeuer Sobotka, d. h. kleiner Sonnabend, — 
im Gegensatz zum grofien, dem Ostersonnabend. Der polnische 
Dichter Kochanowski hat im 16. Jahrhundert eine iebendige 
Schilderung des Festes gegeben. Auch hier wird beim Feuer 
getanzt, gesungen usw. Die Russen nennen das Fest Kupalo. 
Auch bei ihnen springen Junglinge und Jungfrauen blumen- 
bekranzt und mit heiligem Kraute umgiirtet durch das Feuer, 
man singt, man fiihrt das Vieh dariiber, um es vor bbsen Geistern 
zu schiitzen u. dgl. m. In Kleinrufiland setzt man einen stroh- 
umwickelten Pfahl in Fiammen, die Bauerinnen werfen Birken- 
zweige ins Feuer und sagen dazu: „Werde mein Flachs so hoch 
als dieser Zweig Die Serben umschreiten mit brennenden 
Fackeln Schafhiirden und Ochsenzaune, steigen dann auf die Berge 
und lassen sie verbrennen®. Slowenen und Kroaten nennen das 
Fest „Feuerschlag“ (kres, resp. kresz) und fiihren dabei nachtliche 
Freudenspriinge aus Einige Gegenden Italiens kennen oder 
kannten die Johannisfeuer ebenfalls und die italienischen Schiffer 
ziinden sie auf offenem Meer auf ihren Schiffen an^. 

Es springt in die Augen, dafi all diese Sonnwendfeuer trotz mancher- 
lei brtlicher Variationen nicht nur untereinander verwandt sind, 
sondern auch von den verschiedenen Friihlingsfeuem sich prin- 
zipiell garnicht trennen lassen, vielmehr aufs engste mit ihnen 
zusammen gehoren. Wir haben eine ganze Reihe von wesentlich 
verwandten Feuerfesten, mit ahnlichen Brauchen und ahnlichem 
Zweck, die jedenfalls zu Fastnacht, vielleicht schon zu Weihnachten, 
ihren Anfang nehmen und parallel dem Aufstieg der Sonne im 
Johannisfeuer ihren Gipfelpunkt erreichen. Allen sind fiammende 

nicht die Letten das Johannisfeuer erst durch die Deutschen kennen gelernt 
haben mochten (vgl. a. a. O., S. 468; 617). Ich mochte das im Hinblick 
auf die tiefgewurzelte weite Verbreitung des Branches bei den arischen 
Volkern, auch den naheverwandten Preufien und Litauern, und namentlich 
auch das sakrale Fortleben desselben in dem indischen Sonnwendopfer, 
nicht fur wahrscheinlich halten, obwohl jene Tatsache dabei unerklart bleibt. 

^ Vgl. Grimm a, a. O., S. 519; Hillebrandt, Sonnwendfeste, S. 41. 

2 Vgl. Grimm a. a. O., S. 519; Mannhardt a. a. O., S. 512. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 512. 

^ Vgl. Grimm a, a. O., S. 519. ^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 518. 
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Feuer gemeinsam, als Mittelpunkt der Feier, — auch brennende 
Fackeln, die geschwungen oder umher getragen werden, das 
Rollen Oder Werfen von Radern und Scheiben, meist in brennendem 
Zustande. Dazu lebhafte Bewegung, Laufen, Springen, Tanzen, 
Gesang nnd Jubel, ein zeitweilig feierliches Gebaren, das sogar 
Beteiligung der Kirche ermbglicht, dann aber auch wieder allerlei 
Ausgelassenheit, die dem widerstrebte ; ferner Schmausereien, em 
paarweises Auftreten und Handeln von Liebenden, Neuvermahlten 
Oder auch scherzweise zusammengebrachten Paaren, dazu noch 
allerlei spater zu erorternde Wasserbrauche und Vegetations- 
brauche, den Festbaum nicht zu vergessen, der mit dem Weihnachts- 
baum beginnt, als Maibaum umtanzt, im Johannisfeuer aber 
auch anderen Feuern — verbrannt wird. 

Wie die brennenden Rader und Scheiben unzweifelhaft die 
Sonne vorstellen, so sollen auch die grofien, flammenden Feuer 
crewiS ein Abbild des Sonnenfeuers sein. Mit diesen Feuern, 
Radern und Scheiben griifit man die Sonne, lockt sie herbei, 
sucht sie in ihrer Bewegung aufwarts, in Licht und Warme zu 
kraftigen und vorwarts zu bringen — , ein Sonnenzauber, Feuer- 
zauber, Radzauber und Bewegungszauber. Dem Menschen aber 
liegt dabei vor allem an dem eigenen Gedeihen und Wohl- 
befinden. Schon im Aufstiege der Sonne, im Erscheinen des 
Friihlings und Sommers stromen sie ihm zu, aber der Gedanke 
liegt auch nahe genug, dafi die Beriihrung mit dem heiligen, 
sonnenartigen Element, insonderheit am festlichen Tap, heil- 
bringend wirken, Boses abwehren miisse. Darum springt man 
durch die Flamme, treibt das Vieh uber die Glut oder rauchert 
es, lauft mit dem Feuer uber Felder und Wiesen, lafit den Rauch 
durch die Obstbaume ziehen, beriihrt sie wohl auch mit dem 
Feuerbrand, steckt kaltgewordene Brander, Kohlen und Asche 
in die Erde der Acker, bewahrt sie im Hause auf u. dgl. m. Der 
Mensch glaubt sich selbst durch solche Beriihrung von Krankheit 
und Schaden zu befreien und davor zu bewahren, ja auch seme 
Siinden los zu werden; dem Vieh glaubt er allseitiges Gedeihen, 
Milchreichtum, Fruchtbarkeit usw., den Wiesen und Feldem gutes 
Wachstum zu schaffen. Zugleich aber ist damit die Abwehr 
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und Vernichtung aller moglichen feindlichen, schadigenden Ge- 
walten verbunden, die zum Teil in der Verbrennung einer Puppe, 
einer Hexe oder dgl. zn sinnbiidlichem Ausdruck gelangt. Und 
besonders tritt der Schutz vor Gewittersgefahr, vor Blitz und Feuer- 
schaden kraftig hervor, — das Negative, neben dem Positiven 
des Sonnensegens. Es bildet die notwendige Erganzung, — 
beides ist nicht zu trennen. So wagten wir schon den Eichenklotz 
des Weihnachtsfeuers auf den Gewittergott zu beziehen, ganz 
deutlich aber sprach von solch schiitzender Abwehr die Be- 
zeichnung der gerollten feurigen RMer als Hagelrader, wie auch 
die Bezeichnung des Frtihlingsfeuers, des Maifeuers als Hagel- 
feuer, namentlich in der Rheingegend. Mannhardt deutet die 
in die Luft. geworfenen Fackeln bei den Feuerfesten geradezu 
auf den Blitz, als Darstellung desselben und hat vielleicht Recht 
darin. Hier soli die Nachbildung apotropaisch , abwehrend, 
schiitzend wirken. Darum sagt man auch in Deutschland : Wenn 
der Mensch am Funkensonntage keine Funken macht, so macht 
sie der Herrgott durch ein Wetter Diese Doppelbeziehung der 
Feuerfeste auf Sonne und Gewitter wird sich uns noch weiterhin 
als wichtig erweisen. 

Endlich ist noch dessen zu gedenken, dafi das Feuer bei diesen 
Festen an manchen Orten aus dem Holze gerieben oder aus dem 
Steine geschlagen wurde. Das erstere Verfahren darf wohl als das 
altere, heiligere und wirksamere angesehen werden, Der Ent- 
ziindung des schwabischen Osterfeuers durch Reibung haben wir 
schon Erwahnung getan, ebenso eines Falles von Reibungsfeuer 
zu Pfingsten. Aus dem Steine geschlagen wurde das romische 
Palilien-Feuer und zum Teil das kirchliche Osterfeuer zu Bonifatius’ 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 536. 553 ; ganz richtig fafit er im iibrigen 
die Feuer dieser Feste als Darstellungen des Sonnenfeuers, das die Vege- 
tation zeitigen soil; vgl. a. a. O., S. 465. 497. 553. Aber auch der Feuer- 
brand erscheint als Sonnensymbol, z. B. ganz deutlich in gewissen indischen 
Opferbrauchen, wie Oldenberg (Rel. d. Veda, S. 89) gezeigt haU Wie die 
brennenden Rader, wo sie Hagelrader genannt werden, wie die rheinischen 
Maifeuer, die Halefeuer heifien, scheinen auch die Feuerbrande beide Be- 
ziehungen in sich vereinigen zu konnen, 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 502. 
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Zeit in einigen deutschen Sprengeln. Ofters wird zti Johamiis 
das Feuer dnrch Reibung aus dem Holz erzeugt, so z. B. in 
Mecklenburg, in Masuren, bei den Luzerner Bauern in der 
Schweiz Man darf wohl mit Grimm annehmen , daB dies ur- 
spriinglich iiberhaupt die Art gewesen ist, wie das Feuer bei 
diesen Sonnenfesten erzeugt zu werden pflegte und da6 solches 
nur im Laufe der Zeit an den meisten Orten in Abnahme ge- 
kommen ist, Dafiir spricht auch der Umstand, da6 Inder und 
Iranier fort und fort ihr heiliges Feuer bei den Opferfesten durch 
Reibung erzeugten. In Europa hielt sich der Branch, abgesehen 
von den Sonnenfesten, namentlich noch in besonderen Fallen bei 
Krankheit des Viehs u. dgl, wo man des wirksamsten Feuers zur 
Lustration bedurfte. Das war das sogenannte Notfeuer, von 
welchem wir passender spaterhin bei Behandlung der Feuergottheit 
sprechen werden. Hier kam fur uns nur das Feuer der Sonnen- 
feste in Betracht. 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 519, 520. 



WASSERBRAUCHE DER SONNEN- 
UND FEUERFESTE. 


I m Verlaufe der Darstellung sind uns bereits mehrfach Brauche 
entgegen getreten, die mit den Sonnenfeuerfesten in keinem 
unmittelbaren organischen Zusammenhange zu stehen schienen und 
die doch unzweifelhaft zu ihnen gehdren. Wasserbrauche ver- 
schiedener Art, die wir jetzt einer naheren Betrachtung unterwerfen 
miissen. Eine solche erweist unzweifelhaft, dafi diese Brauche mit 
den Feuerbrauchen untrennbar eng verbunden sind und gewisser- 
mafien die notwendige Erganzung zu diesen bilden. Die Feuer- 
feste sind geradezu gleichzeitig auch Wasserfeste. Feuer und 
Wasser bilden zusammen und sich erganzend Grundbedingungen 
des Gedeihens von Mensch und Vieh, von Wiese und Wald, Acker 
und Garten: himmlisches Feuer und himmlisches Wasser, Sonne 
und Regen, ebensowohl wie die beiden als irdische Elemente, 
Ihr Segen ist mannigfaltigster Art und ihr sich erganzendes, 
gleichermafien notwendiges Wesen macht die Zusammenfassung 
begreifiich. So erscheint nun, vor unseren Augen sich erweiternd, 
was wir bisher als Sonnenfest fafiten und bezeichneten, zugleich 
auch als Regen- Oder Gewitterfest, das Feuerfest auch als Wasser- 
fest. Wir konnen den einen Kult von dem anderen nicht trennen. 

Die Feuerbrauche der Sonnenfeste batten in der Hauptsache 
einen doppelten Zweck. Sie sollten erstens die Sonne grlifien, 
sie kraftigen und fordern auf ihrer Bahn, Licht und Warme ihr 
mehren, ihr zum siegreichen Aufstiege verhelfen und also dem 
Menschen und der ihn umgebenden Welt den Segen der Sonne, 
des Friihlings und Sommers sichern. Sie sollten zweitens Menschen 

AR n. I6 
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und Vieli, Haus und Hof, Wiese, Feld und Btoie nach Mafigabe 
ibres Wesens reinigen, lantern, heilen, kraftigen, fruchtbar 
macben, vor allem Scbaden, bosen Damonen, Hexen, Krankheit, 
MiBwacbs, Insektenfrafi u. dgl. m. bewabren, insonderheit auch die 
Gefabr des Gewitters, Hagels und Feuerschadens abwehren, — 
eine lustrierende, starkende und apotropaische Wirkung. Ganz; 
entsprechend baben auch die Wasserbrauche dieser Feste eineri 
doppelten Zweck: 

1. Sie sollen die himmlischen Wasser in Bewegung setzen, ibr 
recbtzeitiges Erscheinen bewirken, dem Menscben und der ihn 
umgebenden Welt den Regen und Gewittersegen sichern, also 
dasjenige erzielen, was man jetzt zumeist „Regenzauber^^ nennt; 

2. Sie sollen, ahnlich dem Feuer, reinigen, lautern, beilen, 
kraftigen und fruchtbar macben, vor allerlei Scbaden, Krankbeit,. 
bosen Damonen, Hexen u. dgl. bewabren. 

Aber wir finden bier, wie es scheint, nocb ein Drittes: 

3. Etliche der hierher gehorigen Wasserbrauche, wie die Brunnen- 
feste, Queilenopfer u. dgl. m. scheinen vielmebr den Zweck zu 
baben, dem Menscben den Segen des irdischen Wassers zu sichern. 
Wie das himmlische Wasser, so soli auch das irdische ihm treu 
bleiben. Und entsprechend gehen auch etliche der Feuerbraucbe 
offenbar darauf aus, dem Menscben den Segen des irdischen 
Feuers, des Hausfeuers zu sichern. Sie sind in unserer Betracbtung 
bisher nocb zuriick getreten, sollen aber spater, wenn wir Feuer- 
verehrung und Feuergottheiten bebandeln, zu ihrem Rechte kommen. 

So deutlich sich nun auch im allgemeinen jene drei Zwecke 
erkennen lassen, im einzelnen ist es dock scbwierig, sie auseinander 
zu halten. Wir bleiben bisweilen im Zweifel, ob ein bestimmter 
Branch dem einen oder dem anderen Zwecke dienen soil, — 
ofters mag wohl auch mehreres zugleicb, in unbestimmter Weise 
zusammen gedacht und gewollt sein. Die Unterscheidung ist 
darum doch nicbt unfruchtbar, wie die folgende Ubersicht zeigen. 
dlirfte. 

Wir fassen zunacbst den Regenzauber ins Auge, soweit 
derselbe bei den Sonnenfeuerfesten hervortritt. 

Das indiscbe Sonnwendopfer, in dem wir scbon so viele boch- 
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bedeutsame Brauche der Urzeit in sakraier Stilisierung wieder- 
gefunden haben, erweist sich auch in diesem Punkte ergiebig. 
Schon der Umstand ist hochst bedeutsam, da6 der Mahavratatag 
dem Indra gehort dal3 also der Gewittergott geradezu als die 
Hanptgottheit des Sonnwendtages erscheint, wie ja auch er bei 
dem Somafest des „Lichtfeuerlobgesanges^^ in gleicher Eigenschaft 
kraftig hervortrat. Diese Stellung nimmt er aber zweifellos nicht 
nur als der grofie, streitbare Gewinner des himmlischen Lichts, 
als Drachentdter und Befreier der Sonne aus Nacht und Dunkel 
und Wolkengraus ein, sondern nicht minder als der groQe Gott 
des Donners, Blitzes und Regens, der Befreier der Wolkenwasser 
aus dem Gefangnisse, der Hohle, in welcher sie der bose Damon 
Vritra, der „Umhuller'^, verschlossen halt. Lieder und Brauche 
des Sonnwendfestes lassen das deutlich erkennen. Bei diesem 
Feste ertonten urspriinglich, zur Zeit des Rigveda, die beiden 
altberiihmten Gesange oder Melodien, die sog. Simans des Brihat 
und Rathamtara, die schon der Rigveda kennt und die auch in 
der Folge fort und fort nebeneinander genannt werden, zusammen- 
gehorig, sich gegenseitig erganzend. Wir sahen bereits friiher, 
dafi der Rathamtarasang, das den Wagen fordernde Lied, der 
Sonne gehorte, auf sie sich bezog, den Wagen der Sonne fordern 
sollte. Ebenso deutlich aber steht der Brihatsang, das grofie oder 
machtige Lied, in Beziehung zu Gewitter, Donner und Regen, 
gehort dem Gewittergotte Indra an. Schon im Rigveda wird dem 
Indra dies groBe, machtige Lied gesungen. Die Menschen singen 
es ihm und die Gotter des Sturmes, die Maruts, seine Begleiter* 
Schon im Rigveda gilt als eine zur Regenzeit oder bei deren 
Eintritt besonders beliebte Melodie das Saman Brihat Wie der 
Sonnenwagen zum Rathamtaralied, so gehorte der Donner zum 
Brihatgesang. Ein Br^hmana sagt : „Der Herr der Geschdpfe schuf 
das Rathamtara, — hinter ihm her wurde das Gerausch eines 
Wagens geschaffen. Der Herr der Geschopfe schuf das Brihat, — 
hinter ihm her wurde das Getose des Donners geschaffen/^ Die 
beiden altberiihmten Gesange erscheinen hier geradezu wie kosmo- 

^ Vgl. Hillebrandt, Sonnwendfeste in Alt-Indien, S. 41. 

® Vgl. Hillebrandt a, a. O., S. 23. 24. 25. 

16* 
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gonische Machte, die eine dem Wagen (der Sonne), die andere 
dem Donner voranschreitend, Und der Kommentar bietet dazu 
die hochinteressante Bemerkung, „dal3 man am ersten Tage das 
Kathamtara mit Wagengerassel einleite, das Brihat aber, da man 
das Getose des Donners nicht machen kdnne, mit damit gieich- 
bedeutendem Trommelschlag Auch im klassischen Sanskrit 
wird der Donner der Wolke dem Schall der Trommel verglichen, — 
tind im Ritual stellt der Trommelschall den Donner dar. 

Nun tritt mit voller Klarheit die Bedeutung einer Zeremonie 
des indischen Sonnwendfestes hervor, deren wir teilweise schon 
friiher gedacht haben: Urn ein flammendes Feuer wandeln unter 
Trommelschlag Frauen, die gefiillte Wasserkruge tragen, dreimal 
von rechts nach links und wiederum von links nach rechts herum, 
und ebenso nachher wieder, wenn der letzte Vers des Liedes 
verklungen und die Trommler aufgehort haben. Nach dem 
letzten Rundgange gieden sie das Wasser ins Feuer und loschen 
es aus Das Feuer stellt die Sonne dar , das Trommeln den 
Donner, das Wasser den Regen. In die Sonnenglut stromt 
sinnbildlich bier der Regen hinein unter Donnergeroll, — Sonne 
und Regen vereinen sich hier und sollen sich vereinen zum 
Segen der Welt, denn vereint erst schafFen sie die Fruchtbarkeit 
und alien Segen der Erde, die der Mensch ersehnt, vom Himmel 
erhofft und in magisch-kultlicher Begehung zu erreichen trachtet, 
Dem Sonnenzauber des Sonnwendfestes gesellt sich aufs engste 
der ebenso wichtige Regenzauber. Das Wasser wird in das Feuer 
gegossen, die Sonne wird im Regen gebadet, — und so ist sinn- 
bildlich der voile Segen der Fruchtbarkeit gewahrleistet. 

Die Richtigkeit dieser Deutung wird auf das schonste bestatigt 
durch altertiimliche, hochst charakteristische Brauche, die fern 
von Indien beim Mittsommerfeste von den europaischen Ariern 
getibt werden, — die oft schon erwahnten Brauche des Rollens 
fiammender Rader, gerade dort, wo sie uns am vollstandigsten 
erhalten sind. In Konz an der Mosel, wo dieser Branch in 
seltener Kraft lebendig geblieben, wird das flammende Rad bergab 


Vgl. Hillebrandt a. a. 0 ., S. 29. 


Vgl. Hiilebrandt a, a. O., S. 40. 
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in den Flufi gerollt. Wenn es noch brennend in die Flat ge- 
langte und also dort eriosch, dann war der Jubel des Volkes 
gro6, dann prophezeite man ein fruchtbares Jahr und vor allem 
eine gesegnete Weinernte. Das fiammende, rollende Rad stellt 
deutlicher noch als das Feuer des indischen Sonnwendfestes die 
gliihende Sonne dar. Wenn das fiammende Sonnenrad sich im 
Wasser badet, wenn Feuer und Wasser zusammentreffen, die 
Sonnenglut durch das Regennafi gekiihit und geloscht wird, die 
beiden grofien, Leben und Fruchtbarkeit wirkenden Machte ihre 
Schuldigkeit tun, dann ist der Segen gewifi, der den Jubel der 
Menschen weckt. 

Merkwtirdig ist bei dem Konzer Brauch auch die altester Sitte 
entsprechende Scheidung der Geschlechter w^rend der feierlichen 
Zeremonie. Die Manner bereiten oben auf dem Berge das 
fiammende Rad und geleiten es dann ab warts. Die Frauen stehen 
unten zusammen beim Burbacher Brunnen und jauchzen laut auf, 
wenn das Rad vorbei rollt. Die Manner scheinen hier des feurigen 
Segens, die Frauen des nassen zu walten. Scheidung der Ge- 
schlechter wird uns iibrigens auch noch spater bei den lettischen 
Opferbrauchen fur Uhsing entgegentreten. 

Das Rollen des fiammenden Rades ins Wasser, der indischen 
Zeremonie so nah verwandt, ist gewifi die vollstandigste und ein- 
drucksvollste, zugleich die dramatisch spannendste Form dieser 
Sitte, da der voile Erfolg ja nicht sicher ist und ihr so etwas 
Prophetisches innewohnt. Dieses Rollen des feurigen Rades ins 
Wasser war zweifellos frliher weiter verbreitet. Es ist uns auch 
fur Trier bezeugt, es findet sich aber nicht nur bei Germanen, 
sondem auch bei den Slaven. So liefien noch im Jahre 1844 
die Ruthenen bei Zaleszczyki ein Feuerrad in den Dniester rollen^. 
Und was hier bezeugt ist, wird ohne Zweifel auch noch an manchen 
anderen Orten Brauch gewesen sein, von denen uns keine Zeug- 
nisse vorliegen. 

Die Sonne mufi baden 1 Sie muB nicht nur leuchten, warmen,. 
rollen, laufen, aufwarts steigen, siegen, — die Sonne mufi baden ! 

^ VgL Hillebrandt a. a. O., S. 42, nach der Abhandiung von Rymaa- 
Idewicz iiber Kochanowskis Jobannislied. 
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Das war ohne Zweifel ein urait arischer Gedanke, der in den 
angefiihrten, eindrucksvollen Brauchen zu sinnlich-symbolischem 
Ausdruck gelangt, mit magisch - kultlicher Absicht. Die Sonne 
mn6 baden oder gebadet werden, — reichlicher Regen muB die 
Glut des Tagesgestirnes kiihlen, damit beide vereint Leben und 
Fruchtbarkeit in lippiger Fiille wecken und gedeihen lassen. Die 
Sonne muB baden, — dieser Gedanke erklart uns wohl noch 
manche andere, bisher noch nicht, oder doch nicht vollig erklarte 
Tatsachen der altarischen Religions- und Mythengeschichte. So 
hat man nicht ohne Grund sich ofters dariiber gewundert, dab 
die Russen das Johannisfest Kupaio nennen. Von einem Gott 
Kupalo war ebensoweiiig eine Spur zu entdecken, wie von einem 
Gott Lihgo bei den Letten. Der Erntegott Kupalo, den manche 
Forscher aus dem Namen des Festes erschlieben wollten, existiert 
nur im Reiche der gelehrten Phantasie. Aber auch Dobrowskys 
Ableitung des Wortes von Kupa „der Heuhaufen'^ hat nichts Ein- 
leuchtendes, da Heuhaufen bei diesem Feste nicht die geringste 
Rolle spielen. Dagegen hat schon Hanusch ganz mit Recht 
Kupalo von dem Verbum kupatj „baden^^ abgeleitet und es durch 
„Bad“ oder „Schwemme‘* libersetzt, „weil die Sonne nach slavi- 
scher Vorstellung aus dem Bade steige, oder bei dem Fest Wasser- 
begiebungen iibiich gewesen seien Das ist richtig, — und 
zwar eins wie das andere: das Baden der Sonne bei dem Sonn- 
wendfest, wie es uns die indischen, deutschen und slavischen 
Brauche schon rituell vorgefuhrt haben, und ebenso auch das 
Baden der Menschen, das ebenso rituell bei diesem Feste wie auch 
den vorausgehenden Sonnenfesten in mancherlei Form bei den 
Ariern geubt wurde und wird, gleichfalls als ein Regenzauber und 
nebenbei als lustrierende Waschung, welche beiden Momente sich 
nicht tiberall streng auseinander halten lassen. Beim Rollen des 
fiammenden Rades ins Wasser spielt das Bad eine ebenso grobe 
Rolle wie das Feuer und das Rollen des Rades. Es sind zu- 
saramengehdrige Momente von gleich grober Bedeutung. Es ist 
daher ebenso wohl begriindet, wenn die Russen das Fest Kupalo, 


^ Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufi., S. 519 Aam. 2. 
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Bad Oder Schwemme, nennen, als wenn dasselbe bei Slowenen und 
Kroaten, wie wir schon sahen, „Feuerschlag^‘ heiBt. 

In Gewitter und Regen badet die Sonne, wie das flammende 
Rad im Wasser des Flosses. Es kann uns daher nicht mebr 
wundernehmen, es stimmt vielmehr ganz zu dem frilher Gesagten, 
wenn auch im Mytbus die Machte des Gewitters und Regens in 
ganz naiver Weise die Sonne baden. Das tritt uns bei den mit 
den Slaven so nahe verwandten Litauern entgegen. Perkuna tete, 
die Mutter des Perkuns, die Mutter des Donners und Blitzes, 
ubt an der Sonne — einer alten Nacbricht zufolge — das Amt 
der Badefrau aus. Sie empfangt — so heifit es — die miide 
und staubige Sonne im Bade und entlafit sie dann gewaschen 
und glanzend am folgenden Tage \ Hier scheint, wie so oft, 
zum taglichen Vorgange geworden, was eigentiich nur ausnahms- 
weise, resp. zu bestimmter Zeit, unter bestimmten Umstanden sich 
ereignet. „Die Donnermutter badet die Sonne", — das ist der 
alte, gar nicht mifizuverstehende Gedanke. Die Sonne wird in 
Gewitter und Regen gebadet. Das ist hier zum taglichen, all- 
abendlichen oder nachtlichen Bade der von des Tages heiSen 
Wanderung miiden und staubigen Sonne geworden. Die Donner- 
mutter als Badefrau zeigt uns deutlich genug den urspriinglichen 
Sinn dieser mythischen Vorstellung. 

Auch der griechische Helios badet taglich, wie schon die 
homerischen Bilder zeigen. Taglich taucht er in die Fluten des 
Meeres, taglich wieder aus denselben empor. Aschylos laBt ihn 
in weiter Feme, in einem strahlenden See bei den Athiopen 
am Okeanos sich und seine Rosse im warmen Bade erquicken^. 
Die Vorstellung scheint sehr naturlich in Griechenland erwachsen 
zu sein, wo im Osten und Westen das Meer sich dehnte. Immer- 


^ Nach Laskowskis Bericht in dem von Mannhardt herausgegebenea 
Biichlein des Job. Lasicius ,,de diis Samagitarum libellus“, Riga 1S68, 
Separatabdruck aus dem Magaziu der lettisch-literarischen Gesellschaft, 
Bd. XIV, S. 123: jjPerkuna tete mater est fulminis atque touitrui, quae 
Solem fessum ac pulveruleatum balneo excipit, deinde lotum ac nitidum 
postera die emittit.“ 

^ Vgl. Preller a. a. O., I, S. 353. 
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hin ware es moglich, dafi auch hier im Hintergiunde eine altere 
Vorstellung liegt, die mit jener litauischen verwandt ist und 
auf griecbischem Boden dann eine sehr naturgeniafie Unibildung 
erfahren hatte. 

Die Sonne mufi badenl Wir begreifen es nun, w^arum Gott 
Indra beim indischen Sonnwendfest geradezu als Hauptperson 
hervortritt, — der gewitternde, regnende Gott, der nicht nur die 
Sonne und ihr Licht den bosen Machten des Dunkels abringt, 
sondern auch durch die Wasser der Wolken den Segen der 
Sonne erst zu vollem und wirklichem Segen werden lafit Ganz 
entsprechend wird auch bei den German en der Donnergott Donar 
mehrfach mit dem Johannistage verbunden, wie schon Mann- 
h a r d t und S i m r o c k bemerkt haben und Hillebrandt 
neuerdings hervorhebt, indem er auf die Moglichkeit hinweist, 
„da6 die Verehrung des Gewittergottes in Indien am Mahavrata- 
fest von alten, vorhistorischen Anschauungen ausging'^ Ich halte 
das fur unzweifelhaft richtig, wenn ich auch nicht soweit gehen 
mbchte zu sagen , daS „die Mittsommerfeier wesentlich dem 
Spender des Regens galt‘‘^. Der Sonne und dem Spender des 
Regens, den beiden groSen Machten der Fruchtbarkeit, scheint mir 
der richtige Ausdruck. 

Dieselbe Verbindung erscheint, mit ganz dem gleichen Recht, 
aber auch schon bei den Friihlingssonnenfesten. So beim indi- 
schen Agnishtoma oder Jyotiragnishtoma, dem Licht-Feuer-Lob- 
gesang. Das zuerst gefeierte gdttliche Paar dieses Opfers sind 
Agni und Soma, das Feuer und der Rauschtrank. Das Feuer 
ist, wie wir schon sahen, zugleich die Sonne, der Soma ist zu- 

^ Mehrfach erscheint im Rigveda eine noch nicht recht aufgeklarte my- 
thische Idee; Indra babe die Sonne unter den Wolkenberg herabgedrhckt, 
■Oder er habe das Sonnenrad bei oder in dem flockigen Rind sich hinab- 
bewegen lassen (RV 6, 56, 3). Ob darin vielleicht eine — jedenfalls stark 
verdunkelte — Erinneriing an die Vorstellung erhalten sein mag: der Ge- 
wittergott lafit die Sonne durch das Wolkenbad gehen? Ich wage nichts 
zu behaupten und lasse es darum bei der Frage bewenden. 

® Vgl. Hillebrandt, Sonnwendfeste, S. 46. Richtig sagt Flillebrandt 
dort auch, dafi die ara Mittsommerfest bei Slaven und Deutschen ubliche 
Wasserverehrung weit mehr auf den Donner- als auf den Sonnengott weist» 
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gleich der Mond. Die Kelterung des Soma, die bei diesem Feste 
eine so hervorragend wichtige, Ja kardinale Rolle spielt, erweist sich, 
wie Oldenberg zeigt, geradezu als ein Regenzauber \ Der Mond 
wild in Indien, wie auch bei anderen arischen Vdlkern, mit dem 
bimmlischen Nai3, dem Regen, in unmittelbare Beziehung ge- 
bracbt und so reprasentiert das Paar Agni und Soma, Feuer und 
Met, auch Sonne und Regen. Eben dieselbe Verbindung der 
beiden groSen Fruchtbarkeitsmachte reprasentiert aber auch das 
spater bei demselben Feste gefeierte Paar Indra und Pushan, der 
Gewittergott und der als Hirt und Patron der Heerden gedachte 
Sonnengott, „der Gedeihen Schaffende^' Ganz dieselbe Be- 
deutung hat es, wenn in Deutschland zu Ostern auch Donar — 
neben Ostara — als einst gefeierter Gott hervortritt, wie ver- 
schiedene Brauche erkennen lassen, die von deutschen Forschern 
so gedeutet sind und gedeutet werden mufiten Dieselbe 
Doppelbeziehung haben wir am ersten Mai, dem Walpurgistag. 
Es ist der Haupttag der Maifeuer, ein altes Fruhlingssonnenfest, 
und doch lassen verschiedene Anzeichen darauf schlieBen, da3 
dieser Tag einst dem Donar — oder sagen wir: auch dem Donar 
— heilig war, wie schon Prdhle, Mannhardt und Wuttke bemerkt 


1 Vgl. Oldenberg, Rel. des Veda, S. 459. 506. 507. 

2 Vielleicht haben wir dieselbe Doppelbeziehung von Glut und Wasser 
— als Sonne und Regen — auch schon in der Diksha, der vorbereitenden 
Weihe zum Somaopfer des Feuerlobgesangs, zu erkennen. Der Opferer 
und seine Gattin haben sich beide derselben zu unterwerfen. Sie iiben zu- 
erst Tapas, Kasteiung, eigentlich „Glut“, und in der Tat scheint Hitze- 
erzeugung unter allerlei rituellen Entbehrungen urspriinglich ein wesentlicher 
Zweck dabei gewesen zu sein. Dann folgt ein Bad fur beide, und auch 
die amtierenden Priester baden. Nun sind sie geweiht. Zuerst assimiliert 
Oder vereint sich also der Opferer gewissermafien dem in Glut und Hitze 
bestehenden Wesen von Sonne und Feuer, dann dem Kiihlung bringenden 
Wesen von Regen und Wasser. Durch beide wird er zugleich gelautert. 
Er tritt in engste Beriihrung mit den beiden gleichzeitig gefeierten Natur- 
gewalten und reinigt sich durch dieselben. Anders erklart Oldenberg die 
Dikshd, Rel. des Veda, S. 398 — 410; wieder anders Hillebrandt, Ved. 
Myth., I, S. 482 ff.; Ritualliteratur, S. 125. 

3 Vgl. Wuttke, Der deutsche Volksaberglaube, S. 17 ff.; Reinsberg- 
Diiringsfeld a, a. O., S, 145 u. 6. 
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haben Dieselbe Verbindung deutet vielleicht auch der lettische 
Brauch an, wenn am Ubsing-Tage, dem 21. April, ein Ei in 
eine grofie Eiche gelegt wird^. Das Ei ist, wie wir 
schon gesehen haben, Symbol der Sonne, die Eiche der heilige 
Baum des Gewittergottes. Es ist also dieselbe Verbindung, die' 
am Weihnachtsfeste in der Verbrennung eines Eichenklotzes zu 
Tage trat 

Etwas anders gewendet scheint dieselbe Verbindung in einem 
sinnreichen Brauche der Serben sich geltend zu machen, der in 
der Friihe des Georgentages geiibt wird. Es ist das Bad mit 
Miihlradwasser, dessen schon Grimm gedenkt , auf eine Mit- 
teilung von Vuk sich berufend. Die Serben nennen dies Wasser 
den „x^bpralb^ (omaja), well es von den Schaufeln des Rades ab- 
springt Oder abprallt. Ihre Frauen fan gen es am genannten Tage 
friihmorgens auf, um sich dann darin zu baden. Einige tragen 
es den Abend zuvor nach Hause und streuen allerlei abgebrochene 
griine Krauter hinein^. Die Symbolik scheint mir in die Augen 
zu springen. Das Rad ist die Sonne, das Wasser der Regen, — 
das sich machtvoll im Wasser bewegende Rad stellt wiederum 
die heilvolle Verbindung der beiden gro 6 en Fruchtbarkeitsmachte 
dar, — und es ist bedeutsam, daB bei den Serben dieser Brauch 
gerade an einem Tage geiibt wird, der, wie wir schon sahen, 
bei Slaven und Letten als ein Vorzugstag fiir Sonnenkultbraiiche 
hervortritt. Ubrigens gilt das Miihlradwasser nicht nur bei den 
Serben als besonders heilkraftig. Grimm fiihrt auch entsprechenden 
deutschen Aberglauben an und bezeichnet „die seltsame, aber- 
glaubische Verwendung des aufgefangenen Miihlradwassers'* als 


^ Vgl, Wuttke a. a. O., S. 19; Mannhardt, Germ. Mythen, S. 1 8. 

^ Vgl. Auniag a a. O., S. 1 4. 

® Vuk bemerkt dazu: Sie glauben alies Bose und Schadiiche werde 
von ihrem Leib abprallen, wie das Wasser vom Muhlrad. Dies ist jeden- 
falls viel spatere Deutung eines urspriingHch viel tiefer begriindeten Branches 
und Giaubens. Alt ist aber dabei gewifi der Glaube an die besondere 
Heilkraft solchen Wassers und das Lustrationsbestreben. Regenzauber und 
Lustration verbindet sich hier, wie noch ofters, geradeso wie auch Sonnen- 
zauber und Lustration mit dem Feuer. 
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„weit verbreitet“ Wir werden darnach vermuten diirfen, dafi 
,,das Rad im Wasser*^ auch bei anderen arischen Volkern noch 
eine besondere Bedeutung gehabt hat, und welche das war, kann 
nun nicht mebr zweifelhaft sein. 

In Verbindung mit Regenzauber beim Friihlingsfest begegnet 
uns das Rad in einigen deutschen Gegenden. So wird z. B. in 
Oberbayern zu Pfingsten ein heiterer Umzug veranstaltet, als 
dessen Hauptperson der sog, Wasservogel hervortritt, — ein 
Bursche zu Pferde, der in einem belaubten Reisergestell drin steckt 
und iiberall mit ganzen Kiibeln von Wasser begossen oder in den 
riu6 geworfen, dreimal in den Brunnentrog getaucht wird u. dgl. m., 
— ein unzweifelhaft deutlicher Regenzauber. In dem Zage er- 
scheint aber auch ein Schleifrad, mit zwei Gestalten aus Stroh 
darauf, die man Hansel und Gretel nennt ^ — ein Paar, das 
Mannhardt als den ortlichen Vertreter des sog. Maibrautpaares 
erwiesen hat, von dem wir spater noch reden miissen. Hans 
und Gretel erscheinen an manchen Orten Bayerns als zwei „aus- 
gestopfte Figuren, die an den entgegengesetzten Enden eines 
umlaufenden Rades befestigt sich wie zum Tanze die Hande 
reichen‘*. Die Burschen tragen sie am Pfingstmontag umher und 
sammeln Gaben ein, was friiher auch in Miinchen stattfand. 
„Auch auf dem Maibaum sieht man haufig den Hansl mit der 
Gretl auf einem Windradchen tanzend figurieren. Zuweilen safi 
nur die eine Puppe (Gretl) auf dem Rade; sie wurde hinterher 
in den Brunnen gestiirzt. Die mannliche Figur hie6 danu Wasser- 
rnann.^^ In Zurich wurden am ersten Montag der Fastenzeit 
abends Feuer angeziindet und es fand an diesem Tage der Umzug 
des aus Stroh und Federn gefertigten Chridiglade und seines 
Weibes Else auf dem Schleifrade statt. „Auch diese beiden 
Puppen sollen ins Wasser, und zwar in den See geworfen worden 
sein“^. All dies ist offenbar Regenzauber und dabei in engster 
Verbindung mit dem Rade, dem SonnensymboL 

Regenzauber verschiedener Art wird zu Johannis und ebenso 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 492, 493. 

2 Vgl. Mannhardt, BaumkuUus, S. 352. 

3 Vgl. Mannhardt a. a. O,, S. 429. 430. 
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bei den Friihlingssonnenfesten auch sonst noch vielfach ausgefiihrt. 
Dabin gehort z. B. das Baden oder Ins-Wasser-Werfen des Mai- 
baums, der so oft den Mitteipunkt dieser Feste abgibt, vielleicbt 
auch schon das Aufpflanzen desselben bei einem Brunnen, ob- 
wohl sich das ietztere vielleicbt auch noch anders erklaren lie6e. 
In Reicbenbach im Vogtlande wird z. B. am Johannisabend aiif 
dem Anger ein Maibaum erricbtet, mit allerlei Sachen behangt* 
Man tanzt um ihn herum und die jungen Burschen holen sich 
die aufgebangten Sachen herunter. Zum Scblufi wird der Mai- 
baum ins Wasser geworfen, vorher aber noch eine Person, die 
man , Johannes^' nennt Der Maibaum ist Mitteipunkt des Festes, 
eine Art Symbol der vegetativen Kraft, der Fruchtbarkeit, die das 
vereinte Wirken von Sonne und Regen erzeugt, — meist mit dem 
Sonnensynibol des Kranzes behangt, gelegentlich auch mit aus- 
geblasenen Eiern u. dgl. m., — eine Art primitives Idol. Dal3 man 
diesen geweihten, jubelnd umtanzten Vertreter der Vegetation ins 
Wasser wirft, kann wobl nur als Regenzauber gefafit werden. 
Der Baum mu6 baden, wie die Sonne, — die Vegetation muB 
des himmlischen Wassersegens teilhaftig werden, um zu gedeihen. 
Ebenso ist es zweifellos Regenzauber, wenn der „Jobannes*^ eine 
Art Personifikation des Johannistages oder Darstellung der an 
diesem Tage gefeierten Macht, gleich falls ins Wasser geworfen 
wird. — Etwas Entsprechendes finden wir in RuBland. Da wird am 
Donnerstag nach Pfingsten eine junge Birke aus dem Walde ge- 
holt, mit Frauenkleidern, Lappen u. dgl. behangt, unter jubelndem 
Gesange heimgefuhrt und in irgendeinem Hause aufgestellt, wo 
sie nun mehrere Tage als geehrter Cast weilt. Ein Lied, das 
man bei dieser Gelegenheit singt, spricht auch von Opfergaben, 
die man der Birke darbringt. Am folgenden Sonntag, Trinitatis, 
wird aber dieser Baum zu fiieBendem Wasser getragen und dort 
hinein geworfen, — ein unzweifelhafter Regenzauber, wie schon 
Mannhardt richtig erkannt und durch zahlreiche Parallelen er- 
hartet bat^. Ahnlich ist es vielleicbt auch zu deuten, wenn in 
Bubenc bei Prag der schon geschmiickte Maibaum auf der Wiese 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 170 Anin. 

Vg 3 . Mannhardt a. a. O., S. 157 — 159. 
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Tinweit des Brunnens aufgestellt wird ^ Er ist so doch dera 
Wassersegen wenigstens moglichst nahe gebracht. Anderswo, z. B. 
in der Grafschaft Mark, pflegt man die Maienknechte oder Pfingst- 
knechte, die den Maibaum tragen, rait Wasser zu begieBen ^ — 
offenbar auch ein Regenzauber. 

Die Sonne mu6 baden, — das war ein mythischer Gedanke. 
Die Vegetation mu6 baden, — das. lag naher und driickte un- 
mittelbar das aus, was man wtinschte und ersehnte. Wenn der 
Maibaum, der symbolische Vertreter der Vegetation, oder auch 
seine Trager ins Wasser geworfen, begossen, bespritzt warden, 
dann driickte das sinnbildlich die Befruchtung der Vegetation 
durch den Regen aus, erstrebte dies Ziel in magisch-kultlicher 
Weise, war ein Regenzauber. Dasselbe geschieht in noch ein- 
drucksvollerer, phantastisch-dramatischer Form, wenn ein ganz in 
Laubeinkleidung gehiillter Mensch, als leibhaftiger Reprasentant 
der Vegetation oder des in ihr waltenden Damons, mit Wasser 
begossen oder ins Wasser geworfen wird. Ein charakteristisches 
Beispiel der Art bietet die schon erwahnte Begiefiung des „Wasser- 
vogels“ zu Pfingsten in Bayern, zu welcher Mann hard t in seinem 
Buche iiber den Baumkultus der Germanen eine Menge inter- 
essanter Parallelen aus Deutschland und anderen europaischen 
Landern beibringt. Ich fiihre nur noch ein charakteristisches Bei- 
spiel an. Beim Friihlingsfeste der Slowenen in Karnten und Krain, 
am Georgentage, wird ein Maibaum in mancherlei Art geschmiickt 
und mit Jubel im Zuge dahergefiihrt. Hauptperson des Zuges 
aber ist der sog. griine Georg, d. h. ein Bursche, der von Kopf 
bis zu FuB in griine Birkenzweige emgebiillt ist. Zum Schlufi des 
Festes wird der griine Georg oder eine ihn darstellende Puppe 
ins Wasser, in den Flufi oder Teich geworfen. Das geschieht 
mit der ausgesprochenen Absicht, den Feldern und Fluren reich- 
lichen Regen zu sichern. Ahnliche Brauche gibt es in Frankreich, 


^ VgL Mannhardt a. a. O., S. 430. Im Elsafi wird zu Neujahr ein Mai- 
baum auf den Brunnenrand gcpflanzt, in Frankreich wird zum Schlufi des 
Festes die Pfingsthiitte auf den Hauptbrunnen des Dorfes gesetzt, — offen- 
bar verwandte Brauche. Vgl. Mannhardt a. a, O., S. 323. 333. 

Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 162. 
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im Elsafi, in England Um jeden etwaigen Zweifel liber die Be- 
dentung der Zeremonie schwinden zu lassen, geniigt es wohl 
daranf hinznweisen, da6 bei verscbiedenen Volkern Siideuropas 
in Zeiten grower Diirre ein ganz ahnlicber, ganz entsprechender 
dramatischer Regenzauber gelibt wird. Die Pyrperuna in Griechen- 
land, die Papalnga bei den Rumanen, die Peperuga Oder Djuldjul 
bei den Bulgaren, die Dodola bei den Serben sind solche Ge- 
stalten, — ganz in Laub gehlillte MMchen, die man unter Ge- 
sangen umherflihrt und iiberall mit Wasser begieSt, um Regen zu 
bewirken, wenn er lange gefehlt hat. In Dalmatien spielt ein 
junger Mann, der sog. Pripats, die gleiche Rolle. Die bei solchem 
AnM gesungenen Lieder, von denen man bei Mannhardt Proben 
findet, sprechen den Zweck der lebendigen , hiibsch erdachten 
Sitte ganz offen und unverhiillt aus 

Aber auch das bloBe Begiefien oder Ins- Wasser- Werfen von 
Menschen, obne Laubeinkleidung, bei den Friihlingsfesten in Europa 
vielfach scberzweise gelibt, hat offenbar denselben Zweck, nament- 
iich wo es zwangsweise geschieht. So fangen in Tirol die jungen 
Burschen am ersten Mai voriibergehende Madchen ein, um sie zu 
begiel 3 en oder ins Wasser zu stellen, — geradeso wie in Rutland 
im Gouvernement Kursk bei anhaltender Diirre die Weiber einen 
Vorlibergehenden ergreifen, um ihn in den Flu6 zu werfen oder 
von Kopf bis zu FuS mit Wasser zu begieBen In Westfalen 
beschlitteten noch vor 50 Jahren Knechte und Magde am Fast- 
nachttage, ja sogar die Schulkinder sich gegenseitig eimerweise 
mit Wasser. Solche Sitten waren friiher in Deutschland weit ver** 
breitet. In Erfurt z. B. verbietet i. J. 1351 ein oiFentlicher Zucht- 
brief: „das niemant zu Ostern, zu Pfingsten, noch zu einer andem 
zeit den andern in das waszer tragen oder werffen soll“^ usw* 
Damit verwandt ist auch die namentlich in slavischen und ehe- 
mals slavischen, jetzt deutschen Gegenden verbreitete Sitte des 
Schmackostern oder Schraagostern, die schon Grimm erwahnt: 


^ Vgl. Mannhardt a. a. 0 ., S. 3131!; 328. 

Vgi. Mannhardt a. a. O., S. 327 fF. ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 331* 
^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 332. 333. 
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„In Polen und Schlesien, vielleicht auch in einem Teile Rufilands, 
warden am zweiten Ostertage Madchen, welche die Friihmette 
verschiafen, von den Burschen gewaltsam mit Wasser begossen 
und mit Birkenruten geschlagen. Oft reiBt man sie bei Nacht 
aus den Betten, schleppt sie in einen Flufi Oder Rdhrtrog, in eine 
wassergeftillte Krippe, und iafit sie das Bad aushalten. Die 
Schiesier nennen das Schmagostern „In Masuren gilt es als eine 
besondere Aufmerksamkeit, wenn ein junger Mann ein junges 
MMchen, oder umgekehrt eine Jungfrau den Jiingling am Oster- 
montag (resp. Ostersonntag) schmackostert oder begiefit^/^ Da- 
mit scheint der Sitte eine andere Wendung gegeben, die wohi 
mit den Generationsbrauchen der Sonnenfeste zusammenhangt* 
Mehrfach werden auch Brautpaare oder junge Ehepaare mit dem 
Wasserbade dieser Feste in Beziehung gesetzt, ebenso wie mit 
den Feuern, mit dem rituellen Ballspiel und anderen hierher ge- 
horigen Brauchen. So wurde in Zurich am Aschermittwoch seit 
alters beim Umzuge der Metzger eine Braut und ein Brautigam 
umhergefiihrt und schliefilich in den Brunnen geworfen. Es waren 
offenbar Person en, die solch ein Paar darstellten. Eine Chronik 
des 16. Jahrhunderts nennt das ein unflatig Spiel In dem Fiecken 
Greven in Westfalen mufiten alle vier Jahr zur Karnevalszeit 
die in dieser Zeit neuvermahlten Ehepaare auf dem Markt in einen 
Kiibel kalten Wassers springen und sich durchbaden lassen* 
Zweifellos war es urspriinglich eine alljahrlich geiibte Sitte, die 
dann, gleich den griechischen Nationalspielen, dem Oberammer- 
gauer Passionsspiel und anderen Begehungen, zu einer periodisch 
wiederkehrenden gemacht worden ist, wofur es hier wie da 3 a 


^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 490. 491 Anm. Das Wort ist ein urspriing- 
iich siavisches, das von den Deutschen volksetymologisch mit Ostern zu- 
sammengebracht ist, da die Sitte zu Ostern geiibt wird. Smigust u. dgl. 
bedeutet in slavischen Dialekten „Abspulung, Scliwemme“. Aber auch in 
Hessen kennt man das „Scbmackustern“ in der Bedeutung „auf Ostern die 
Rute geben‘^ So weit ist das Wort gewandert. Vgl. Grimm a. a. 0 .» 
Mannhardt a. a. O., S. 250 ff., wo noch reichliche Nachweise zu finden siad* 
^ Vgl. Mannhardt a. a. O., 259. 260. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 433. 
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mancherlei Griinde gibt b In Rom warf man sich am Maitag 
gegenseitig ins Wasser hinein-. 

In den letztangefiihrten FMlen la6t sich schon zweifeln, ob da 
noch der Regenzauber mit im Spiele ist. Noch welter abliegend 
nnd wohl wesentlich anders zn beurteilen sind das Johannisbad 
nnd die mancherlei Waschungen, die an diesem Tage wie auch 
zu Ostern stattfinden, — desgleichen noch verschiedene andere 
Wasserbrauche der Sonnenfeste, die mit Regen und Regenzauber 
hdchstens in entfernterem Zusammenhange stehen. 

Dem Bade zum Johannisfeste, der Waschung zu dieser Zeit, wie 
auch zu Ostern und Pfingsten, dem dann geschopften Wasser 
und einem Trunk aus demselben wird in vielen Landern Europas 
besondere Heilkraft zugeschrieben. Man glaubt dadurch sich von 
mancherlei Schaden zu befreien, Gesundheit und Kraft zu er- 
langen, vor Unheil und Gefahr aller Art sich zu bewahren. 

Wir sahen, daB die Russen das Johannisfest Kupalo, Bad Oder 
Schwemme, nennen, und bezogen dies in erster Reihe auf das 
Baden der Sonne ; aber auch die Menschen baden dort um diese 
Zeit. So horen wir schon in den Synodalbeschliissen einer Mos- 
kauer Synode vom Jahre 1551 von nachtlichen Vergniigungen 
verschiedener, auch recht bedenklicher Art, denen sich Manner, 
Frauen und Madchen in der Johannisnacht hingeben, und dann 
heifit es weiter: „Und wenn die Nacht voriiber ist, dann gehen 
sie in den Flufi mit groBem Geschrei wie Teufel und waschen 
sich mit Wasser“^. 

So pflegen auch in der Gegenwart noch z. B. die Leute im 
Gouvernement Archangel am 23. Juni im FluB zu baden und 
dazu das Kraut Kupalnitza (ranunculus acris) zu streuen Ebenso 
baden bei Nogent-le-Rotrou in Frankreich Manner und Frauen 
vor Johannis die ganze Nacht hindurch in einer fur heilkraftig 
gehaltenen Quelle. Der erste Eimer gleich nach Mitternacht zu 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 491. 

^ Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 259 Anm. 

® Vgl. Hillebrandt, Sonnwendfeste in Alt-Indien, S. 45, nach einer Mit- 
teilung Nehrings. ^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 491 Anm. 
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Johannis aus einem Brunnen geschopft, heilt das Fieber \ Das 
Volk von Kopenhagen pflegt am Johannisabend (Hans aften) 
nach einer benachbarten Quelle zu wallfabrten und sich in ihrem 
Wasser zu heilen und zu starken. Mittsommernachtsabend reisten 
friiher die Bewohner von Ostergotland nach altem Branch zu 
einem bestimmten Brunnen und tranken aus demselben, und auch 
in anderen Orten Schwedens pfiegte man um diese Zeit bestimmte 
Quellen zu besuchen, um sich darin zu waschen und etwas als 
Opfer hinein zu werfen. In Deutschland war es noch im 17. Jahr- 
hundert eine weitverbreitete Sitte, am Johannistage ein Bad zu 
nehmen, das fur besonders wirksam gait. In Schwaben sagt man 
noch jetzt, dafi ein einziges Bad in der Johannisnacht so viel 
wirke, wie neun Bader zu anderer Zeit. Besonders interessant 
ist die beriihmte Schilderung Petrarcas von dem Johannisbad der 
Frauen in Koln, das er voll Bewunderung so vieler Frauenschonheit 
mit angesehen. Es hatte sich an jenem Johannisabend (i. J. 1330) 
eine unglaubliche Menge von Frauen an den Ufern des Rheins 
zusammengefunden und, zum Teil mit duftigen Krautergewinden 
bekranzt , wuschen sie sich mit zuriickgestreiften Armeln die 
schimmernden Hande und Arme, allerlei dazu murmelnd. Die 
Sitte ist dem italienischen Dichter neu und entziickt ihn. Aber 
in Italien ist sie sogar in weit primitiverer Form bei Neapel 
nachgewiesen. Dort gingen ehemals Manner und Frauen am 
Abend des Johannisfestes zum Meere, um sich nackt darin zu 
baden Uber Wasserbrauche zu Johannis beim Sieveringer 
Agnesbriinnl bei Wien vgl. Vernaleken, Mythen und Brauche des 
Volkes in Osterreich (Wien 1859), S. 4fif. 

Auch das am Ostertage vor Sonnenaufgang geschbpfte Wasser 
hat nach deutschem Glauben besondere Kraft. Man schopft es 
schweigend aus Fliissen und Bachen. Solches Wasser macht schon, 
schiitzt vor Bezauberung, heilt allerlei Krankheiten, besonders der 
Augen, halt, in die Stube gesprengt, Ungeziefer ab und erhalt 
sich das ganze Jahr hindurch unverdorben. Meist wascht man 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 489; Bd. Ill, S. 487 (Aberglaube 1 , Nr. 33). 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S, 489. 490. 515. Reinsberg-Duringsfeld, Das 
festliche Jahr, 2. Aufl., S. 238. Mannhardt, Baumkultus, S. 534. 

AR 11. 17 
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sich damit, bisweilen wird es auch getrunken. Wascht man die 
Pferde mit Osterwasser, so werden sie kraftig In Hessen 
wandeln Jiinglinge und Jungfrauen am zweiten Ostertage zu einer 
bestimmten Quelle, schopfen Wasser, das sie in Kiiigen heim- 
tragen, und werfen Blumen als Opfer hin „In maiichen Gegenden 
Deutschlands wird zu Pfingsten irgendein lauterer Brunnen be- 
sucht und sein Wasser aus eigentiimlich geformten Kriiglein ge- 
trunken'^ 

Besonders bemerkenswert scheint noch die Sitte, sich zu diesen 
heiligen Zeiten (an den alten Sonnenfesttagen) mit dem T a u 
zu waschen oder in dem Tau, bisweilen sogar nackt, zu walzen^ 
auch wohl eine bestimmte Person durch den Tau zu ziehen. 
Der Tau ist wohl als ein besonders wirksames, heiliges, himm- 
lisches Wasser angesehen, mit der aufgehenden (oder untergehenden) 
Sonne in Beziehung stehend, durch sie gekraftigt und geheiligt. 
Der Tau an solchen Tagen hat lustrierende, Unheil abwehrende 
Wirkung. In besonderen Fallen mag die Prozedur auch dem 
Regenzauber verwandt sein. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 487. Wuttke, Deutscher Volksaberglaube, 
S. 17. 18. Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 145, schreibt 
iiber das Osterwasser: „Bereits vor Tagesanbruch, bisweilen schon in der 
Nacht zwischen Elf und Zwolf, geht man das Osterwasser holen. Es 
mufi aus fliefiendem Gewasser, an einigen Orten mit dem Strom, an anderen 
gegen den Strom, im tiefsten Schweigen geschopft und ohne zu sprechen 
nach Hause getragen werden, soil es seine Wirkung nicht verlieren, die 
heilend und Schonheit verleihend ist. Wer sich damit wascht — heifit es 
in der Neumark — kann von der Sonne nicht verbrannt werden und be- 
kommt keine Soramersprossen. Wer davon trinkt, ist nach dem Glauben 
der Bewohner einzelner Dorfer bei Halle an der Saale das ganze Jahr vor 
Krankheiten sicher. Auch iafit man in der Neumark das Federvieh davon 
trinken, damit es besser gedeihe, und im Herzogtum Sachsen sprengt man 
das Osterwasser im ganzen Hause herum, um dieses vor Ungeziefer zu 
schiitzen. In Thiiringen, nach dem Harze zu, treibt man vor Sonnenaufgang 
das Vieh ins Wasser, um es vor Krankheiten zu bewahren, oder krankes,. 
z. B. lahme Pferde, gesund zu machen, und an einigen Orten des Harzes 
glaubt man, das in der Osternacht geschopfte Wasser werde zu Wein. Die 
Deutschbohmen halten alles Baden und Waschen fur fruchtlos, wenn es 
nicht gerade wahrend des Gloria der Karsamstagsmesse geschieht“ usw. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 4S7. ^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 489. 
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So wTisdien sich die Teilnehmer an dem romischen Palilien- 
Feste (21. April) nach dem Gebet in frischem Abendtau die 
Hande Mit dem Morgentau am i. Mai kann man nach 
holsteinischem und oberpfalzischem Glauben hexen, Butter in 
Menge machen. Im betauten Grase des Morgens nackt sich 
walzen, schiitzt vor Behexung, Kratze, Ungeziefer u. dgl, wie 
man in Niedersachsen glaubt. Mit dem Morgentau dieses Tages 
sich waschen, vertreibt die Sommersprossen 2. Auch in Nogent, 
in Frankreich, glaubt man, da6 der Tau der Johannisnacht die 
Kratze heilt^. Die Bojken, ein ruthenischer Volksstamm in den 
Karpathen, feiern die Sommersonnenwende in der Nacht vom 5. auf 
den 6. Juli. Sie verbringen diese Nacht im Walde, wo sie Feuer 
anmachen, singen und tanzen. Vor Sonnenaufgang aber baden 
sie und „gehen in den Tau^^, das heifit, sie walzen sich nackt im 
taufeuchten Grase. Letzteres gilt besonders von jungen Frauen 
und Madchen Man darf vermuten, dafi sie auBer anderen heil- 
samen Wirkungen wohl auch Fruchtbarkeit dadurch zu erlangen 
hoifen. Beim Pfingstwettritt in Westfalen wird derjenige, welcher 
zuerst ankommt, oben auf einem Berge auf einen Strauch gesetzt 
und unter allgemeinem Freudengeschrei bis unten ins Tal „durch 
den Tau gezogen^®. Hier ist vielleicht Regenzauber mit im 
Spiele, doch lafit sich das nicht sicher entscheiden. Im all- 
gemeinen scheinen die Brauche mit dem Tau mehr auf Heilung 

^ vivo rore. Dazu bemerkt Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, 
S. 312; „Zwar kam Waschung im Tau auch sonst im romischen Gottes- 
dienst vor, doch darf mit dieser vielleicht verglichen werden, dafi der in 
der Johannisnacht oder Mainacht, also in denselben Nachten, wenn die 
Sonnwend- und Maitagsfeuer angezundet werden, vom Himmel fallende Tau 
ebenso in Deutschland und England wie in Portugal und Agypten fur 
wundersam kraftig und heilsam zur Vertreibung von Pest, Hautkrankheiten 
gilt, weshalb man sich an diesen Tagen darin badet.“ 

^ Vgl. Wuttke a. a. O., S. 19. 20. 

® Vgl. Grimm a. a. O., Bd. Ill, S. 487 (Aberglaube 1 , Nr. 33). 

^ Vgl. R. F. Kaindl, Hohenkultus in den Karpathen, in der „Sonntags- 
zeit‘S Beilage zu Nr. 56 der Tageszeitung „Die Zeit“ (Wien, I, Jahrgang, 

1903)- 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 384. Der Betreffende wird aus diesem 
Grunde Dawestruch, d. h. Taustrauch, genannt. 

17 ^' 
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von aiieriei Gebrechen, Bewahrung vor ailerlei tFbel, auch damo- 
nischen Anfechtungen, Erlangung von Gesundheit und Frucht- 
barkeit auszugehen, entsprechend so manchen Feuerbrauchen der 
Sonnenfeste. Bei den Letten giit der Tau in der Johannisnacht 
ebenfalls fiir heilsam, und zwar insbesondere flir die Schafe, deren 
Woile durch denselben schdn weiB werden soli. Darum sagt ein 
lettisches Lied: 

,,Wer schdn weifie Woiltuchlein habea will, 

Treibe die Schafe auf die Nachtweide ; 

In der Johannisnacht ist goldener Tau, 

Da baden sich die Schaflein** 

Das Baden, Bespritzen, Sichwaschen oder Waschen bei diesen 
Festen entspricht dem Baden der Sonne, setzt die Menschen und 
ihr Tun in Einklang mit der Sonne. Es verhalt sich damit ganz 
ahnlich wie mit den friiher erwahnten charakteristischen Hand- 
lungen der Sonnenfeste, wo wir die gleiche Ubereinstimmung 
beobachten konnten. Die Sonne tanzt und die Menschen tanzen, 
die Sonne springt und die Menschen springen, die Sonne schaukelt 
und die Menschen schaukeln, die Sonne rollt und die Menschen 
drehen sich, die Sonne lauft und die Menschen laufen, die Sonne 
fahrt und die Menschen fahren, die Sonne leuchtet und warmt 
und die Menschen entflammen Feuer aller Art nsw. Dazu kommen 
dann noch die mancherlei Symboie, die Rader, Scheiben, Balle, 
Eier, die der Mensch in Bewegung setzt, wie die Sonne sich be- 
wegt u. dgl. m. In lebensvollem, festfreudigem Tun setzen die 
Menschen sich in Einklang mit dem lebenwirkenden , freude- 
spendenden Tagesgestirn. 

Wir erwahnen endlich noch kurz der Brunnenfeste und Wasser- 
opfer, die, zu denselben Zeiten geiibt, den Zweck zu haben 
scheinen, auch dem irdischen Wasser Ehre zu erweisen und 
seinen Segen den Menschen zu sichern. Schon zu Weihnachten 
wirft man z. B. in Deutschbohmen Niisse in den Brunnen, damit 
das Wasser nicht ausgehe Dramatischer sind die alten Maibrunnen- 


^ Nach brieflicher Mitteiluag von Frau Direktor A. Feldt. 

^ Nach rniindlicher Mitteilung meiner Haushalterin R. Redl. 
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feste, wie sie an einigen Orten Deutscblands und Englands nocb 
fortleben. So werden z. B. im Oberbergiscben am Maiabend die 
Trinkquellen gereinigt, brennende Lampcben und Kerzen an die 
nabestebenden Baume befestigt und unter Gesangen bewacbt. Am 
anderen Morgen werden die Brunnen mit Blumen und Kranzen 
gescbmiickt, aucb Eier zwischen die Blumen am Brunnenrande 
gelegt. Dazu werden bestimmte Lieder gesungen. Nacbmittags 
werden aus den Eiern Kucben gebacken, die man dann beim 
Mair eigen gemeinsam verzebrt In England tritt namentiich das 
Maibrunnfest in Tissington, einem Dorf in Derbyshire, bervor. Dort 
werden die Brunnen mit Blumen, Kranzen und Girlanden aller 
Art aufs reicbste gescbmiickt, der Tag wird als grojSes Fest, 
aucb mit Gottesdienst, Prozession und Gesangen, desgieicben mit 
landlicben Spielen gefeiert, und die ganze Nacbbarscbaft nimmt 
daran teil Brunnenfeste finden aber aucb zu Jobannis statt, 
z. B. in einigen bessiscben Orten. So setzt man in Wolfhagen 
an diesem Tage frubmorgens dem Brunnen einen grofien bunten 
Kranz von Feld- und Wiesenblumen auf. In Escbwege ziehen 
„die zu einem Brunnen geborigen Burscben und Madcben feierlicb 
an den Brunnen, zieren ibn mit einer aus weiBen Lilien an- 
gefertigten Krone, und geben oder tanzen einige Male um ihn 
berum, bevor sie sicb wieder entfernen, um das Fest mit einem 
Balle zu bescblieBen'^ In Treisa bekranzen die Schulkinder am 
Jobannistage das sog. Jobannismanncben , eine kleine steinerne 
Statue auf dem obersten Brunnen, und in Fulda werden die 
Brunnen von den Madcben aufs scbonste mit Blumen gescbmiickt,, 
woran sicb nocb allerlei festlicbe Braucbe anschlieBen, Kinder- 
prozession , Maienscbmuck , eine Brunnenzecbe am folgenden 
Sonntag u. a. m. Am Rbein pflegt man aucb zu Jobannis an 
verscbiedenen Orten die Brunnenreinigung vorzunebmen und da- 
mit ein Fest zu verbinden, und in Rothenburg wirft man an, 
diesem Tage ein Laib Brot in den Neckar, damit der Flub 

^ Die Eier am Brunnenrande, auch die Lichter, deuten vielleicht doch auch 
hier auf die Verbindung der Sonne mit dem Wasser, die diesen Festen so- 
charakteristisch und von uns schon mehrfach bemerkt ist. 

^ Vgl. Reinsberg-Duringsfeld, Das festlicbe Jabr, 2. Aufl., S. 181. 182. 
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nicht wild wird. In Ostende nimmt man sogar zu Johannis eine 
.Einsegnung des Meeres vor^. Jedenfails bew’eisen all diese 
Brauche die enge Verbindung auch des Wassers und der das 
Wasser beherrschenden Machte mit den Sonnenfesten , die sich 
nun schon fur uns zu Sonnen- und Regenfesten, zu Feuer- und 
Wasserfesten erweitert haben. Da aber Sonnenfeuer und Wasser 
das Leben der Vegetation wirken und dadurch auch das Leben 
der Tierwelt, diirfen wir diese Feste wohl jetzt schon als „Lebens- 
feste^^ bezeichnen. 


^ Vgl. Reinsberg'Diiringsfeld a. a. O., S. 239. 240. 
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M an konnte die Feuer- und Wasserfeste auch Vegetations- 
feste nennen, schon aus dem Grunde allein, weil der bei 
denselben so energisch geiibte Sonnen- und Regenzauber doch 
hauptsachlich den Zweck hatte, die Vegetation in iippiger Fiille ge- 
deihen zu lassen. Diese Feste verdienen den Namen aber auch noch 
aus anderem Grunde. Die Vegetation in der mannigfaltigsten Ge- 
stalt von Krautern, Blumen und Baumzweigen, Kranzen und Gir- 
landen, groBen und kleinen Baumen, Staben und Stocken, Gras und 
Stroh, spielt bei denselben eine machtig hervortretende Rolle, es 
ist mit ihnen eine solche Fiille von Vegetationsbrauchen verbunden, 
daB sich einem oft unmittelbar und gleichsam sinnlich der Eindruck 
aufdrangt, hier handle es sich in erster Reihe um Vegetationsfeste, 
z. B. beim lettischen Lihgo-Fest um die Sommersonnenwende. Eine 
Menge dieser Vegetationsbrauche muBten schon im Verlaufe unserer 
bisherigen Darstellung erw^nt werden, doch mehr gelegentlich 
und um anderer Brauche willen, die mit ihnen verbunden auftreten. 
Es erscheint nun aber doch wlinschenwert, ja notwendig, einen 
zusammenfassenden Uberblick dieser Brauche zu gebeu; wenn uns 
auch die Massenhaftigkeit des sich herandrangenden Stoffes be- 
deutende Beschrankung auferlegt. Es ist nicht leicht, aus der 
Fiille desselben immer die passende charakteristische Auswahl zu 
treffen und bei all den vielen Ubergangen eines Branches in den 
anderen, den unzahligen Schattierungen und Variationen, die rechte 
Gruppierung zu finden. Dennoch muB der Versuch dazu gemacht 
werden. 
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Wir werden die vielen verschiedenen Vegetationsbrauche der 
Sonnenfeste — die iibrigens keineswegs alle ausschiiefilich auf 
diese Feste beschrankt sind, wie ja Feuer und Wasser ebenfalls 
auch aul 3 erhalb dieser Feste zum Teil ahnlich verwandt werden — 
etwa unter den folgenden Gesichtspunkten grnppieren kdnnen, um 
Ordnung in die Fiille zu bringen und eine Ubersicht zu gewinnen. 
Wir unterscheiden : 

1. Das Pfliicken von Krautern, Blumen und Zweigen, das Winden 
von K r a n z e n und G i r 1 a n d e n , das Ausstatten und Schmiicken 
der Menschen, des Viehs, der Hauser und Staile mit alledem; auch 
das Werfen von Krautern, Blumen und Zweigen Oder 
anderen Vegetationsprodukten a) in das Feuer; b) in das Wasser. 

2. Das Tragen und Aufpflanzen eines B a u m e s (des Maibaumes), 
als des verehrten Vertreters der Vegetation und der in ihr wir- 
kenden Kraft; der mit Friichten, Bandern u. dgl m. geschmiickte 
Baum kann ortlich auch durch dengeschmiickten Zweig vertreten wer- 
den (Eiresione) ; auch der Baum, dann aber in der Regel der nicht 
geschmiickte, wird a) dem Feuer, b) dem Wasser tiberantwortet. 

3. Das Tragen von Staben, Zweigen und Ruten, das 
Beriihren und Schlagen mit denselben, Schiagen von Menschen 
(namentlich Frauen), Vieh und Pflanzen, das Hineinstecken der- 
selben in die Erde (Garten, Acker), Hauser, Staile u. dgl. 

4. Das S t r e u e n von Gras, Heu, Schilf, Stroh, Zweigen u. dgl. m. 

Man sieht, dafi fast alle die wichtigeren Teile der Vegetation 

bei diesen Branch en irgendwie zur Geltung kommen. Es scheint, 
daB der Mensch sich und alles, was sein ist, mit der ganzen Vege- 
tation in Beriihrung, in nachste Beziehung zu setzen sucht. Der 
Vegetationsscbmuck, der in Blumen, Kranzen, griinen Zweigen und 
Baumea zum Ausdruck kommt, macht vielfach den Eindruck der 
unmittelbaren, naiven FreudenauBerung, entsprungen aus dem so 
wohlverstandlichen Glucksgefiihl inmitten des Griinens undBliihens 
vor allem der sommerlich iippigen Natur. Diese Freude hat wohi 
auch gewiB von Anfang an bis auf die jiingste Zeit ihren Anteil 
an diesen Brauchen, es soil auch das friih sich regende asthetische 
Moment bei denselben nicht geringgeschatzt werden, allein wir 
kdnnen ebensowenig daran zweifeln, daB sehr reale Zwecke doch 
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wohl im Vordergrunde standen und dafi sie es in erster Reihe 
sein diirften, die die getreue Uberlieferung solches Tuns von 
Kind auf Kindeskind, durch Jahrhunderte und Jahrtausende, be- 
wirkt haben. Oft genug finden wir diese Zwecke ganz naiv 
und unzweideutig ausgesprochen, und zwar lafit sich da in 
der Hauptsache ein Doppeltes unterscheiden. Die Brauche be- 
zwecken : 

1. Das Gedeihen, Wachstum und Fruchtbarkeit in der Vegeta- 
tion, bei Menschen und Vieh zu fordern; 

2. hose und schadliche Einfliisse aller Art abzuwehren, als 
z. B. Damonen und Hexen, Krankheiten, Hagel und Unwetter, 
Insekten, Wiirmer und sonstige storende oder gefahrliche Tiere 
u. dgl m. 

Das kommt beides im Grunde auf dasselbe hinaus. Der nega- 
tive Reinigungs- und x^bwehrzauber erganzt ganz naturlich den 
positiven Wachstums- und Fruchtbarkeitszauber. Beides vereint 
sich zu demseiben grofien Zweck: allseitiges Gedeihen und kraf- 
tiges Weiterbliihen des gesamten Lebens, der Menschheit, wie auch 
der Tier- und Pdanzenwelt, soweit dieselbe im Dienste des Men- 
schen steht und sein Gedeihen fordert. Es ist also im wesent- 
lichen dasselbe, worauf auch die Feuer- und Wasserbrauche, 
direkt oder indirekt, positiv oder negativ, hinauslaufen : Forde- 
rung des Lebens, soweit es dem Menschen wert, dienlich und 
gut ist Feste des Lebens konnten wir darum jetzt schon 
unsere Sonnenfeste, die vereinigten Feuer-, Wasser- und Vegetations - 
feste nennen. Mehr und mehr erweitern sie sich unserem Biicke 
und nur ein umfassenderer Ausdruck will noch passend erscheinen. 


KRANZE, BLUMEN, KRAUTER. 

Den Eindruck eines Vegetationsfestes macht vor allem das 
sommerliche Sonnwendfest. Wie die Letten dasselbe feiern, welche 
Rolle bei demseiben das Krautersammeln, die Umziige im Blumen- 
und Blatterschmuck, die griinen Baumzweige usw. spielen, hat 
Pastor Bielenstein mit bekannter Meisterschaft dargestellt 


^ Baltische Monatsschrift, Jahrgang 1874, „Das Johannisfest der Letten“. 
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Aus der Schilderung eines Johannisabends, den Bieienstein 
auf Pastoral Sieckeln-Born, im kurischen Oberlande miteriebte, 
seien einige hierher gehorige Stellen mitgeteilt: „Mit Sonnen- 
untergang sah man schon einzelne Weiber oder kleine Gruppen 
an den Feld- oder Grabenrandern die notigen Johanniskrauter 
suchen und pfliicken. Nach. dem Abendessen kamen zwei Chore 
langsamen, feierlichen Schrittes iiber den Hof hergezogen znr 
Veranda des Pastorals^ wo die ganze Familie sich versammelt 
hatte. Die Gestalten der Nahenden waren kaum zu erkennen; 
sie hielten grofie Biischel Kraut, Gras, Blumen in den Armen 
und trugen riesige Kranze auf dem Kopfe, die uber das Gesicht 
weit herabhangend um so weniger erblicken lieben, was da her- 
anzog, als der ganze Chor dicht zusammengedrangt und, wie es 
schien, an den Armen einander fassend, eigentlich wie ein grower 
Gras- Oder Blumenhaufen sich naherte. An den Stufen der Treppe 
angelangt, stiilpten die Weiber oder Madchen den nachststehenden 
Gliedern der Pastorenfamilie von ihren groben Kranzen welche auf 
den Kopf, den fernerstehenden wurden solche in einer fast ge- 
fahrlichen Art zugeworfen, und vor den Fiifien der Pastorin wurde 
ein Berg von Gras und Blumen aufgehauft. Dabei erscholl nun 
der Gesang, im wesentlichen dieselben vierzeiligen Verse, die in 
ganz Kur- und Livland von altersher gesungen wurden oder noch 
gesungen werden. — Als Belohnung und Dank fiir die Krauter, 
die getrocknet den Kiihen im Winter vor dem Kalben zu je drei 
Malen als starkendes Medikament gereicht werden, wurde den 
Sangerinnen beider Parteien reichlich Brot und Kase nach alter Sitte 
gespendet. — Die Letten, wie die alien Lieder bezeugen, pfliicken 
als Johanniskraut alles Mdgliche, doch nur am Johannisabend. 
Wenigstens soli das am Johannismorgen (24. Juni) nach Sonnen- 
aufgang gepfliickte nicht mehr Kraft und Segen haben^.“ Wie das 
Fest in Livland, in Stadt und Land, bei Deutschen und Letten, 
sich entwickelt, davon hat uns Lilly von Vietinghoff eine 
poetisch-reizvolle Schilderung geboten^. Ich kann es mix nicht 

^ A. Bieienstein, Reiseskizzen aus dem Oberlande, Baltische Monats- 
schrift, Bd. XXIX, Jahrgang 1882, S. 634 --636. 

® Vgl. Lilly Baronin von Vietinghoff, Was die GroSmutter er- 
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versagen, einige Ziige derselben hier in etwas gekiirzter Form 
mosaikartig zusammenztistellen. Voran geht die Schilderung des 
sogenannten Krautabends in Riga, wie der Vorabend des Johannis- 
festes dort sehr charakteristisch heifit, — dann folgt die landliche 
Festfeier. Die dabei geiibten Brauche spielen in mehrere der vor- 
hin aufgestellten Kategorien hinein. 

;Johannistagl du blumengeschmiickter ! Pfingstfestes Maien waren 
nur arme Gaben gegen deinen Reichtum an Farbe und Duft. 
Wo nur die Leute all die Kranze und RiesenstrauSe hernehmen? 
Wenn ihr am Abend vor Johannistag in der GroBstadt am Strom- 
ufer spazieren ginget, ihr meintet, Flur und Garten miifiten ode 
dastehen, daS nicht ein einziges Blii’mchen ihnen iibrig gelassen. 
Berge von Rosen, von Nelken, von schonen vornehmen Blilten, 
neben Bergen von Kornblumen, Skabiosen und all der ansprucbs- 
losen Wiesenpracht ! Aber wo sollten sonst auch die armen Stadter 
ihre Kranze hernehmen zur morgenden Feier? und ein Bubchen 
oderMadchen ohne Kranz? sollte sich’s da nicht vie! armer diinken, 
als wenn’s Weihnachten kein Licht und keinen Lebkuchen er- 
haltenl Und sie haben auch alle ihren Kranz oder StrauS. 
Braucht er doch nicht schbn zu sein. Ist’s doch genug, wenn 
einige Kornraden und das gelb und lila bltihende Jobanniskraut 
nebst einigen Fliederbliiten, oder Farrenstengel nebst Dotterblumen 
und Schwalbenaugen in dem braunen, irdenen Kruge stehen. Und 
wenn ihr’s garnicht wiiBtet, was heute fur ein Tag, der weiB- 
gescheuerte Fufiboden verriete es euch, denn daS die ziemlich 
dick gestreute Sandlage mit geschnittener Kalmus-Wurzel unter- 
mischt ist, bedeutet ein Fest. Und wie der wiirzige Schilfgeruch 
sich mit den Blumen verbindetl Wahrhaftig, w^enn ihr die Augen 
schlieSt, ihr kbnntet meinen, vor euch liege der platschernde 
See im Walde und das Schilf wiege sich, und um die rbtlichen 
Wurzeln murmele leise gurgelnd das Wasser; rings duftet es von 
feuchtem Moos, von allerlei Kraut und Blumen." 

„Aber das Wagengerassel drauBen auf der Gasse bringt euch 
die GroBstadt wieder ins BewuBtsein, die heute einen bunten 


ziihlte. Bilder und Marchen fiir die Frauenwelt (Dorpat — Riga — Leipzig 
1885), S. 150— 157. 
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Traum traumen will von Sommerlnst und Pracbt. Korbchen, zier- 
licbe kleine Sonnenschirme, Reifen, alles aus Weidenmark ge» 
fertigt, seht ihr drau6en feilgeboten, und all die Kinder, die 
solche kleine Herrlichkeiten erstehen, gehen ganz gliicklich mit 
ihrem Schatze waiter. Und der Geruch von Krauseminze und 
Kiimmel, von Kamillen und Flieder, von frischen und getrock- 
neten Arzneikrautern, der sich nnter den Blumenduft mischt, wenn 
du an einzelnen der Handelstische voriiberkommst 1 Und zwischen 
all dem Blumengebirge und dem Blumenfeld stehen Kuchenbuden 
und Fruchtkorbe. Die Verkaufer rechneten rich tig, all die Hunderte 
von kleinen Booten, die an dem Ufer des stolzen Stromes 
schaukeln, lassen sich bald von ihm hinaustragen zu einer Lust- 
fahrt. Es gilt nur abzuwarten, daB die Sonne ein wenig nied- 
riger sinke.“ Dann kronen Feuerwerk und Musik den festlichen 
Abend. 

,Johannistag ! auch auf demLande bist du der kranzgeschmiick- 
teste, blumenuniwobenste aller Tage des ganzen Jahres. Die Kinder 
sind schon am Vorabend in groBer Erwartung.^' Und nun komraen 
sie, „eine Schar von Magden und Weibern, beladen mit Kranzen 
und groBen Biindeln von zusammengerafften Blurnen und Grasern. 
Eine der Frauen ist die Vorsangerin, und die andern wiederholen 
den Refrain des Liedes, sie treten auf die Hausfrau zu und setzen 
ihr einen Kranz iiber den andern auf den Kopf. Ein Gliick nur, 
daB die meisten Kranze so groB sind, daB sie auf den Hals hin- 
unter fallen, einige iiber die Schultern weg, sonst miiBte die arme 
Mutter einen babylonischen Turm auf dem Kopfe tragen. Sie 
wird formlich mit Blumen iiberschiittet und reicht jeder Spenderin 
ein Glas Bier und einige Semmeln, wahrend der Chor unermiidet 
fortsingt.“ Aber auch die anderen Glieder des Gutshauses werden 
ahnlich bedacht, „ein jedes wird bekranzt und besungen. Und 
die Kranzwinderinnen haben sich selbst am wenigsten vergessen. 
Riesig breit geflochtene, sehr wenig geschmackvoile Girlanden liegen 
iiber dem landesiiblichen Kopftuch. Und morgen (am Johannis- 
tag) prangt das Haus im Kranzschmuck. Wo nur ein Nagel an 
einer Saule, einer Wand, einer Tiir, da halt er einen Kranz. Es 
ist ja Johannistag, da darf’s an Blumen nicht fehlen. Die Kiihe 
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kommen mit blumengeschmuckten Hornern nach Haus, an der 
Stalitiir prangt ein Kranz, und wenn der Pferdeknecht seine Tiere 
iiebt, dann hangt er ihnen einen an ihre Krippe/‘ 

Der Sitte, die Tiere an diesem Tage zu bekranzen, gedenkt auch 
ein lettisches Johannisiiedchen : 

Alle warten auf das Johannisfest, lihgo! 

Die Hirten warten, die Kiihe warten; 

Den Hirten (bringt es) Kase, den Hirten Milch, 

Den Kiihlein Birkenkranzlein k 

Mag man in der Kranzform ein Sonnensymbol erkennen oder 
nicht, — auf jeden Fall reprasentiert die Fiille der Kranze den 
iippigen Segen der Vegetation, dessen man sich feiernd freut und 
den man als ein Heiltum und wie eine Gewahr fortdauernder 
Lebens- und Wachstumskraft allem zuteilt und anhangt, was der 
Mensch liebt und wert halt. Der Lihgo-Gesang bei den Umziigen 
der Kranzwinderinnen hat zweifellose Beziehung auf die Sonne ' 
und ihr festfrohes Schaukeln. Mancherlei Kraute, zu Johannis ge- 
pfliickt, schreibt man hier wie auch anderswo heilsame Wirkung 
zu. Damonen abwehrende Kraft liegt nach dem Glauben der 
Letten speziell auch noch in den Zweigen des Pihlbeerbaumes, 
d. i. der Eberesche, mit denen man noch heutigen Tages am 
Johannisabend die Roggen- und Gerstenfelder besteckt , gegen 
Hexenl Solche Zweige werden im Stall in die Oberlage und in 
das Vordach gesteckt. Ein Ast wird an dera Bettpfosten am 
Kopfende befestigt und bleibt dort das ganze Jahr als Schutz. Er 
mu6 von einem Baume genommen werden, dessen Wipfel unver- 
sehrt ist. Das ist aber nicht ganz leicht, weil die laumas, d. h. 
die Alpgeister, gern die Spitzen abbeiSen-, ein Aberglaube, der 
sich ganz entsprechend auch z. B. in Oldenburg findet Die 
Eberesche spielt jedoch nicht allein diese Rolle, auch werden 


^ Briefliche Mitteilung von Frau Direktor A. Feldt, Brief vom 17. Marz 
1904. ® Briefliche Mitteilung von Frau Direktor A, Feldt. 

* In Oldenburg glaubt man, dafi die Hexen in der Johannisnacht Zu- 
saramenkiinfte halten, bei denen sie Kronenspitzen oder Kapseln der Queken, 
d- h. Ebereschen, als Kohl verzehren ! Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., 
S. 224. 
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nicht nur Zweige, sondern auch ganze Baume, meist wohl junge 
Baumchen ahnlich verwendet. Bielenstein erwahnt mehrfach 
das Schmiicken von Haus, Stall, Kleete, Feld usw. mit griinen 
Laubzweigen und Baumen (Maien), beim Johannisfest der Letten 
(2. B. S. 13. 17), und er gibt unzweifelhaft richtig als doppeiten 
Zweck daf-iir an, Hexen und bose Geister, z. B. Krankbeitsgeister, 
fern zu halten, und Segen und Fiille zu spenden, zu vermittein 
(S. 17). Es scheinen vorwiegend Zweige zur Verwendung zu 
kommen, dock auch ganze Baume. So heiht es in einem Liede: 
„Ich pflanzte einen Apfelbaum In die Mitte des Viehhofs Fiir die 
Flexen herumzuklettern, Wenn sie in der Johannisnacht umher- 
gehen“, wozu B. bemerkt, „dai 3 dariiber der Weg in den Stall 
vergessen wird Hier ist die apotropaische Bedeutung klar aus- 
gesprochen, aber auch die allgemeine Segensbedeutung erwahnen 
die Lieder, z. B. wenn eins singt: „Ich pflanzte eine Eiche gerade 
in die Mitte des Hofraums, dafi sie wachse, daB sie Blatter trage, 
bis zurn nachsten Johannisfest^^ (Variante: „Ich pflanzte eine Eiche 
In meinen Viehhof usw.). Dazu bemerkt Bielenstein: „Als 
Zeichen des Dankes und Symbol des Segens, der in Haus und 
Hof bleiben soli, wird von den scheidenden Johannisabend-Gasten * 
(in Lenewarden) ein Eichenast mitten in den Hofraum eingesteckt.'^ 
(B. Johannisfest der Letten S. 3. 4.) Der Ast reprasentiert also den 
Baum und das Lied singt in poetischer Ubertreibung von einem 
Baume, wo nur ein Ast zur Verwendung kommt. Dafi gerade der 
Eichbaum als Symbol dauernden Segens gilt, begreift sich leicht, 
bei dem edlen, starken, langlebigen Baume. 

Das Pfliicken und Verwenden heilbringender Krauter, das Win- 
den, Tragen und Anstecken von allerlei Kranzen ist auch sonst 
bei den europaischen Ariern beim Mittsommerfest, aber auch bei 

^ Auch andere Abwehr kommt vor; vgl. das Lied „Ich mache fiir meine 
lieben. Kiihe einen Stall voll Nadeln, dafi sich die Hexen erstechen beim 
Umhergehen in der Johannisnacht“ ; oder „Flieg, Hexe, scbrag durch die 
Luft, nicht in meinen Hof I Mein Hof ist mit Eisen beschlagen, die Dacher 
sind mit Nadeln gedeckt“, d. h. eiserne Cerate, wie Beile, Sensen usw. werden 
gegen Verzauberung an die Schwellen oder aufs Bach der Stalle geiegt 
Oder in die Wandritzen gesteckt. (Brief von A. Feldt, 8. April 1904.) 
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den andern hierher gehdrigen Festen weit verbreitet. Allerlei heil- 
same Wirkungen warden von solchem Tun erwartet. 

So berichtet Sebastian Frank im „Weltbuch“ aus Deutsch- 
land: „An S. Johanstag machen sie ein Simetfeuer, tragen auch 
diesen Tag sundere Krenz auf, weifi nicht aus was Aberglauben, 
von Beifufi und Eisenkraut gemacht, und hat schier ein Jeder ein 
biau Kraut, Rittersporn genannt, in der Hand: welches dadurch 
in das Feuer siehet, dem thut dies ganz Jahr kein Aug weh. 
Wer vom Feuer heim zu Haus weg will gehn, der wirft dies sein 
Kraut in das Feuer, sprechende, „es geh hinweg und vverd ver- 
brennt mit diesem Kraut all mein Ungliick^V' Jakob Grimm 
fiigt der Mitteilung dieser Notiz die treffende Bemerkung hinzu: 
„Gerade so soliten an demseiben Johannistag die Fluten des 
Wassers alles Unheil mit sich fortschwemmen^^ Es stimmt dazu 
auch die vorher von ihm mitgeteilte Angabe von Reiske iiber 
das Sonnwendfeuer : „Das Feuer wird unter freiem Himmel an- 
gemacht, vom jungen und gemeinen Volke dariiber gesprungen, 
ailerhand Kraut darein geworfen: gleich ihm moge alles ihr Un- 
gliick in Feuer und Rauch aufgehn^^ 

Es macht den Eindruck, dafi die besonderen Krauter, zur Fest- 
zeit gepfliickt, allerlei Ubel, Krankheitsmachte u. dgl. ableiten und 
auf sich nehmen, was dann mit ihnen zusammen in der reinen 
Fiamme verschwindet. Auch in der friiher angefiihrten Verordnung 
des Niimberger Rats gegen die Sonnwendfeuer wird „Anzundung 
gewisser Krauter und Blumen'' erwahnt, jedoch ohne Begriindung 
des Brauches. Die Motive brauchen nicht durchaus dieselben 
gewesen zu sein, wie in den zuerst angefiihrten Fallen. Wenn 
z. B. der Maibaum feierlich verbrannt wird und geradezu den 
Mittelpunkt des Festfeuers bildet, dann hat das offenbar den Zweck,. 
diesen Reprasentanten der Wachstumskraft in der Vegetation — 
den Vegetationsdamon, wie Mannhardt sagt — durchs Feuer 
gehen zu iassen, das das Sonnenfeuer reprasentiert, ihn also sym- 


^ Vgl. Grimm, D. Myth., 4. Aufi., S. 514. 515. Auch in Spanien 
wirft man Blumen und Kraut in die Fiamme des Johannisfeuers, vgl. Grimm 
a. a. O., S. 518. 
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bolisch des Sonnensegens recht griindlich teilhaft zu machen. 
Und wenn in Frankreich, in Poitou, beim Johannisfeuer Haus- 
vater mit einem Biischel Wolikraut und einem NuBbaumlaubast 
diirch die Flamme streifen, um beide dann nachher iiber der 
Tiir des Viehstalles zu befestigen ^ , dann waltet offenbar der 
Giaube vor, dafi jenes Streifen durch die Flamme Biischel und 
Ast besonders heilkiaftig und segenbringend macht, ebenso wie 
auch die Brand e und Kohlen der heiligen Feuer ais Heiltum 
gelten und gegen allerlei Schaden und Gefahr verwendet werden. 

In Danemark pflegt man zu Johannis allerlei heilsame Krauter 
zu sammeln und in den Hausern aufzustellen. In Frankreich 
werden gleichfalls heilsame Krauter am Vorabend des Johannis- 
festes gesammelt; sie sollen gegen niancherlei Ubel helfen^. Die 
Wirkung solcher Heilkrauter ist, wie man sieht, hier und anderswo 
nur an den festlichen Tag, nicht an das Feuer, gebunden. In 
England tanzt man um die Flamme des Johannisfeuers, bekranzt 
mit Mutterkraut (motherwort) und Verbenen, mit Veilchen in 
den Handen Die Kolner Frauen erscheinen bei dem friiher 
geschilderten Johannisbad zum Teil mit Gewinden wohl- 
riechender Krauter umgiirtet Bei den Russen versammeln sich 
Junglinge und Madchen „blumenbekranzt und mit heiligem Kraut 
umgiirteP^ beim Johannisfeuer^. Wir sahen schon friiher, da6 
die Bewohner des Gouvernements Archangel beim Johannisbad 
das Kraut Kupalnitza in den Flufi streuen (vgl. oben S. 256). 
Ahnlich nehmen die Serben in der Friihe des Georgentages das 
schon erwahnte Bad ira Muhlradwasser, nachdem sie zuvor ge- 
wisse Krauter in dasselbe hineingestreut Es liegt wohl am 
nachsten anzunehmen, daB durch die Krauter in beiden Fallen 
das Bad besonders heilkraftig werden soli, — und es ware nicht 
undenkbar, dafi auch das Werfen bestimmter Krauter in das Sonn- 
wendfeuer ganz ahnlich dazu dienen kdnnte, demselben noch groBere 
Kraft und heilsame Bedeutung zu verleihen. 

^ Vgl. Grimm a. a, O., S. 5 1 7. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., Bd. Ill, 4S5 (Aberglaube aus Frankreich Nr. 4). 

» Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 517. 518. ^ Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 489. 

^ Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 519. ® Vgl. Grimm a. a. 0 ., S, 493. 
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Krauter, Biumen und Kranze spielen aber nicht nur beim Mitt- 
sommerfest eine Rolle. Nach deutschem Glauben haben z. B. 
auch die am Morgen des Griindonnerstags — also zur Osterzeit — 
und die am Himmelfahrtstage gepfliickten Krauter besondere Heil- 
krafte Ahnliches finden wir auch anderwarts, und man. muB 
schon a priori erwarten, dafi bei den Friihlingsfesten analoger 
Giaube waltet wie zu Johannis, In Schwaben werden am Himmel- 
fahrtstage Kranze von weifien und roten Biumen fiber die Stall- 
turen gehangt. Das schutzt angeblich gegen den Blitz Bei 
dem altromischen Frfihlingsfeuerfeste der Palilien am 21. April 
wurde auf dem Lande der Schafstall mit Laub und grfinen Zweigen 
besteckt und an der Tfir ein grower Kranz aufgehangt. Schon 
Mannhardt hat ganz richtig damit die nordeuropaische Sitte 
verglichen, am Johannisabend die Stuben und Hausturen, wie zu 
Pfingsten, mit grfinen Zweigen zu schmucken. Er erinnert an 
Danzig, wo man noch neuerdings zu Johannis Birkenzweige fiber 
den Haustfiren befestigte; an Schottland, wo man am Johannis- 
abend in den Wald ging und Zweige heimbrachte, die fiber den 
Turen befestigt wurden; an London, wo einst alle Tfiren, Haus 
bei Haus, von grfinen Birkenzweigen fiberschattet vraren, dazu 
geschmfickt mit Fenchel, fetter Henne, weifien Lilien, vielen 
Kranzen von schonen Biumen und brennenden Lampen. Er be- 
merkt ferner ganz richtig, dafi diese grfinen Bfische augenschein- 
lich eins seien „mit den vor Haus Oder Viehstall am Maitag zur 
Vertreibung der Hexen und Gewinnung von Milchreichtum auf- 
gepflanzten Maibuschen und aufgehangten Kranzen" Die schwe- 
dische Sitte, zum Johannistag in Stadt und Land jedes Zimmer 
und jede Haustfir mit Laub und Biumen zu schmficken^, gehort 
naturlich auch hierher. 

Beim altromischen landlichen Palilienfest pfiegte man aber auch 
einen Lorbeerast nebst Zweigen vom Olbaum, Fichte oder Sadel- 
baum im Feuer zu verbrennen. Diese Zeremonie wird als eine 
Akkumulation der vorausgegangenen , schon frfiher von uns er- 

^ Vgl. Wuttke a. a. O., S. 18. 21. 2 Vgl. Wuttke a. a. O., S. 21. 

Vgl. Mannhardt, Antike Wald- nnd Feldkulte, S. 310* 3IJ. 

Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 1 59. 

A.R IL 18 
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wahnten Raucherung mit Schwefel gefal 3 t und gilt als eine aus dem 
griechischen Apollokult durch die Rdmer entlehnte Purgation, 
von weicher man Befreiung von Siinden und Ubeln, und infolge- 
dessen reiche Korn- und Weinernte, Kindersegen u. dgl. erwartete 
Ob entlehnt oder nicht, — die griechisch-romische Sitte erinnert 
sehr deutlich an das friiher erwahnte Hineinwerfen von gewissen 
Krautern, Blumen oder Zweigen in das Johannisfeuer bei den 
nordlicher lebenden arischen Volkern. Befreiung von Ubeln 
wurde da ausdriickiich als Zweck angegeben, — die antike Form 
der Sitte verstarkt aber zugleich die friiher geaufierte Vermutung, 
dafi durch solche Zutaten andererseits auch die heilende und 
reinigende Kraft des festlichen Feuers vielleicht gesteigert werden 
soil, wie die des Wassers durch die in dasselbe hinein gestreuten 
Krauter. 

Aus Indien ziehen wir zum Vergleich ein paar schon friiher 
erwahnte Volksbrauche heran. Wir erinnern daran, daB beim 
Feste des Sonnengottes Vishnu in Malayalam es Sitte ist, ein 
grofies Rad, das Symbol des Gottes, aus Blumen zu verfertigen 
und in den Vorhofen der Hauser aufzustellen Ferner daran, 
daS bei dem gleichfalls vischnuitischen Drobede“(Draupadi-)Fest 
der (ebenfalls schon besprochene) Lauf iiber das Feuer von Leuten 
ausgefiihrt wird, die mit Blumenkranzen und Girlanden geschmiickt 
sind. Sonnerat bemerkt dazu, daB das versammelte Volk die 
Feuerlaufer um einige der Blumen bittet, mit denen sie bekranzt 
waren, und dieselben mit vieler Ehrfurcht aufbewahrt Offenbar 
gelten diese gewissermafien durchs Feuer gegangenen Blumen 
dann als geweiht, als ein Heiltum, das Segen bringt und Unheil 
abwehrt, — ahnlich wie die Krauter und Zweige, mit denen 
man in Poitou durchs Feuer gefahren ist, oder auch die Brand er 
und Kohlen der Sonnenfeuer u. dgl. m. Es liegen hier offenbar 
verwandte Sitten und Vorstellungen vor, wie bei den europaischen 
Ariern, Ein volkstiimliches Sonnenfest im tamulischen Slid- 
indien ist das sog. Pongelfest, das am ii. oder 12. Januar be- 

^ Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 31 1. 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 533 Anm. 

^ Vgl. Sonnerat, Reise nach Ostindien und China, I, S. 208. 
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ginnt und 3 — 4 Tage lang gefeiert wird. Es soli die Wendung 
der Sonne nach Norden feiern und gilt zugleich als Neujahrs- 
fest, — wir dtirfen es als Wintersonnwendfest bezeichnen. Bei 
diesem Feste wird der erste Reis mit Milch im Freien gekocht 
und das Aufkochen mit dem Freudengeschrei „Pongei, PongeF^ 
begriifit — offenbar ein volksmafiiges Sonnenopfer, resp. ein 
Sonnenzauber, wie das friiher besprochene Pravargya-Opfer , bei 
dem ein Kessel mit kochend heifier Milch die Sonne darstellt, 
und das tagliche Feueropfer mit Milchspende, das als Sonnen- 
zauber gilt Die Kiihe werden bei diesem Feste mit Blumen, 

. Kokosniissen und anderen Friichten geschmiickt durch das Dorf 
getrieben und konnen den Rest des Tages ohne Hiiter in volliger 
Freiheit weiden, wo sie wollen \ 


MAIBAUM. 

Unter alien Vegetationsbrauchen in Europa tritt aber wohl 
kein einziger so stark und bedeutsam hervor wie der sog. Mai- 
baum-Brauch, dessen wir schon mehrfach im Verlaufe unserer 
Untersuchung haben Erwahnung tun miissen. Das Wesentliche 
desselben besteht in dem Aufpflanzen eines abgehauenen Baumes, 
der in der Regel des grofiten Teiles seiner Aste beraubt, in 
mancherlei Weise geschmiickt und behangt, umtanzt und geehrt, 
ja geradezu als Mittelpunkt der festlichen Feier behandelt wird. 
Der so geehrte Baum gilt olfenbar als Reprasentant des Wachs- 
tumsgeistes der Vegetation, der Leben und Fruchtbarkeit wirkenden 
Kraft in der Pfianzenwelt, — des Vegetationsdamons, wie Mann- 
hardt es ausdriickt, dem wir die griindlichste und feinsinnigste 
Untersuchung der Maibaum-Sitte verdanken Der Maibaum ist 
nicht an den Mai gebunden, wenn auch dieser Monat als eine 
Vorzugszeit fiir denselben gelten darf. Am ersten Mai, zu Pfingsten 
Oder zu Johannis wird vornehmlich in germanischen, slavischen, 
keltischen und romanischen Gegenden, in Deutschland, Osterreich, 

^ VgL Ziegenbalg, Genealogie der malabarischen Gotter, S. 269. 

® In seinem „Baumkultiis der Germanen und ihrer Nachbarstamme“, 
Berlin 1875. 

ig^ 
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Rutland, Skandinavien, England und Frankreich die Sitte geiibty 
und schon im 13. Jahrhundert ist sie utkundlich bezeugt Wir 
begegnen ibr aber auch schon am Latare-Sonntag; z. B. in Bohmen 
und Schiesien, wo der gefeierte Baum „Sommer^' (Lito) genannt 
wird^. Er erscheint ausnahmsweise auch schon zu Lichtmefi, in 
einer Spielart, als sog. Adamsbaum im wiirttembergischen Saui- 
gau®. Weit verbreiteter ist er zu Weihnachten, — denn es kann 
keinem Zweifel unterliegen, daB auch der Weihnachtsbaum in 
die Reihe dieser festlich gefeierten Baume, der Reprasentanten 
des vegetativen Lebens hinein gehort wie das Weihnachtsblock- 
feuer in die Reihe der Sonnenfestfeuer. DaB er mit Gaben aller 
Art behangt wird, hat er prinzipieli mit den anderen Baumen 
dieser Reihe gemein, und auch die so charakteristische Sitte der 
Schmiickung mit brennenden Lichtern darf uns nicht irre machen, 
denn sie erscheint vereinzelt, gelegentlich auch sonst bei dem 
Baume der Sonnenfesttage. So werden z. B. in Gelderland am 
Maiabend Baume aufgepflanzt, die geschmiickl und mit Kerzen 
besteckt sind. Ahnlich zu Venloo in Limburg^ wo am Maiabend 
jedes junge MMchen eine Kerze fur den Baum herbeibringen 
muB; beim Einbruch der Dunkelheit steckt man sie an den 
Baum, ziindet sie an und tanzt um den brennenden Maibaum. 
Auch bei der Maifeier in Dublin erscheint der spater zu ver- 
brennende sog* Maibusch mit Lichtern besteckt. Im Obererz- 
gebirge tanzt man zur Sommersonnwende um den sog. „Johannis- 
baum'^ , eine mit Lichtern besteckte , mit Blumen und Kranzen 
geschmiickte Pyramide aus vier Staben ® u. dgl. m. Es ist zwar 
bekannt, dab unser Weihnachtsbaum sich erst in den letzten Jahr- 
hunderten charakteristisch ausgebildet und rasch ausgebreitet 
hat, allein auf einen alten Typus dieser Reihe von festlichen 
Baumen geht er dennoch zweifellos zuriick. Ebenso hat Mann- 
hardt in iiberzeugendster Weise den Nachweis geliefert, da6 auch 
der sog. Erntemai von dem Maibaum nicht zu trennen ist, sondern 

^ VgL Mannhardt, Baumkultus, S. 160. 

VgL Mannhardt a. a. O., S. 156. 157. 

® VgL Mannhardt a. a. O., S. 246. 

^ VgL Mannhardt a. a. O., S. 249. ® VgL Mannhardt a. a. O., S. 244. 
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demselben Typus angehort, — ein Baumchen oder ein Zweig, 
mit ailerlei guten Gaben, Friichten u. dgl. behangt, als Reprasentant 
des Wachstumsgeistes bei der Ernte gefeiert und ehrfurchtsvoli 
behandelt. Der Urzeit gehorte dieser Erntemai wohl auch nicht 
an, denn die arische Urzeit kannte noch keinen eigentiichen 
entwickeiten Ackerbau. Als dieser sich dann entwickelte, mag 
wohl schon sehr friih ganz naturgemafi der Maibaum auch bei 
der Erntefeier als Erntemai seine Stelle gefunden haben. Das 
geschah aber zu einer Zeit, wo die asiatischen Glieder der arischen 
Vdlkerfamiiie sich schon von derselben abgeldst hatten. 

Auch das klassische Altertum kannte bereits den Maibaum, 
resp. den Erntemai, wie wiederum Mannhardt iiberzeugend dar- 
getan hat. Wenn man im alten Rom am ersten M^z je einen 
j ungen Lorbeerbaum vor die Tiire der Regia, der Curien und 
die Hauser der Flamines pflanzte, nachdem man die vorjahrigen 
entfernt hatte, dann ist das eine Sitte, die vom nordeuropaischen 
Maibaumsetzen sich garnicht unterscheidet Und wenn zugleich 
im Tempel der Vesta ein neues Feuer angeziindet ward^, dann 
tritt der Zusammenhang dieser Sitte auch mit den Friihlingsfeuer- 
festen, wenngleich in anderer Form, doch deutlich zu Tage, denn 
dies Feuer der Vesta unterscheidet sich, ebenso wie die Feuer 
in den griechischen Apoilotempeln, von den primitiveren Feuern 
der nordeuropaischen Arier wohl nur durch die inzwischen ein- 
getretene sakrale Stilisierung, resp. die hier eingefiihrte Permanenz 
des heiligen Feuers, — ein Punkt, tiber den wir noch spater zu 
reden haben werden. Bei den Griechen kommt hier vor allem 
die sog. Eiresione in Betracht, der Segenszweig, ein mit Bandern 
und Friichten behangener Zweig des Oibaums oder auch des 
Lorbeers, der als Wahrzeichen der Wachstumskraft in der Vege- 
tation sich darstellt und von dem nordeuropaischen Erntemai 
schlechterdings nicht zu scheiden ist Der landliche Grundeigen- 
tiimer pflanzte diesen Segenszweig beim Erntefeste vor der Tiir 
seines Hauses auf und lieB ihn dort ein Jahr lang stehen oder 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 295. 

^ Vgl. Mannhardt, Antike Wald- nnd Feldkulte, S. 214 ff. 256. 
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hangen, bis im folgenden Jahr der vertrocknete Zweig mil einem 
frischen vertauscht ward. Wir horen von Umziigen, die rait 
diesem Segenszweige beim Frtiherntefest der Thargelien, im Mai, 
stattfanden, and einer gottesdienstlichen Begehung, die dem Helios 
und den Horen gait, d. h. dem Sonnengotte und den von ihm ab- 
hangigen Jahreszeiten Neben solch privater Feier gab es aber 
auch eine offentliche, als deren Gottheit Apollon erscheint, der 
alte Feuergott, der zum Sonnengott, zum Lichtgott im grofien ge- 
worden war, — und es liegt kein Widerspruch darin, wenn die 
landliche Feier dem Helios gait, vielmehr nur eine Bestatigung 
dafiir, dafi der Segenszweig mit dem Sonnenkult zusammengehorte. 
Der Landmann hielt sich, wie es scheint, an Helios, die alte, 
schlichte Personifikation der Sonne, wahrend ein hoher entwickelter 
und vergeistigter Opferkult jenen hehren, allumfassenden Licht- 
gott feierte, der als solcher nun auch Sonnengott geworden 
war, ja dann geradezu mit Helios fur Fins gehalten wurde, wie 
Euripides und andere uns bezeugen. Es fand in Athen eine 
offizielle Prozession beim Pyanepsienfest ^ zum Tempel des Apollon 
statt. Ihr voran trug ein Knabe den mit wollenen BS.ndern und 
alien moglichen Feldfriichten behangenen Olzweig und pflanzte 
Oder hangte ihn vor der Tiir des Tempels auf'^ Zu derselben 
Zeit, wie das Friiherntefest der Thargelien, also im Mai, fand 
auf Delos das Fest der Delien statt, zu Ehren des Apollon, und die 
Festteilnehmer aus Athen fiihrten mit dem Erntebiindel auch 
Segenszweige dorthin mit, — und hier wie dort waren Reigen- 
tanze mit dem Feste verbunden, wie ja auch zum nordeuropaischen 
Maibaum der Tanz gehort Die feierliche Prozession zu Ehren 
des Apollon bildete urspriinglich nur den Erntezug nach, der 
anfanglich wohl in jedem Dorfe bei Einbringung der zuerst ge- 
schnittenen Garben tiblich war ^ und zu diesem Zuge gehorte der 


. ^ Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 221. 217. 218. 228. 
^ Am siebenten Pyanepsion. Die Griechen kannten, wie auch andere 
Volker, mehrere Emtefeste, — Fruherntefest usw. Vgl. Mannhardt a. a. O., 
•S. 215* 217. ® Mannhardt a. a. O., S. 221. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. 0 ., S. 232. 228. 237. 

® Vgl. Mannhardt a. a. 0 ., S. 237. 
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Segenszweig, der Erntemai, die Eiresione. Zu einzelnen Apoilon- 
Heiligtiimern in Attika wurde wohl am Thargelienfest eine Lorbeer- 
Eiresione statt des bekranzten Olbaumzweiges getragen Die dem 
Apoll geweihte Eiresione soli die Erde fruchtbar machen, — sie 
soil aber auch die Pest abwehren zeigt also gerade jene dop- 
pelte, positive und negative, Kraft und Wirkung, welche wir schon 
zu Anfang dieses Kapitels als den Vegetationsbrauchen dieser 
Feste, wie den Feuer- und Wasserbrauchen, charakteristisch be- 
zeichnet haben. 

Interessant ist endlich noch das uns erhaltene Eiresione-Lied, 
das arme Knaben auf Bittgangen — z. B. in Samos — zu Ehren 
Apollons vor den Tiiren der Reichen sangen, alle Fiilie des 
Segens wiinschend'^. Es erinnert uns gar sehr an so mancherlei 
Lieder, die in Deutschland von armen Knaben vor den Friihlings- 
und Sommerfesten von Haus zu Haus gesungen werden, Segen 
wiinschend und Gaben bittend. Das griechische Fest mit dem 
Segenszweig tritt unseren Maibaumfesten dadurch noch volkstiim- 
iich naher A 

Es scheint, dab auch die Th raker ihre mit Kuchen und 
Baumfriichten behangenen Segenszweige hatten, die gepliindert 
wurden, wie das auch sonst beim Maibaum und Erntemai vielfach 
statthat. Auch eine Wassertauche scheint mit der Sitte verbunden 
gewesen zu sein, wie sie sich beim Maibaum und Erntemai findet A 
Da die Thraker ein arischer, den Griechen benachbarter Volks- 
Stamm waren, kann uns das in keiner Weise wundernehmen. 

Der europaische Maibaum zeigt mancherlei Formen. Er er- 


1 Mannhardt a. a. O., S. 242. 2 Mannhardt a. a. O., S. 240. 257. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 243 ff. 

^ Das Eiresione-Liedchen wird, naturlich mit Unrecht, dem Homer zu- 
geschrieben. Schon Aristophanes erwahnt die griechische Eiresione und ist 
das Alter der Sitte damit gesichert. Da die Eiresione vom nordeuropaischen 
Maibaum und Erntemai sich nicht trennen lafit, so wird dadurch auch das 
Alter dieser letzteren bestatigt und der ohnehin wenig einleuchtende Gedanke, 
der Maibaum konne auf christlicher Symbolik beruhen und erst mit dem 
Christentum sich eingebiirgert haben, erscheint ganz unmdglich. Vgl. Mann- 
hardt, Baumkultus, S. 295 — 297. 

^ Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 258. 259. 
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scheint geschmiickt und mit allerlei guten Dingen behangen 
Oder auch ungeschmiickt, einzeln Oder auch in der Mehrzahl. 
Der ungeschmiickte Baum tritt insbesondere da auf, wo eine Ver- 
bxennung stattfindet \ wo der Baum durchs Feuer gehen muB 
und insbesondere wo dieser Akt den Gipfelpunkt der Festfeier 
bildet. Der einzelne Baum wird gewohnlich fiir eine ganze Ort- 
schaft an hervorragender Stelle und meist auch in hervorragender 
GroBe aufgepfianzt. Man setzt aber auch eine Mehrzahl von 
Baumen vor die Hauser hervorragender oder geliebter Personen, 
und namentlich ist es an vielen Orten Branch, daB die Burschen 
ihren MMchen Maibaurae vor das Haus pflanzen. Beides kann 
sich ganz wohl verbinden, wie z. B. im ElsaB, wo die Burschen 
den geliebten Madchen ihre Maien stecken, wahrend die Kinder 
den groBen Maibaum umtanzen In Schweden spielt die Errich- 
tung der Mittsommerstange, der Maistange oder des Maibaums 
zu Johannis in Stadt und Land eine sehr groBe Rolle. Man 
pflanzt sie auf jedem Hole oder auf freiem Felde auf und tanzt 
um dieselbe herum; in Stockholm aber wird am 22. Juni ein 
fdrmlicher Markt mit Laubzweigen und kleinen Maistangen fur die 
Kinder abgehalten Der Maibaum wird nicht nur vor die Tiir 
Oder auf dem First des Hauses, sondern auch auf die Diinger- 
statte Oder vor dem Viehstall aufgepilanzt, ja vielfach erhalt ein 
jedes Stuck Vieh, Kiihe wie Pferde, sein besonderes Baumchen. 
Die Kiihe sollen dadurch milchreich, die Hexen vertrieben wer- 
den Das erinnert uns lebhaft an die lettische Sitte, nicht nur 
den Stall mit Kranzen zu schmiicken, sondern womoglich jedem 
Stiick Vieh sein Kranzlein zuzuteilen. Man hat deutlich den Ein- 
druck, daB hier zwischen dem Baum und dem Kranz ein wirk- 
licher prinzipieller Unterschied nicht besteht, daB der eine wie 
der andere dem Viehstand und jedem einzelnen Stiick Vieh den 


^ Dafi der geschmilckte, behangene Maibaum von dem nicht geschmiickten, 
der Verbrennung geweihten Maibaum prinzipiell nicht zu trennen ist, bat 
Mannhardt hinreichend deutlich gemacht. Vgl. An tike Wald- und Feld- 
kulte, S. 260. 2 Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 164. 

® Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 159. 

* Mannhardt, Baumkultus, S. 161. 
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Segen des Wachstums und der Fruchtbarkeit verleihen, schlimme 
Einfilisse abwehren soil Ebenso liefi sich ja auch der Zweig von 
fdern Baume nicht scharf scheiden, und der Erntemai namentlich, 
zumai die griechische Eiresione, zeigt sich uns als Segenszweig. 
Offenbar ist der Geist des Wachstums und der Fruchtbarkeit in 
der ganzen Vegetation die segenbringende Kraft, die bald durch 
den Kranz, bald durch den Zweig, bald durch den Baum vertreten 
wird, durch den letzteren nur besonders eindrucksvolL 

Es begreift sich leicht, warum der Maibaum, wie iibrigens auch 
der Kranz und der Zweig, in besonders naher Beziehung zum 
weiblichen Geschlechte steht. Das Symbol der vegetativen Frucht- 
barkeit soli augenscheinlich heilvoll auch auf die animalische 
Fruchtbarkeit einwirken, nicht nur beim Vieh, sondern auch bei 
den Menschen, und naturgemafi also vor allem auf die Frauen. 
Das ist offenbar der urspriingliche, naiv realistische Sinn der nach- 
mals poetisch verklarten Sitte des Maibaumsetzens vor den Hausern 
der jungen Madchen. Der Maibaum ist das Wahrzeichen der 
Fruchtbarkeit, der Fortpfianzung, des aus dem SchoBe der Mad- 
chen erwarteten, neu erwachsenden jungen Lebens. Darum sind 
es auch oft speziell die Weiber, die den Maibaum aus dem 
Walde einzuholen haben, mehrfach haben sie das ausschliefiliche 
Recht dazu Auf dieser bedeutsamen Beziehung des Maibaumes 
zum weiblichen Geschlechte und zur Fortpfianzung beruht auch 
die Sitte der sog. Brautmaien, die ebenso wenig wie der Ernte- 
mai von dem Maibaumbrauche getrennt werden kann. Auf dem 
Brautwagen oder vor dem Hochzeitshause pfianzt man griine 
Baume auf, die Brautmaien heifien, oder man bringt auch der 
Braut einen solchen dar, bisweilen unter Absingung eines Liedes. 
Die charakteristische Zuriistung des Baumes lafit den Maibaum 
deutlich erkennen, wie wiederum Mannhardt uns gezeigt hat®, 
Bei den Kleinrussen in Wolhynien tragt der Hochzeitsfiihrer eine 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S, 183. 21 1. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 221. 222. — Wenn in Rom am i. Marz 
junge Lorbeerbaume als Maibaume vor bestimmte geehrte Tiiren gesetzt 
wurden, dann lanft auch damit parallel die Sitte, das Brauthaus ebenfalls 
mit Lorbeer zu schmiicken. Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 296. 
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scheint geschniiickt und mit allerlei guten Dingen behangen 
Oder auch ungeschmiickt, einzeln oder auch in der Mebrzahl. 
Der ungeschmlickte Baum tritt insbesondere da auf, wo eine Ver- 
brennung stattfindet \ wo der Baum durchs Feuer gehen muB 
und insbesondere wo dieser Akt den Gipfelpunkt der Festfeier 
bildet. Der einzelne Baum wird gewohnlich fiir eine ganze Ort- 
schaft an hervorragender Steile und meist auch in hervorragender 
Grofie aufgepfianzt. Man setzt aber auch eine Mehrzahl von 
Baumen vor die Hauser hervorragender oder geliebter Personen, 
und namentlich ist es an vielen Orten Branch, daB die Burschen 
ihren MMchen Maibaume vor das Haus pflanzen. Beides kann 
sich ganz w^ohl verbinden, wie z. B. im ElsaB, wo die Burschen 
den geliebten Madchen ihre Maien stecken, wahrend die Kinder 
den groBen Maibaum umtanzen In Schweden spielt die Errich- 
tung der Mittsommerstange, der Maistange oder des Maibaums 
zu Johannis in Stadt und Land eine sehr groBe Rolle. Man 
pfianzt sie auf jedem Hole oder auf freiem Felde auf und tanzt 
urn dieselbe herum; in Stockholm aber wird am 22. Juni ein 
formlicher Markt mit Laubzweigen und kleinen Maistangen fur die 
Kinder abgehalten Der Maibaum wird nicht nur vor die Ttir 
Oder auf dem First des Hauses, sondern auch auf die Diinger- 
statte oder vor dem Viehstall aufgepfianzt, ja vielfach erhalt ein 
jedes Stuck Vieh, Kiihe wie Pferde, sein besonderes Baumchen. 
Die Kiihe sollen dadurch milchreich, die Hexen vertrieben war- 
den^. Das erinnert uns lebhaft an die lettische Sitte, nicht nur 
den Stall mit Kranzen zu schmiicken, sondern womoglich jedem 
Stuck Vieh sein Kranziein zuzuteilen. Man hat deutlich den Ein- 
druck, daB hier zwischen dem Baum und dem Kranz ein wirk- 
licher prinzipieller Unterschied nicht besteht, daB der eine wie 
der andere dem Viehstand und jedem einzelnen Stiick Vieh den 


^ Dafi der geschmiickte, behangene Maibaum von dem nicht geschmiickten, 
der Verbrennung geweihten Maibaum prinzipiell nicht zu trennen ist, hat 
Mannhardt hinreichend deutlich geroacht. Vgl. Antike Wald- und Feld- 
kulte, S. 260. 2 Ygi, Mannhardt, Baumkultus, S. 164. 

® Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 1 59. 

* Mannhardt, Baumkultus, S. 161. 
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Segen des Wachstums und der Fruchtbarkeit verleihen, schlimme 
Emfliisse abwehren soil Ebenso liefi sich ja auch der Zweig von 
dem Baume nicht scharf scheiden, und der Erntemai namentlich, 
zumal die griechische Eiresione, zeigt sich uns als Segenszweig. 
Offenbar ist der Geist des Wachstums und der Fruchtbarkeit in 
der ganzen Vegetation die segenbringende Kraft, die bald durch 
den Kranz, bald durch den Zweig, bald durch den Baum vertreten 
wird, durch den letzteren nur besonders eindrucksvoll. 

Es begreift sich leicht, warum der Maibaum, wie iibrigens auch 
der Kranz und der Zweig, in besonders naher Beziehung zum 
weiblichen Geschlechte steht. Das Symbol der vegetativen Frucht- 
barkeit soli augenscheinlich heilvoll auch auf die animalische 
Fruchtbarkeit einwirken, nicht nur beim Vieh, sondern auch bei 
den Menschen, und naturgemafi also vor allem auf die Frauen. 
Das ist offenbar der urspriingliche, naiv realistische Sinn der nach- 
mals poetisch verklarten Sitte des Maibaumsetzens vor den Hausern 
der j ungen Madchen. Der Maibaum ist das Wahrzeichen der 
Fruchtbarkeit, der Fortpflanzung, des aus dem SchoBe der Mad- 
chen erwarteten, neu erwachsenden jungen Lebens. Darum sind 
es auch oft speziell die Weiber, die den Maibaum aus dem 
Walde einzuholen haben, mehrfach haben sie das ausschliefiiiche 
Recht dazu Auf dieser bedeutsamen Beziehung des Maibaumes 
zura weiblichen Geschlechte und zur Fortpflanzung beruht auch 
die Sitte der sog. Brautmaien, die ebenso wenig wie der Ernte- 
mai von dem Maibaumbrauche getrennt werden kann. Auf dem 
Brautwagen oder vor dem Hochzeitshause pflanzt man griine 
Baume auf, die Brautmaien heiflen, oder man bringt auch der 
Braut einen solchen dar, bisweilen unter Absingung eines Liedes* 
Die charakteristische Zuriistung des Baumes laflt den Maibaum 
deutlich erkennen, wie wiederum Mannhardt uns gezeigt hat*^. 
Bei den Kleinrussen in Wolhynien tragt der Hochzeitsfiihrer eine 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultns, S. 183. 21 1. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 221. 222. — Wenn in Rom am i. Marz 
junge Lorbeerbanme als Maibaume vor bestimmte geehrte Tiiren gesetzt 
warden, dann lauft auch damit parallel die Sitte, das Brauthaus ebenfalls 
mit Lorbeer zu schmucken. Vgl, Mannhardt a, a. O., S. 296. 
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mit Ahren geschmiickte Tanne ins Hans der Braut und diese 
muB beim Erscheinen derselben ihr Gesicht auf den Tisch legen 
nnd sorgfaltig verbergen \ — ein sehr bezeichnendes Verfahren. 

Der Baum ist geradezu Symbol des Lebens, das kraftig gedeiht, 
wachst und sich fortpflanzt. Ebendarum setzt man offenbar auch 
auf das neu errichtete Haus einen charakteristisch geschmiickten 
Maibaum, den sog. Richtemai, der von den anderen Maien 
ebenfalls nicht zu trennen ist Er ist das Wahrzeichen des kraftig 
gedeihenden, fruchtbaren Lebens, das man dem neuen Hause auf 
solche Weise symbolisch wiinscht und zuteilt. 

Die prim it ivste Form des M a ib'a u m s liegt wohl in einem 
russischen Pfingstbrauche vor. Am Donnerstag nach Pfingsten, dem 
hlg. Semiktage, ziehen die Bauern wie auch die unteren Schichten 
der Stadtbewohner in die Walder hinaus, flechten Kranze und 
Blumengewinde und hauen eine junge Birke, die sie mit den 
Kleidern einer Frau, mit Lappen und Bandern behangen und 
putzen. Ein Lied, das die Madchen, die den Baum einholen 
sollen, bei der Wanderung in den Wald singen, spricht von Fieisch- 
brei, Kiihen und Eierspeise, die man den Birken darbringen 
wolle, — offenbar ein altes Opfer andeutend, von dem nur noch 
ein festlicher Schmaus im Angesicht des Baumes iibrig geblieben 
ist Die geschmiickte bekleidete Birke wird eingeholt und in 
einem Hause aufgestellt, wo sie bis zum folgenden Sonntag als 
geebrter Cast verweilt und die Besuche der Leute empfangt, die 
unausgesetzt kommen, so daS das Haus in diesen Tagen von Be- 
suchern nicht leer wird. Am Dreifaltigkeitssonntag wird der so 
geehrte Baum samt den Kranzen und Blumengewinden zu einem 
diefienden Wasser getragen und dort hinein geworfen. Im 
Wasser oder im Feuer zu enden, ist ja gewdhniiches Schicksal 
der Maibaume. Dieser russische Pfingstbaum erhielt aber durch 


^ Mannhardt a. a. O., S. 222. Man kbnnte in diesem und einigen anderen 
Fallen in dem Baum fast geradezu ein Sinnbild des Phallus zu sehen ge- 
neigt sein. 

- Vgl. den Nachweis bei Mannhardt a. a. O., S. 218 ff. Derselbe liegt 
namentlich in dem charakteristisch en Aufputz des Richtemais, mit Eiern, 
Blumenj Bandern, Kranz u* dgt 
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die Frauenkleider ein besonders primitiv-personliches Ansehen, 
wahrend die Lappen und Bander uralten Opfer- und Weihschmuck 
darstelien, wie man aus der liber die ganze Erde verbreiteten Sitte 
schiieBen darf, heilige Baume und gewisse heilige Statten mit 
Lappen aller Art zu zieren^. Im iibrigen gilt hier wie auch 
sonst gewiB das Urteil von Mannhardt: „Der eine Baum, den 
man elnholt, ist symbolischer Vertreter von alien. Nicht die in- 
dividuelle Baumseele meint man, sondern kollektivisch den Damon 
der gesamten Vegetation 

Als ein weitverbreitetes Attribut des Maibaums haben wir schon 
friiher den K r a n z kennen gelernt, der vielleicht als ein Sonnen- 
symbol zu fassen ist. Sehr haufig erscheinen auch Eier Oder Eier- 
schalen als Schmuck des Baumes. In den Eiern haben wir friiher 
gleichfalls, mit Hinweis auf den gelben runden Dotter Sonnen- 
symbole vermutet, und der mit ihnen geiibte Bewegungszauber, 
der dem Rollen und Werfen der Rader, Scheiben und Balle 
durchaus entsprach, bestatigte uns diese Ansicht. Mannhardt 
sieht in den Eiern vielmehr Sinnbilder des neu keimenden 
Lebens und es lafit sich nicht leugnen, dafi auch diese Deutung 
ihre voile Berechtigung hat. Vielleicht darf in diesem, wie auch 
in manchem ahnlichen Falle, eine doppelte Deutung schon als 
uralt vermutet werden, wodurch das Symbol nur um so wertvoller 
und gewichtiger erscheinen mufite. Sonnenabbild und Sinnbild 
neu keimenden Lebens zugleich, — welches Symbol hatte wohl 


^ Vgl. Richard Andree, Ethnographische Parallelen und Vergleiche, 
Stuttgart 1878, S. 58 ff. „Lappenbaume“. — Im Sommer 1903 war ich in 
Rufiiand im Gouvernement Grodno in der sog. Puschtscha, dem benihmten 
Wisent-Revier. Unweit des Dorfchens Gainowka wurde mir im Walde eine 
heilige Quelle gezeigt, Krinuschka mit Namen. Rund um dieselbe waren 
auf Schniiren und an den Baumen Lappen, Tiicher, Waschestucke aller Art 
in Menge aufgehangt, als Darbringungen der frommen Besucher. Eine von 
mir dort gefundene Maske aus Birkenrinde deutete auf Mummenschanz. 
.Auch an den Kreuzen und Heiligenbildern, die ich in der Umgegend hie 
und da an der Strafie sah, waren meist eine Menge von bunten und weifien 
Lappen angebracht. Vgl. Ahnliches im iranischen Kulturgebiete bei M. Hart- 
mann, OLZ 1903, Sp. 361 ff. 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 157. 158. 
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fiir diese Feste besser gepafit, die zugleich Sonnenfeste und Wachs- 
turns-, Fruchtbarkeits-, ja Lebensfeste in weitestem Umfange waren? 
Der bohmische Maibaum am Lataiesonntag, der sog. „Sommer“y 
ist mit Eierschalen verziert, auch mit roten und weifien Banderoj^ 
bisweilen auch noch aufierdem mit Giirteln, Hauben, Perlen, 
Kranzen u. dgl. ^ Die entsprechenden Tannen- und Fichtenreiser 
am Lataresonntag in Eisenach tragen auBer allerlei anderen Dingen 
gleichfalls gefarbte Eierschaien Die Mittsommerstange oder Mai- 
stange zu Johannis in Schweden erscheint ebenfalls mit Kranzen 
und grofien Perlbandern aus Eierschalen geschmiickt Oft ist sie 
auch auf der Spitze von einem roten Wetterhahn gekront®. Der 
Hahn kehrt auch sonst noch dfters als Attribut des Maibaums 
wieder, z. B. bei den Elbwenden \ Erinnern wir uns dessen, da^ 
die Sonne bei den arischen Volkern dfters als ein Vogel gedacht 
wird, — dafi das Vogelschiefien , dem Scheibenschiefien ganz 
parallel, den Vogel auf der Stange als Sonnensymbol — entsprechend 
der Sonnenscheibe — zu zeigen scheint, dann werden wir geneigt 
sein, auch in dem Hahn auf der Stange ein Sonnensymbol, den 
Sonnenvogel zu vermuten. Andererseits hat aber freilich auch 
Mannhardts Ansicht vielleicht ihre Berechtigung, der gemaB 
dieser Hahn, ebenso wie der Erntehahn beim Erntemai als vogel- 
gestaltiger Getreidedamon zu deuten ware. Ob auch hier gar 
eine doppelte Deutung raoglich, vielleicht ein innerer Zusammen- 
hang zwischen dem Sonnenvogel und dem vogelgestaltigen Vege- 
tationsdamon denkbar ist, will ich vorlaufig dahingestellt sein 
lassen. Der Maibaum, welcher im Bergischen einem besonders 
zu ehrenden MMchen vor die Tiir gesetzt wird, besteht in einer 
schonen Linde, die mit vergoldeten, weifien und bunten Eiern, 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 156. 

Mannbardt a. a. O., S. 156. 157. 

® Vgl. Mannhardt a. a, 0 ., S. 160. ^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 174. 

^ Cber den mit dem Erntemai verbundenen Erntehahn oder Herbs t- 
hahn vgl. Mannhardt, Baumknltus, S, 198 ff. 203. 206. In Frankreich findet 
sich statt des Hahnes haufig ein Hnhn, eine Taube, eine kaiekutische 
Henne oder dgl. an den Erntemai angebunden, an der geschmiickten Braut- 
maie ebenfalls ein Vogel. Vgl, Mannhardt, Baumkultns, S. 206. 222 ; Antike 
Wald- und Feidkulte, S, 260, 
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Blumen und Bandern geschmiickt ist Auch sonst zieren den 
Wipfel des Maibauraes oft Eier, aber auch Wiirste, Kuchen und 
andere Efiwaren 

Bisweilen hangen von den Kranzen des Maibaums vergoldete 
Eier herab ; statt derselben finden wir aber auch — z. B. in Eng- 
land — mehrfach vergoldete Balie von Holz oder MetalL Ebenso 
erscheint bisweilen statt des wagerecht befestigten Kranzes ein 
holzernes Rad ® Ich giaube nicht, dafi Mannhardt recht hat, 
wenn er annimmt, dafi die goldenen Balie als Ersatz fiir die un- 
verstandlich gewordenen Eier angebracht waren und daS das holzerne 
Rad sich aus dem Kranze entwickelt hatte. Das Rad vielmehr, 
wie der goldene Ball, sind ganz unzweifelhaft deutliche Sonnen- 
symbole, die hier gewifi am Platze sind, wie ja auch sonst Rad 
und Bail bei den Friihlings- und Sommer-Sonnenfesten eine wich- 
tige Rolle spielen. Wenn der vergoldete Ball neben dem Ei und 
anstatt desselben auftritt, das holzerne Rad mit dem Kranze 
wechselt, dann scheint mir das vielmehr dafiir zu sprechen, da6 
wir mit Recht auch Kranz und Eier als Sonnensymbole gedeutet 
haben. 

Wenn im Harz zu Johannis die Madchen die mit bunten Eiern 
und Blumen geschmuckten Tannenbaume, um welche sie tanzen, 
von links nach rechts, wie die Sonne geht, umdrehen und dazii 
singen „die Jungfer hat sich umgedreht“, — dann sieht Mannhardt 
darin wohl mit Recht eine Anspielung auf die Sonnenwende 
Es braucht aber natiirlich darum der Baum nicht etwa die Sonnen- 
gbttin darzustellen, er wird nur auch auf solche Weise zu der 
Sonne in eine nahere Beziehung gesetzt- Eine solche Beziehung 
zeigt sich auch in der Sitte von Perigor^, am Sonnwendabend 
vor Aufrichtung des Maibaums ein Goldstiick durch den Mund 
zu ziehen, denn gewifi mit Recht nimmt Mannhardt an, dafi dieses 
Goldstiick die runde goldene Sonnenscheibe darstelle 


^ VgL Mannhardt, Baumkuitus, S. 165 Anm. 

2 Mannhardt a. a. O., S. 169. ® Mannhardt a. a. O., S. 176. 1 77. 

^ VgL Mannhardt a. a. O., S. iSi. 183. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 187. — Dafi auch im altindischen Opfer- 
ritual das Gold vielfach als Sonnensymbol verwendet wird, ist eine bekannte 
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Von den asiatischen Ariern bieten uns wiederum die Inder 
wertvolles Material fiir die Vergleichung dar. Wenn beim Vijapeya- 
opfer, dem Krafttrunkopfer mit dem stilisierten Wagenrennen, anf 
einem Pfosten ein Wagenrad aus Udumbaraholz angebracht ist^ 
welches der Brahman besteigt und welches wahrend seines Ge- 
sanges nach rechts gedreht wird, dann erkennen wir nicht nur 
dentlich einen Sonnenzauber, sondern wir werden auch an die 
europaischen Maibaume mit dem holzernen Rade erinnert. Des- 
gleichen, wenn bei demselben Opfer der Opferpfosten einen Kranz 
aus Weizenmehl tragt, zu welchem der Opferer und seine Gattin 
hinaufsteigen miissen wie wir schon frtiher gesehen haben, — 
dann miissen wir wiederum an die europaischen Maibaume oder 
Maistangen den ken, die in der Regel einen Kranz, bisweilen auch 
ein bestimmtes Geback tragen und die in manchen Gegenden zu 
Kletterstangen geworden sind, deren gute Gaben man wetteifernd 
zu erreichen und herunter zu holen sucbt. Wie das Wagenrennen 
bei diesem Opfer, so ist auch das Ersteigen des kranztragenden 
Pfostens sakral stilisiert. Der Opferherr mufi bei dem Rennen 
siegen und ebenso ersteigt er mit sicherem Erfolge, ohne Neben- 
buhler, samt seiner Gattin den Pfosten mit dem Kranz von Weizen- 
mehl, — ein gliickliches Omen, denn der Gewinn dieses Krauzes 
bedeutet den Gewinn der Sonne, des Sonnenlichts, des Himmels, 
d. h. des hochsten, herrlichsten Glucks. Im Hintergrunde dieser 
sakral stilisierten Opferhandlung glauben wir volksm^Bige Brauche 
zu erkennen, welche denjenigen der europaischen Maibaume oder 
Maistangen auf ein Haar zu gleichen scheinen, — und die Deutung 
des Kranzes dieser letzteren als Sonnensymbol wird durch den 
indischen Branch no^h entschieden bekraftigt, damit aber auch 
die Deutung des Kranzes als Preis der mannigfaltigsten Wettkampfe 


Tatsache (vgl. dariiber z. B. Oldenberg, Rel. d. Veda, S. 88. 89). Selbst- 
verstS.ndiicb liegt Mer kein bistorischer Zusammenhang, sondern gesonderte 
selbstandige Entwicklung vor. Das Gold war durch Farbe und Glanz zum 
Sonnensymbol gleichsam pradestiniert. Der arischen Urzeit war dasselbe 
noch unbekannt. 

^ Vgl. liber diese beiden Pfosten beim VSjapeya- Opfer Hillebrandt, 
Ritualliteratur, S. 142. 143 ; auch Oldenberg, Rel. d. Veda, S. 473. 
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bei den Sonnenfesten, den Festen des Wachstums, der Lebenskraft 
nnd Frnchtbarkeit. Der von dem Opferherrn und seiner Gattin 
zu ersteigende Pfosten erscheint bei diesem Opfer von 17 Ge- 
wandern umkleidet. Die Zahl 1 7 kehrt beim Vajapeyaopfer immer- 
fort wieder und ist fiir dasselbe typisch, — die Bekleidung des 
Pfostens mil Gewandern aber erinnert uns sofort an die Frauen- 
kieidung, die der russische Pfingstbaum tragt und die mancherlei 
Bekleidung, die auch sonst noch bier und da bei dem europaischen 
Maibaum wiederkehrt \ Die Bekleidung des indischen Opfer- 
pfostens kennzeichnet ihn als lebendiges , personlich gedachtes 
Wesen, ganz ebenso wie Pfingstbaum und Maibaum in Europa als 
solche erscheinen. Der zu ersteigende Opferpfosten des Vajapeya- 
opfers laBt sich aber von dem gewdhnlichen Opferpfosten des 
indischen Tieropfers durchaus nicht trennen. Der eine wie der 
andere ist ein Yupa, d. h. eben ein Opferpfosten, und auch der 
gewohnliche Opferpfosten tragt einen kranzartigen Aufsatz (den 
sog. cashMa), der nur bei dem Vajapeyaopfer ausnahmsweise durch 
den Weizenmehlkranz ersetzt ist. Der letztere wird auBerdem mit 
einem Grasseil umwunden und gewissermaBen bekleidet, auch im 
Verlaufe der Handiung gesalbt, doch der Typus bleibt derselbe 
und er stimmt zum europaischen Maibaum. Darum wird auch 
der gewohnliche Opferpfosten als lebendiges und personliches 
Wesen gedacht, darum redet man ihn standig „o Waldesherr‘^ an 
(vanaspati), d. h. doch wohl Herr der Baumwelt, der geehrte 
typische Vertreter der Gattung. Die Behandlung des Opferpfostens 
gibt sich als ein Rest jenes alten Baumkultus zu erkennen, der 
in Europa in den Maibaumbrauchen ganz entsprechend zu Tage 
tritt 

Es ist uns aber beim indischen Lichtfeuerlobgesangopfer noch 
ein anderer Baum, ein anderer „Maibaum“ begegnet. Das war 
der Udumbarastamm, den man nach dem Ritual des Yupa, des 
Opferpfostens, in einer Hiitte (dem sog. sadas) zu errichten pflegte.. 

^ Vgl. das Hemd, welches der Baum in der Lausitz tragt, die Bekleidung 
der Maistange in Schweden u. dgl. m., Mannhardt, Baumkultus, S. 156. 160^ 

® Schon Oldenberg hat in s. Rel. des Veda, S. 91. 92 vorsichtig vermutet,, 
dafi der indische Opferpfosten alten Baumkultus verraten diirfte. 
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Diese Verbindung von Baum und Hiitte erinnert uns daran, wie 
oft neben dem europaischen Maibaum oder Pfingstbaum und aufs 
engste mit ibm verbunden eine Hiitte oder Laube, Pfingsthtitte, 
Laubhiitte erscheint. Tiber die urspriingliche Bedeutung und den 
Zweck dieser Hiitte konnen wir erst spaterhin eine Vermutung 
aufiern, fiir jetzt mochte ich nur feststellen, daB auch der indische 
Hiittenbaum beim Lichtfeuerlobgesang sich dem europaischen 
Maibaumtypus verwandt erweist. Er wird nach dem Ritual des 
Yupa, des gewohnlichen Opferpfostens, errichtet, und seine Ver- 
bindung mit der Hiitte fiigt einen weiteren, fiir die Vergleichung 
nicht unwichtigen Zug hinzu^. 

Neben diesen sakral stiiisierten Baumen des indischen Opfers 
ist uns wenigstens an einem Punkte Indiens auch ein volksmaBiger 
Maibaum bezeugt. Es ist wiederum Siidindien, — wohl nur aus 
dem Grunde, weil dort schon friih ein sorgfaltiger Beobachter wie 
Ziegenbalg Aufzeichnungen gemacht hat, denen wir nichts 
Entsprechendes aus dem nbrdlichen Indien an die Seite zu 
stellen haben. Nach Ziegenbalgs Schilderung wird unter den 
Vischnuiten in Malabar im November ein Fest zum Gedachtnis 
des Kdnigs Mibalirija gefeiert, welchen Vishnu einst in die Holle 
hinunter getreten haben soil. „An solchem Feste werden in alien 
Pagoden viele Lampen angesteckt, und vor alien Pagoden wird 
ein groBer Palmyrabaum in die Erde gesetzt, um welchen rund 
herum ein Gelander von Hoiz gemacht und mit diirren Palmyra- 
blattern bedeckt wird. Dies wird mit einer Fackel angesteckt 
und verbrannt, womit abgebildet wird, wie Mabaliraja hinunter 
zur Holle gefahren sei®.^^ Diese Beziehung auf den fabelhaften 
Konig erscheint mehr als fraglich, — wertlos, wie so oft die 
atiologischen Legenden. Aber der Branch erinnert auffallend an 
^^jene europaischen Maibaume, die bei den Sonnenfesten den Mittel- 
punkt des Festfeuers abgeben miissen und die, wie wir durch 


^ Es ist wohl auch nicht tinwichtig zu bemerken, dafi dieser Baumstamm 
in der Hiitte, obwohl nach dem Ritual des Opferpfostens errichtet, doch nicht 
. wie dieser zum Tieropfer benutzt wird. Es ist also der Baum beim indi- 
schen Opfer nicht untrennbar mit dem Tieropfer verbunden. 

^ VgL Ziegenbalg, Genealogie der malabarischen Gotter, S. 267. 
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Mannhardts Untersuchungen wissen, mit den geschmiickten, nicht 
verbrannten Baumen zusammen gehoren. Das Fest wird von An- 
ihangern des Vishnu gefeiert, des alten Sonnengottes, und darin 
iiegt auch die Erklarang der Sitte. Es war dies urspriinglich 
wohl nur die wohibekannte Maibaumverbrennung bei einem Feste 
des Sonnengottes, — alter als jene fabelhafte Heldentat, die den 
Vishnu mit einem Mibaliraja zusammen bringt. Ein Fest, so 
scheint es, von dem Typus der europaischen Sonnenfeuerfeste, — 
vermutiich von den arischen Indern einst nach Indien mitgebracht 
und mit dem Kultus des Gottes Vishnu auch nach Siidindien 
verpflanzt 

So naheliegend diese Vermutung, so einleuchtend der Zusammen- 
hang der indischen Brauche mit den europaischen Maibaum- 
brauchen auch sicherlich ist, — wir diirfen doch nicht achtlos 
an der Tatsache voriibergehen, dafi auch bei nichtarischen Volkern 
ganz ahnliche Brauche erwiesen sind. 

Schon Mannhardt hat auf das Friihlingsfest der syrischen Gottin 
Atargatis hingewiesen, wie dasselbe nach Lucians Schilderung zu 
Hierapolis in Syrien, unweit des Euphrat, gefeiert wurde. Zu 
Beginn des Friihjahrs wurden im Tempelhofe der Gottin raehrere 
grofie Baume errichtet, mit alien moglichen Dingen, Gewand- 
stiicken, Gold- und Silbersachen, auch lebenden Schafen, Ziegen 
und Vdgeln behangt, mit einem Scheiterhaufen umgeben und samt 
allem Zubehdr verbrannt Die Ausschmiickung der Baume ist, 


^ Die Tamulen Siidindiens sind keine Arier und wenn es sich um eine 
urspriinglich tamulische Sitte handeln wiirde, dann diirfte man dieselbe 
naturlich nicht fiir die Geneaiogie arischer Sitten und Brauche verwerten. 
Wo dagegen, wie hier und in einigen friiher angefiihrten Fallen, die Sitte 
auf das bestimmteste mit dem Kultus eines arischen Gottes verbunden auf- 
tritt, in einem von der arischen Kultur beherrschten Landstriche, da diirfte* 
eine solche Verwertung mit allem Vorbehalt doch wohl gestattet sein. Gegn^r 
hatten erst wahrscheiniich zu machen, dafi die Sitte keine arische und dafi 
sie erst spater die Verbindung mit dem Knit der arischen Gottheiten ein- 
gegangen sein diirfte. 

^ Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 261. Die An- 
ibringung und auch Totung lebender Tiere an dem Maibaum, in Europe 
namentlich verschiedener Vogel, eroffnet wohl das Verstandnis fiir die Tat- 
AR IL 19 
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wie Mannhardt bemerkt, ahnlich dem Maibaum und Erntemai in 
Europa, nur in grofierem Stile ausgefiihrt. Ein Unterschied liegt 
auch darin, dafi in Europa der verbrannte Maibaum ohne Schmuck 
zu sein pflegt. Im ubrigen springt die Ubereinstimmung der 
Sitten in die Augen. Das Fest hiefi Scheiterhaufen oder Fackeb 
„es wurde also der Holzstob, wie bei unseren Sonnwendfeuern,^ 
mit Fackeln angeziindet^. 

Die Gottin Atargatis wird von den Alten mit der phrygischen 
Gottermutter Rhea-Kybele identifiziert, und da die Phryger ein 
ariscbes Volk waren^ auch sonst arische Stamme in Vorderasien 
nicht fehlten, konnte man auf den Gedanken kommen, es handle 
sich hier um eine etwa mit den Phrygern nach Vorderasien ge- 
wanderte arische Sitte. Allein eine solche Vermutung miiBte 
schon darum miblich erscheinen, weil wir iiber die Kulturzusammen- 
hange jener Vdlker allzuwenig aufgeklart sind und jene Gottin 
doch in erster Linie eine seinitische gewesen zu sein scheint. 
Auch darf nicht iibersehen werden, dafi die phonikische Aschera^ 
ein Pfahl oder Baumstamm neben dem Altar des Baal und anderer 
Gotter, der gesalbt und geehrt wird, ebenfalls an den Maibaum,, 
in einer anderen Form, erinnert \ Aschera aber ist zugleich 
Name einer kanaanitischen Gottin, die mit Atargatis, Astarte usw. 
identisch zu sein scheint. Noch unwahrscheinlicher als die obige 

sacbe, dafi in Indien der Opferpfosten, den wir dem Maibaum gleicbsetzten,, 
bauptsacblich beim Tieropfer auftritt. Das an dem Opferpfosten standig 
angebrachte Grasseii, sonst schwer verstandiich, iafit sich dahin deuten, dafi* 
ursprunglich das Tier mittelst desselben an den Pfosten angebunden, resp. 
angehangt wurde. 

* VgL Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 262; Oldenberg, ReL 
des Veda, S. 91. tJbrigens erinnert Oldenberg nicht mit Unrecht an den 
Pfahlfetisch, der sich fiber die ganze Erde bin verbreitet findet und verweist 
daffir auf Lipperts Kulturgeschichte Bd. II, 376 ff. Ob Lipperts Ableilung 
der Pfahlverehrung aus dem Totenkult richtig ist, wdllen wir dahingestellt 
sein lassen, man wird aber wohl nicht daran zweifeln konnen, dafi Baum- 
kult und Pfahlfetisch allgemein menschliche Erscheinungen sind, ahnlich 
wie die Sonnenverebrung, Feuerkult n. a. m., die sich zwar nicht bei alien- 
Volkern vorfinden, aber doch so weit fiber alle Teile der Erde verbreitet 
sind, dafi an eine Ableitung von irgendeinem bestimmten Punkte her wohl 
nicht gedacht werden kann. 
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Vermutung diirfte aber der umgekehrte Versuch sein, die weit 
primitiveren europaischen Maibaumbrauche von dieser semitischen 
Sitte abzuleiten. Die Frage gewinnt ein ganz anderes Gesicht 
dutch den Umstand, dafi wir auch bei ganz anderen, unverwandten 
und weit entfernt lebenden primitiven Vdlkern hier und da auf 
ahnliche Brauche stolen. 

So fiihrt schon Mannhardt als Beispiel an, dafi die jungen 
Manner und MMchen eines Stammes der Miaotze, auf dem 
Hochplateau zwischen den chinesischen Provinzen Jiinnan und 
Kwei-Tscheu, im Friihling einen Teufelsstab, zu deutsch Maibaum, 
errichten und zum Tone der Kastagnetten um denselben herum 
tanzen \ Auffallender scheint mir die Ubereinstimmung mit dem 
europaischen Maibaum bei einem Kultbrauch der Comanchen 
in Nordamerika. Diese verehren die Sonne als hochste Gottheit 
und feiern ihr Mitte August ein groBes Fest. Im Verlaufe desselben 
wird in einer Pappelpfianzung eine Feierlichkeit veranstaltet, „deren 
Mittelpunkt eine ihrer Zweige beraubte Pappel ist. 
Am oberen Teile des Stammes wird das Bild der 
Sonne angebracht und am Fufie ein Knabe von 5 — 6 Jahren 
angebunden. Acht Tage tanzt man um den Baum 
herum Hier haben wir den seiner Zweige beraubten Baum, 
bei einem Sonnenfeste, das Sonnensymbol oben angebracht, ein 
an den Baum gebundenes lebendes Wesen — von Preusz wohl 
mit Recht als Opfer oder Rudiment eines solchen betrachtet — , 
endlich den langwahrenden Tanz um den geehrten Baum. Es 
sind lauter Ziige, die in merkwiirdigster Weise zu den europaischen 
Maibaumbrauchen stimmen. Eine Entlehnung diirfte wohl ausge- 
schlossen sein, und so gelangen wir mit Notwendigkeit zu dem 
SchluB, dafi es sich hier um Brauche handelt, die ganz unab- 
hangig voneinander bei den verschiedensten primitiven Volkern, 
in wesentlich iibereinstimmender Form und Bedeutung, entstanden 
sein mochten. Und in der Tat, der Baum als Sinnbild des 
Wachstums und der Fruchtbarkeit iiegt ebenso nah wie die Ver- 


^ Vgl. Mannbardt, Baumkultus, S. 1S9 Anm. 

2 Vgl. Preusz im Arcbiv f. Religionswissenschaft, Bd. VIII (1904), S. 252. 
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bindung desselben mit der Sonne und dem Regen, die alles 
wachsen lassen, — und die weitere Verbindung der Feier mit 
dem iiber die ganze Erde verbreiteten religiosen Tanze, ebenso 
auch die mit dem Opfer, liegen nicht fern, so dafi eine ganz 
selbstandige und unabhangige Entstehung so auffallend iiberein- 
stimmender Brauche an verschiedenen Punkten der Erde keines- 
wegs unbegreiflich erscheint, Weit auffallender ist es, wenn ein 
so seltsamer Branch, wie das „Mannerkindbett'^, die sog. Couvade, 
sich bei den verschiedensten primitiven Vdlkern der Erde findet, 
wo Entlehnung ausgeschlossen ist. Wir konnen indessen die 
weittragende und hochwichtige prinzipielle Frage solcher ethno- 
graphischer Parallelen und Vergleicbe hier nicht aufrollen. Der 
Hinweis auf jene Ubereinstimmungen mu6 uns vorlaufig geniigen. 
Wir diirfen wohl aber auch weiter noch schlieBen: Wenn die 
Maibaumsitte sich in wesentlicher Ubereinstimmung bei ver- 
schiedenen primitiven Volkern findet, dann wird es nur um so 
wahrscheinlicher, worauf die Vergleichung uns leitet, daB diese 
Sitte auch in der noch ziemlich primitiven arischen Urzeit bereits 
lebendig war. Sie tragt in keiner Weise den Stempel eines Kultur- 
produktes, bei dem wir veranlaBt sein kdnnten, uns nach einem 
alteren Kulturzentrum als Quelle umzusehen. Die Mdglichkeit 
einer Wanderung auch derartiger primitiver Sitten braucht nicht 
ausgeschlossen zu sein, es wird aber bestimmter Griinde bediirfen, 
um eine solche Wanderung im einzelnen Falle wahrscheinlich zu 
machen. Hier liegen solche, soweit ich sehe, nach keiner Richtung 
bin vor, und die Annahme, dafi wir es in diesem Falle mit primi- 
tiven urarischen Sitten und Brauchen zu tun haben, ist ohne 
Zweifel die wahrscheinlichste. 


ZWEIGE, RUTEN, ST ABE. 

Es ist nicht der Baum allein, mit dem sich der Glaube an eine 
Leben und Fruchtbarkeit wirkende Macht in der Vegetation ver- 
bindet, wenn der Baum auch als ein besonders eindrucksvoller 
Reprasentant des Wachstumsgeistes sich darstellt. Wir sahen 
schon bei den Maibaumbrauchen, dafi der Zweig geradezu ftir 



Zweige, Ruten, Stabe. 


293 


den Baum eintreten und Trager derselben Vorstellung sein kann. 
Zweige, Ruten und Stabe finden wir aber auch sonst noch, und 
gerade bei den Sonnenfesten oder Lebensfesten — wie man sie 
nun auch nennen mag — besonders reichlich, zu charakteristischen 
Brauchen verwendet, die samtlich auf dem Glauben beruhen, dafi 
auch diesen Teilen der Vegetation eine besondere Kraft inne- 
wohnt, — eine Kraft, die bald Leben, Wachstum, Fruchtbarkeit 
wecken, bald bdse Einfliisse, Damonen, Krankheit, Gewitter u. dgl. 
abwehren soli. Also wiederum eine teils positiv wirkende, teiis 
negative, abwehrende Kraft, wie sie auch den Feuer- und Wasser- 
brauchen innewohnte. Wir kommen hier zu den Wurzeln des 
Glaubens, aus dem die alibekannten Vorstellungen von der Wiinschel- 
rute und dem Zauberstab entsprossen sind, — zu primitiven Vor- 
stellungen, welche von Hause aus an dem jungen, frischen, queilen- 
des, schwellendes Leben verratenden Pflanzenschofiling, dem Zweig 
Oder der Rute, zu haften scheinen. Oft sind es bestimmte Pflanzen, 
Baume oder Straucher, denen man die besondere, wunderwirkende 
Kraft zutraut, — aber auch die Zeit, zu der man sie bricht oder 
schneidet, ist von Bedeutung und gerade die Sonnen- oder 
Lebensfeste spielen da eine hervorragende Rolie. Auch die ge- 
heimnisvolle Wiinschelrute mu6 nach deutschem Glauben in der 
Johannisnacht geschnitten werden, geradeso wie auch viele heil- 
same Krauter nur dann fiir wirksam gelten, wenn man sie zu 
Johannis pfliickt 

Zweige, Ruten und Stabe werden teiis gleich den Kranzen und 
Maibaumen umher getragen und an Hausern und Stallen oder in 
Garten und Feldern zu heilsamer Wirkung angebracht, teiis benutzt 
man sie dazu, um Menschen, Vieh und Pflanzen mit ihnen zu 
schiagen, damit sie gut gedeihen und fruchtbar werden. Dieser 
letztere Brauch ist fiir Zweige und Ruten oder Gerten, auch Stabe 
und Stocke besonders charakteristisch. In Bohmen wird freilich 
auch der Maibaum des Lataresonntags, der sog. Sommer, von den 
Weibem dazu verwendet, die Manner zu schiagen, und wir horen,; 
dafl auch am Maitag derselbe Brauch in der Umgegend von Prag 


^ Vgl. Reinsberg-DiiriDgsfeld a. a. 0 ., S. 223. 



294 


Vegetationsbrauche der Lebensfeste. 


mit Maibaumchen geiibt wird. Allein es sind da doch nicht 
eigentlich Baume, sondern Maienzweige, mit denen sich die jtingen 
Burschen gegenseitig schlagen, indem sie rufen: ,,Da hast du 
Gliick 1 In Siidirland schlagen am Maitag die Schulknaben 
ihre Mitschiiler nnd andere Personen mit Nesselbunden und an 
einigen Orten des Vogtlandes werden zu Pfingsten die Madchen 
von den Burschen mit Blumenstraufien gepeitscht^, — doch das 
sind Ausnahmen. Zum Schlagen eignen sich naturgeraaB nicht 
sowohl Baume oder Blumenstraufie, als vielmehr Ruten, Gerten, 
Zweige, auch Stabe und Stdcke. Dieser Branch des Schlagens 
mit dem Vegetationsobjekt ist zweifellos alt und primitiv. Er 
findet sich auch nicht blol 3 bei den arischen Volkern, sondern 
ebenfalls bei verschiedenen anderen, scheint aber den Ariern sehr 
charakteristisch zu sein und bei den Sonnen- oder Lebensfesten 
seit alters eine groBe Rolle gespielt zu haben. Anderenfalls ware 
es schwer zu erklaren, dab er bis auf den heutigen Tag in 
mancherlei Formen an den Terminen der alten Sonnenfeuerfeste 
mit groBer Zahigkeit haftet, so daB wir ihm urn die Weihnachts- 
zeit, um Lichtmefi, Fastnacht, Latare, zu Ostern, Pfingsten, Himmel- 
fahrt und Johannis in ortlich verschiedener Verteilung begegnen. 
Das ist „der Schlag mit der Lebensrute^', wie der Branch ganz 
passend von Mannhardt benannt wird, der ihm in seinem Buch 
liber den „Baumkultus der Germanen und ihrer Nachbarstamme'^ 
eine eingehende Untersuchung gewidmet hat (S. 251 — 303). Der 
Schlag mit der Lebensrute soli Leben und Wachstum wecken und 
fordern, vegetabilische und animalische Fruchtbarkeit verleihen. 
Er wird daher unter den Menschen insbesondere erwachsenen 
Madchen und Frauen zuteil, und auch hier wie beim Maibaum 
spielen die Ideen von Liebe und Zeugung nicht unwesentlich mit 
hinein. Andererseits vertreibt dieser Schlag auch Hexen, Krank- 
heitsgeister, Insekten u. dgl., — die oft schon erwahnte Doppel- 
wirkung Man iibt den Schlagbrauch schon um die Weihnachts- 
zeit. Das ist das sog. „Pfeffern“ oder „Fitzeln^^ in verschiedenen 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 252. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 264. 

^ Vgi. Mannhardt, Baumkultus, S, 280. 281. 
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Gegenden Deutschlands. So werden am zweiten Weihnachts- 
feiertag im Vogtlande und im sachsischen Erzgebirge die Frauen 
und Jungfrauen, womoglich wenn sie noch in den Betten liegen, 
mit Birkenruten, die man zum Ausschlagen gebracht hat, geschlagen 
Oder „gepfefFert“, — auch mit Rosmarinstengeln oder Wachholder- 
ruten. Am dritten Feiertag zahlen die Frauen den Mannern die 
Schlage zuriick. Um Hof herum schlagen oder „fitzeln“ die 
Burschen am dritten Feiertag, die MMchen zu Neujahr. Im 
Koburgischen „pfeffern^^ die Knaben die Frauenzimmer am ersten 
Weihnachtstage, die Madchen die Mannspersonen am Neujahrs- 
tage mit griinen Straufichen oder verschiedenen kiinstlich zum 
Treiben gebrachten Zweigen des Flieders, Kirschbaumes oder der 
Linde, die — merkwiirdig genug — auch als Weihnachtsbaume 
dienen. Auch „Kindl en , Dingeln oder Dengeln*^ wird die 
Sitte genannt und sie wurde friiher oft recht urwiichsig geiibt. 
So verbietet z. B. eine Polizeiverordnung in Lauenstein vom 
Jahre 1599 „das Kindlen oder Dingeln, das zu Weyhnachten ge- 
trieben wird, da die grofien, starken Knecht den Leuten in die 
Hauser laufen, die Magde und Weiber entblofien und mit Gerten 
oder Ruthen hauen‘^ Vielfach finden wir das „Pfeffern“ am 
28. Dezember, dem Tage der unschuldigen Kindlein, oder auch 
am 27., dem Stephanstag, z. B. in Bayern, Franken und Osterreich. 
In Thtiringen und Schwaben ziehen die Kinder am 28. Dezember 
mit griinen Reisern oder Ruten auf den StraBen umber und 
schlagen die Voriibergehenden ; das ist der „Pfeffertag'^ In 
Frankreich und England treibt man an diesem Tage die Kinder 
mit Ruten aus den Betten. In Belgien werden — wiederum 
bedeutsam — vorzugsweise die im Laufe des Jahres verheirateten 
j ungen Eheleute mit Ruten gestricben usw. ^ 

Zu Maria LichtmeB, am 2. Februar, peitscben bei Halle an der 
Saale die Knechte und Magde einander mit Ruten aus den Betten. 
Das nennt man das „Lercbenwecken^‘, also „den Frtihling herbei- 
fiihren" wie Mannhardt ganz ricbtig bemerkt (Baumkultus S. 253). 


^ Mehreres dariiber s. bei Mannhardt, Baumkultus, S. 265 — 268 ; Reinsberg- 
Diiringsfeld a. a. O., S. 467. 468. 
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Sehr urwiichsig ist die am Lichtme6tage in Westfalen geiibte 
Sitte. Damit der Flachs gedeihe, mufiten an diesem Tage 
die Weiber im Freien tanzen. Dabei tragen sie Hollundergerten 
in den Handen und schlagen mit denselben anf die Manner los, 
die sich der Tanzstelle nahern 

Um Fastnacht herum wird in vielen Gegenden Deutschlands 
das Fuen Oder Staupen geiibt, wobei oft den Madchen und Frauen 
die Waden blutig geschlagen werden. Sie rachen sich am 
zweiten Fastnachtstag, wo sie das Recht des Fuens haben, an 
den Mannern, und auch Pfarrer und Gutsherrschaft werden nicht 
verschont, wenn sie sich nicht et'wa loskaufen. Uber die Preise 
dieses Loskaufes haben wir schon aus dem 16. Jahrhundert Nach- 
richten. Hauptsachiich aber ist es bei dem Fuen zu Fastnacht 
auf das weibliche Geschlecht abgesehen, mit unverkennbarer Be- 
ziehung auf die Fruchtbarkeit. Es ging dabei in alter Zeit roh 
genug her. Auch in Italien ist eine ganz entsprechende Sitte aus 
dem 16. Jahrhundert bezeugt, und bei den Letten in Kurland 
gehen zu Fastnacht die „Buddeli“ herum, d. h. Leute, die in um- 
gekehrte Pelze gehiilit sind, Tanze auffiihren und gro6 und klein 
schlagen, bis man sie traktiert^. 

Am I. Marz schlagen die Albanesen in gewissen Gegenden 
Menschen und Vieh mit einem Kornelkirschenzweig ; das soil der 
Gesundheit zutraglich sein^. In Bohmen ziehen die Knaben am 
Lataresonntag mit ihrem geputzten Baumchen, dem Sommer, um- 
ber und schlagen die begegnenden Madchen mit Peitschen, die 
aus Weidenzweigen mit Katzchen geflochten sind^. In Li viand 
pflegt man am Paimsonntag die Scblafer mit „Palmen“ aus den 
Betten zu treiben, d. h. mit jungen Weidenzweigen, die schon 
Katzchen tragen. Es ist namentiich das Anrecht und Vergniigen 
der Kinder, die Schiafenden damit zu iiberraschen. Die Russen 
schlagen sich gegenseitig mit den Palmen, d. h. Weidenzweigen, 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O,, S. 253. 

2 VgL Mannhardt a. a. O., S. 253—256. 280 ; Reinsberg-Duringsfeid a. a. O., 
S. 77. 87. ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 269. 

^ Vgl. Mannhardt a. a, O., S. 253. 
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des PaliDSOnntags Weit verbreitet ist in Deutschland und Oster- 
reich das sog. Schmackostern oder Schmagostern am Osterfest, 
dessen wir schon friiher gedacht haben. Auch hier findet ein 
Schlagen oder Auspeitschen, bisweilen mit Birkenreisern statt, 
meist jedoch mit Weidenzweigen, die Katzchen tragen. Vielfach 
warden nur die Frauen ,,schmackosterb^ Wie am ersten Mai 
die j ungen Burschen bei Prag sich mit den Maienzweigen einen 
gliickbringenden Schlag versetzen, haben wir schon berichtet. x\ber 
auch zu Pfingsten kommt an manchen Orten das Schlagen und 
Peitschen vor oder es ziehen wenigstens die Knaben mit Hasel- 
ruten umher und sagen ein Spriichiein dazu, z. B. in Schwaben. 
Auch fur Frankreich ist dieser Branch zu Pfingsten schon aus dem 
14. Jahrhundert bezeugt^. 

Vieh und Phanzen schlagt man in ganz entsprechender Weise, 
um sie fruchtbar zu machen, und wesentlich zu denselben 
Zeiten. So pflegt man in Kurland in Autz zu Weihnachten 
die Baume mit einem Stocke zu schlagen, damit sie fruchtbar 
werden, und in der Rhon schlagt man zu derseiben Zeit die Obst- 
baume mit denselben Ruten, mit welchen die Menschen „gepfeffert*‘ 
wurden^. Der albanesische Branch, das Vieh wie die Menschen 
am I. Marz zu schlagen, wurde soeben schon erwahnt. Am 
Lataresonntag schlagt man in Bohmen das begegnende Vieh mit 
Staben, und glaubt, daS es dadurch fruchtbar werde Bei Gum- 
binnen, in Ostpreufien, werden zu Ostern Vieh und Menschen mit 
den sog. Palmzweigen geschlagen, zuerst Pferde, Kinder, Schweine, 
Ganse und Hiihner, dann Hausfrau, Kinder und Gesinde, — 
wahrend man in WestpreuBen zu Ostern die Obstbaurae mit Ruten 
schist Mit den Fastnachtsruten werden in Samiten, in Kurland, 
die Kiihe beim ersten Austreiben geschlagen, was sie im Sommer 
vor Bremsen schiitzen soli In der Walpurgisnacht wurden in 


^ Vgi. Mannhardt a. a. O., S. 285. 

“ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 261; Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., 
S. 490. 491 Anra. ® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 264. 

^ Vgi. Mannhardt a. a. O., S, 276. 280. 

^ Mannhardt a. a. O., S. 269. ® Mannhardt a. a. O., S. 270. 277. 

Mannhardt a. a. O., S. 269. 270. 
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Biidingen (Hessen) friiher die Baume geschlagen, um die Hexen 
zu verjagen ^ Am Jakobitag (25. Juli) schlagt man in Nassau 
die Krautpflanzen mit einem Stocke, damit die Krautkopfe gro6 
und stark werden‘^. In Westfalen warden am i. Mai die jungen 
Kiihe mit den bei Sonnenaufgang geschnittenen Ebereschenzweigen 
auf das Kreuz geschlagen, um sie milchreich zu machen Man 
nennt das das „Kalberquieken'^ Der Hirt steht am Morgen dieses 
Tages friih auf und geht nach einer Stelle des Berges, die am 
friihesten von der Sonne beschienen wird. Dort wahlt er das- 
jenige Vogelbeerbaumchen aus, auf welches die ersten Strahlen 
der Sonne fallen und schneidet es „mit einem Ratz“ (d. h. mit 
einem kraftigen Schnitt) ab. Auf dem Hofe versammeln sich 
Hausleute und Nachbarn; die Starke, d. h. die einjahrige Kuh, 
die gequiekt werden soil, wird auf den Diingerplatz gefiihrt und 
nun schlagt sie der Hirt mit einem Zweige des Vogelbeerbaumes 
dreimal, auf das Kreuz, die Hiifte und ans Euter und spricht 
dazu einen metrischen Spruch, der vom Saft in den Birken, den 
Buchen und Eichen redet und bei jedem Schlag mit den Versen 
beginnt und endigt: „Quiek, quiek, quieki bring Milch in den 
Striek !“ (d. h. in die Zitze). Das spricht den Zweck des Branches 
deutlich aus. Der Hirt wird nachher von der Hausfrau mit Eiern 
beschenkt und verziert dann spater mit den Schalen derselben, 
wie auch mit den gelben Butterblumen das aufgepflanzte Vogel- 
beerbaumchen Das Baumchen erscheint mit diesem Schmuck 
als eine Art Maibaum, und sehr auffallend tritt bei der ganzen 
Zeremonie auch die Beziehung zur Sonne hervor, schon zuerst 
beim Schneiden des Baumes, dann beim Verzieren desselben, 
denn die goldgelben Butterblumen diirfen wohl ebenso wie die 
Eier als Sonnensymbole gedeutet werden. In Mecklenburg werden 
ebenfalls am i, Mai die Kiihe „gequitzt*^, damit sie reichlich Milch 
geben. Es geschieht mit den Quitzen oder Zweigen des Vogelbeer- 
baumes, welche man am Abend vorher iiber der Stalltiir aufgehangt 

^ Mannhardt a. a. O., S. 277. 

2 Mannhardt a. a. O., S. 277. ® Wuttke a. a. 0 ., S. 20. 

^ Vgl. Kuhn, Herabkunft, S. 161 — 163 (l. Aufi., S. 184. 1S5), — nach 
Woeste, VoIksiiberHeferungen in der Grafschaft Mark, S. 25 ff. 
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hat, um die Hexen abzuwehren So wird wieder beides erzielt, 
Fruchtbarkeit und Schutz vor bdsen Einfliissen. Fine ganz ahn- 
liche Sitte begegnet uns in Schweden. Dort feiert man in Dais- 
land urn Himmelfahrt herum, kurz vorher oder nachher, das sog. 
„Mittagtreiben'^, eine Art Vegetationsfest fiir das Vieh. Der Hirt 
schmiickt an diesem Tage im Walde die Horner der Tiere mit 
Biumenkranzen und schneidet sich einen jungen Vogelbeerbaum. 
Schon um Mittag treibt er heim, gegen die sonstige Gewohnheit. 
Inzwischen hat man die dem Dorfe zunachst gelegene Heckentiir, 
durch welche die Herde gehen mufi, mit einem Blumenkranz 
verziert. Diesen nimmt der Hirt und setzt ihn auf die Spitze des 
Vogelbeerbaums. So zieht er in den Ort, von den Einwohnern 
bewillkommnet, und pflanzt das Baumchen auf dem Schober vor 
dem Stalle auf, wo es wahrend der ganzen Weidezeit stehen 
bleibt. Mit einer Rute dieses Bauraes schlagt er nun das Jung- 
vieh dreimal auf den Riicken und gibt ihra dabei seine Namen, 
dann wird das Vieh mit dem besten Futter gespeist und Nach- 
mittags wieder auf die Weide getrieben 

Schon Adalbert Kuhn hat mit den letztangefiihrten inter- 
essanten und gewiB uralten Hirtenbrauchen Deutschlands und 
Schwedens einen merkwiirdigen altindischen Branch verglichen, 
der beim Neu- und Vollmondsopfer geiibt wird und sich wiederum 
als eine sakrale Stilisierung jener volkstiimlichen Sitte darstellt. 
Alle Yajurveden beginnen mit den Worten, welche der dienst- 
tuende Opferpri ester, der Adhvaryu, bei diesem Anlafi spricht. 
Er schneidet sich einen Zweig von einem Palaga- oder Qami- 
haum und streift von demselben Blatter Staub u. dgl. ab. Dazu 
spricht er zuerst: „Zur Kraftfiille — dich!^^, dann „Zur Saftfiille 
— dichi^‘ Mit diesen Zweigen schlagt er am Abend vor Eintritt 


^ Vgl. Mannbardt, Baumkultus, S. 270. 

^ VgL Kuhn, Herabkunft, S. 163. 164 (i. Aufi., S. 186. 187). 

® OfFenbar aber nicht alie Blatter, da ausdriickHch bestimmt wird, dafi 
der Zweig nicht blatterlos sein diirfe (Kuhn, Herabkunft, S. i6i)« Wahr- 
scheinlich Uefi man genau so wie beim europaischen Maibaum, den Maien- 
zweigen usw. den Blatterschmuck an der Spitze stehen und streifte nur das 
andere herunter. 
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des Neumondes die neben den Kiihen stehenden Kalber und treibt 
sie von ihren Miittem fort; denn die Milch fiir das Opfer mufi von 
frischmilchenden Kiihen stammen und die Kalber werden auf die 
Weide getrieben, damit sie dieselbe nicht den Miittern absaugen. 
Dann beriihrt er mit dem Zweige auch eine der Kiihe, statt aller 
anderen, und sagt : „Gott Savitar (der Sonnengott) fiihre euch zum 
besten Werk ! Lafit schwellen, ihr Kiihe, den Gottern, dem Indra 
seinen Anteii! Nicht soil ein Dieb euer Herr werden, nicht ein 
Boser ! Bieibet fest dauernd bei diesem Herrn, in grower Anzahl !“• 
Dann steckt er den Zweig an eine der beiden Feuerstatten und 
spricht dazu : „Schiitze die Kinder des Opferherrn ^ — Auch 

hier soil der Zweig durch die Beriihrung Saft und Kraft, Frucht* 
barkeit, Milchreichtura verleihen, — andererseits aber auch vor 
feindlichen Gewaiten schiitzen und schirmen. 

Die indische Sitte stimmt so durchaus zu den .europaischen 
Brauchen, dafi ein Zusammenhang unzweifelhaft sein diirfte. Es 
sind Sitten sehr primitiver Art, Sitten eines viehziichtenden 
Volkes, — und so darf man es wohl fiir kaum zweifelhaft halten^ 
daB dieselben ahniich schon in der Urzeit von den Ariern geiibt 
wurden, die ja ganz vorzugsweise Viehziichter waren 


^ Vgi. Kuhn, Herabkunft, S. 159. 160 (i. Auil., S. 182. 183). Ich habe 
die Spriiche etwas anders gegeben. Die verschiedenen Yajurveden zeigen 
etliche Abweicbungen voneinander, doch sind dieselben von keinem Belang. 
•— Die letzte Anrede an den Zweig erlautert der Kommentator des weifien 
Yajurveda, Mabidhara: „0 Palagazweig, der du an erhohter Statte stehst 
und aufpassest, schiitze des Opferherrn Kinder, die im Walde umhergehenden,. 
vor der Furcht vor Dieben, Tigern usw. Die durch den Zweig beschutzten 
Kiihe kommen abends ohne Unfall zuriick, so denkt man innerlich da* 
bei“ — Der Zweig darf nicht blatterlos und nicht an der Spitze trocken 
sein, sonst wird der Opferherr rinderios (Kuhn, S. i6l). Man erinnere sich 
an die Baumzweige der Letten zu Johannis, wo auch die Spitze nicht be* 
scbadigt sein durfte. 

2 Man beachte dabei das Folgende : Bei dem deutschen Branch fiei die 
Beziehung zur Sonne in die Augen, beim indischen zeigt sich vielmehr eine 
solche zum Monde, da er hier in ein regelmafiig zur Neumondszeit gefeiertes 
Opfer sich eingefugt findet. Was das Aitere ist, hangt von der Frage ab, 
ob dem altarischen Sonnenkult ein noch Slterer Moadkult vorausgegangen 
sein diirfte, oder nicht. Vgl. darilber die Schlufibetrachtung. 
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Wir finden in Indien aber noch einen anderen Schiagritus^ 
der in diesem Falle an einem Menschen geiibt wird. Beim Ra- 
jasuya, dem Opfer der Konigsweihe, wird der Konig von den 
Priestern von hinten langsam und scbweigend mit Stocken ge- 
schlagen, welche von opferreinen Baumen stammenb Es springt 
in die Augen, dafi dieser Akt, bei der Kronung volizogen, dem 
Konige Heil und Gliick mitteilen soli, vieiieicht auch zugleich 
V/achstum und Gedeihen des Stammes und Reiches fordern. 
Die Verwandtschaft mit den europaischen Brauchen ist deutlich 
und erklart uns den Brauch, — und das Holz der opferreinen 
Baume in Priesterhand macht diese Erklarung noch zweifelloser. 
Es ist der „Schlag mit der Lebensrute'* in sakraler Stilisierung. 
Dafi das Schiagen langsam und leise geschieht, scheint schon der 
Respekt zu fordern. Eine solche Abtonung des Aktes bis zur 
bloiSen Andeutung gehbrt aber auch gerade zum Wesen der sa- 
kralen Stilisierung, wie uns manche friiher besprochene Beispiele 
zeigen konnten, z. B. das in die Opferhandlung aufgenommene 
Schaukeln, Klettern, Wettkampfen, Schiefien, Wagenrennen, Wiirfel- 
spielen u. dgl m. Demgegeniiber zeigte der verwandte Brauch in 
Eiiropa noch oft einen hdchst urwiichsigen, ja rohen Charakter^. 
Ein anderer Schlagritus, mit einem Grasbiischel geiibt, kommt 
im Veriaufe des Somaopfers, des Lichtfeuerlobgesanges vor. Eine 
Handvoll Darbhagras wird feierlich vom Adhvaryu dem Prastotar, 
von diesem dem Udgatar, dem singenden Priester, gereicht. Mit 
diesem Biischel schlagt sich der letztere auf den rechten Schenkel 
und sagt dazu den Spruch: „Durch Agnis Glanz schirrt er den 
Lobgesang an.^‘ (Hillebrandt, Ritualiiteratur, S. 130,) 

Den Stab sehen wir in seiner schiitzenden, Unheil, Dtoonen 
u. dgl. abwehrenden Bedeutung auch sonst im indischen Ritual 
auftreten. Bei der sog. Diksha, der Weihe zum Somaopfer, dessen 
einfache Grundform ja gewifi der schon oft genannte Licht- 
feuerlobgesang darstellt, empfangt der zu weihende Opferer einen 


^ Vgl, A. W e b e r , Uber die Konigsweihe, den Rajasuya, Berlin 1893, ^ 3 ' 

^ Dafi dem Ritus ein Beigeschmack von Kanossa schwerlich anhaftet, 
hat schon Oidenberg richtig bemerkt, Rel. d. Veda, S. 491 Anm. 
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Stab von TJdnmbaraholz, der fortan ein Requisit seiner Opfer- 
tracht ausmacht, bis derselbe auf einen der Priester, den Maitri- 
varuna, ubergeht, denselben Priester, welch er auch sonst wahrend 
des ganzen Tieropfers einen Stab tragt. Die Bedeutung dieses 
Stabes erlautert ein Brabmana mit den Worten: „Ein Donnerkeii 
ist der Stab, zur Vertreibung der Damonen^^^. Eine analoge 
Bedeutung diirfte dem Stabe zukommen, den der Brahmanen- 
schiiler zu tragen hat, und sie kommt ohne Zweifel dem anderen 
Stabe zu, den er nach AbschluB der Lehrzeit empfangt. Die bei 
der letzteren Zeremonie gesprochenen Spriiche zeigen das deut- 
lich genug: „Schutze mich von alien Seiten^^, spricht er, „vor 
alien Machten des Verderbens scliiitze mich — schlage alle 
Feindesscharen ringsum‘'^ usw. 

Zweig und Stock zeigen somit auch im indischen Ritual, an 
Mensch und Vieh, ihre charakteristische Doppelbedeutung : die 
Heil verleihende, Fruchtbarkeit schaffende, wie die abwehrende, 
schlitzende. 

Bereits eine ganze Reihe von Branch en der Sonnenfeuerfeste 
sahen wir ganz entsprechend auch unter den Hochzeitsbrauchen 
erscheinen. Zu ihnen gehdrte auch der xMaibaum, der bei der 
Hochzeit als Brautmaie auftritt. Zu ihnen gehort aber auch 
begreiflicherweise der Schlag mit der Lebensrute, wie schon 
Mannhardt dargetan hat. So wird in der Oberpfalz die Braut in 
der Kirche vom Hochzeitslader mit einer Birkenrute geschlagen, 
wahrend man im polnischen Ermland mit fichtenen Stocken nach 
den beiden, sich entfernenden Ehegatten schlagt Bei den 
Litauern wurde noch um 1690 die Braut in die Klete, die 
das Schlafgemach der Neuvermahlten bildet, gepeitscht, wahrend 
bei den Letten der junge Ehemann mit Stocken gepriigelt wird. 
In Westfalen schlagt man gleich nach der Kopulation den jungen 


^ Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 126, 121 ; Oldenberg, Rel. d. Veda, 
S. 493* 

2 Vgl. Oldenberg, Rel, d. Veda, S. 492. — Ein anderes Stiick Holz, der 
sog. Sphya oder Opferspan, wird wahrend des Opfers in bestimmter Weise 
geschleudert, um die Damonen zu vertreiben. Er wird Indras rechter Arm 
genannt, mit tausend Kanten, hundert Scharfen. 
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Mann mit dicken Kniitteln, die schon wahrend der Traurede 
bereit gemacht werden usw. Ahnliche Brauche sind auch aus 
Frankreich bezeugt^. Aber sie finden sich auch bei verschiedenen, 
ganz fernab wohnenden, unverwandten Vblkern, wo wiederum an 
einen Zusammenhang historischer Art nicht wohl gedacht werden 
kann. So wird z. B. bei den Korjaken der Brautigam mit Stocken 
geschlagen, wahrend man ihn in Abessinien auspeitscht, angeblich 
in beiden Fallen zur Prufung seiner Ausdauer und seines Mutes®. 
Auch sonst gibt es hier und da ahnlich aussehende Schlagriten^ 
doch ehe die Frage in weiterem Umfang untersucht ist, wird 
man noch kein ins Allgemeine gehendes Urteil fallen konnen. 
Einen primitiven Eindruck aber machen diese Sitten und da sie 
bei den Ariern in grofier Ausbreitung iiberaus reichlich belegt 
sind, wird man kaum daran zweifeln kdnnen, dafi sie schon in 
der Urzeit geiibt wurden, zumal die Ubereinstimmung der indischen 
und der europaischen Brauche in die Augen fallt*^ 

Neben den Schlagbrauchen ist aber auch das Tragen der 
Zweige oder Stabe und Einstecken oder Aufpflanzen derselben an 
gewissen Orten bedeutsarn und charakteristisch, bisweilen auch ein 
Werfen oder Schiefien. Des Zweigaufpfianzens und Stabtragens beim 
indischen Opfer haben wir soeben gedacht. Beides hat schiitzende,.. 
Boses abwehrende Bedeutung, — ebenso wie das Werfen des 
sog. Opferspans. Ich fiige dem noch hinzu, da6 im Verlaufe des 
Somaopfers, des Lichtfeuerlobgesanges und der nach diesem. 
Typus gefeierten Opfer, wenn der Soma zur Pressung herbei- 
gefahren wird, der sog. Subrahmanya - Priester zwischen den 
Deichseln des Wagens schreitet, mit einem griinen Zweig in der 
Hand, der angeblich zum Treiben dient (Hillebrandt, Rituallit.,. 
S. 126). Auch wenn die Priester spaterhin bei demselben Opfer 
Grashalme in der linken Hand tragen, die sie dann einzeln nach 
Siiden werfen, unter Rezitation von Spriichen, scheint etwas Analoges 

^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 299 — 301. 

2 Mannhardt a. a. O., S. 302. 

3 Dafi der „Schlag mit der Lebensrnte** ebenso wie die Maibaumsitte- 
sicher als altarisch, vorchristlich zu gelten hat, ist auch Mannhardts Ansicht 
vgl. Baumkultus, S. 298 ; Antike Wald- und Feldkulte, S. 258. 
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vorzuliegen (a. a. 0 . S. 130). Auch im Ritual des Avesta spielt 
ein Blindel Baumzweige, von einem Bande zusammengehalten, 
das sog. Baresman, eine wichtige Rolle. Es wird bald in der 
Hand gehalten, bald ruht es auf einem eigens dazu bestimmten 
Stander. Im Verlaufe der Opferbandiung wird dasselbe bald 
beriihrt, bald mit der Opfergabe begossen oder dieselbe ihm 
genahert^ Es ist augenscheinlich ein geehrtes Heiltum, das Schutz 
verleiht und Segen spendet. Dieser rituellen Stilisierung stehen 
die primitiveren Brauche in Europa gegeniiber. Bei den alt- 
romischen Palilien wurde der Schafstall mit Laub und griinen 
Zweigen besteckt^ wahrend man am ersten Juni Weifidornruten 
und Hagedorn iiber Ttiren und Fenstem anbrachte. Das geschah 
zur Abwehr unheilbringender Machte, der Hexen, Gespenster, 
Krankheitsgeister u. dgl. m.^. In Athen steckte man bei der Hoch- 
zeit und Mannbarkeitserklarung Lorbeerzweige vor den Tiiren 
auf, zum Schutz vor Gewitter und bdsen Damonen. Das Haus 
und seine Bewohner gelten durch aufgehangte Lorbeerzweige vor 
Krankheiten des Leibes und Gemiites geschiitzt. Auch in das 
Saatfeld wurde ein Lorbeerzweig gesteckt, um das Getreide vor 
Rost und Brand zu behtiten Zu Poitou in Frankreich pflegt 
man den Sprung durch das Johannisfeuer dreimal mit einem 
Nufizweig in der Hand auszufiihren Da6 man an vielen Orten 
Nordeuropas zu Johannis das Haus mit Zweigen besteckt, ist 
schon friiher erwahnt, ebenso die Sitte der Letten, um diese 
Zeit Zweige des Pihlbeerbaumes — d. h. der Eberesche oder 
des Vogelbeerbaumes — zum Schutze gegen die Hexen im 


^ Auch Strabo XV, 3> 14 erwahnt, dafi die Perser beim Opfer ein Biindei 
zartcr Tamariskenzweige in der Hand halten, wahrend daneben Zweige auf 
dem Boden ausgebreitet sind, die die Opfergabe aufnehmen (vgl. Oldenberg, 
Rel. d, Veda, S. 343 Anm., dem ich jedoch uicht beistimmen kann, wenn 
er auch das Baresman-Zweigbundel als urspriinglich zur Streu gehorig deutet; 
beides, die Streu und der getragene Zweig, findet sich bei den Persern wie 
fast alien Ariern n eb eneinander und die auffallende Verbindung von 
baresman mit dem Verbum fra- star „streuen“ wird anders zu erklaren sein). 

2 Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 295 ; Antike Wald- und Feidkulte, S, 310. 

^ Vgi. Mannhardt, Baumkultus, S. 296. 297. 

Vgl. Grimm a. a. O., S. 517. 
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Stalle, am Belt und in den Feldern aufeustecken. Ebereschen- 
zweige pflegt man auch in Westfalen am ersten Mai, resp. 
in der Nacht vorher, iiber die Hans- und Stalltiiren zu stecken, 
urn den fliegenden Drachen abzuhalten \ Am Maitage werden 
ebenfalls in Westfalen, in der Gegend von Winterberg, die 
Felder „gepalmf^, d. h. man steckt iibers Kreuz gestellte, mit 
Weihwasser besprengte Weidenzweige auf dieselben. Das geschieht, 
damit sie reichlich tragen und vor Wetterschaden sicher sind“. 
Auch hier wieder die schon ofters erwahnte Doppelwirkung, 
die fordernde und die abwehrende. Meist pflegt man die Felder 
und Garten zur Osterzeit mit den sog. Palmen zu bestecken, den 
W eidenzweigen mit Katzchen daran, die am Palmsonntag umher- 
getragen und in den katholischen Kirchen auch geweiht werden. 
Diese Palmen sind aber auch sonst gut gegen allerlei Schaden 
und Gefahr, gegen Gewitter, gegen Krankheit u. dgl. Sie werden 
deshalb auch an den Hausern angebracht, aufbewahrt oder sonst- 
wie verwendet. Diese Sitte findet sich in Deutschland, in Oster- 
reich und in der Schweiz in mancherlei Formen Auch in 
Italien steckt man die am Palmsonntag geweihten Baumzweige 
ins Haus, um den Blitz abzuwehren, und in die Felder, um sie 
vor dem Hagel zu schiitzen^. In Belgien werden am Palmsonn- 
tag grofle Biischel Buchsbaum geweiht, die man dann ais Blitz- 
ableiter unter das Hausdach und in alle Raume des Wohnhauses, 
der Staile und Komscheuern verteilt. Auch in die Ecken der 
Saatfelder befestigt man geweihte Zweige, um sie vor Hagel und 
Verhexung zu schiitzen und eine reiche Ernte zu bewirken; ins 
Viehfutter gelegt, vernichten sie die Wiirmer. Ein Strauflchen 
steckt man sich wohl auch in das Hutband Auch in Frank- 
reich dienen Buchsbaumzweige ais „Palmen“ und werden als 
Gewitterschutz aufbewahrt. In Spanien verwendet man Zweige 


^ Vgl. Wuttke, Der deutsche Volksaberglaube, S. 20. 

^ Vgl. H. Pfannenschmid, Germanische Erntefeste, S. 60; Kuhn, West- 
0 . 1 ische Sagen, 2, 155, Nr. 437. 

® Vgl. Mannhardt, Baumkuitus, S. 246. 247. 2S8 — 291. 

* Mannhardt a. a. O., S. 286. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O,, S. 287. 

AR 11 , 20 
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der Dattelpalme, die ebenfalls dann znm Schutze gegen den Blitz 
dienen sollen^. 

Es liegt nahe die Erage aufzuwerfen, ob nicht diese mit dem 
Palmsonntag und seiner Feier zusammenhangenden Brauche auf 
christlich-jiidischenEinfiufizuruckzufiihren sein mochten. „SchrQucket 
das Fest mit Maien bis an die Horner des Altars“, raft der 
Psalmist (Ps. iiS, 27), und beim Laubhiittenfest trugen die Juden 
Palmen, Myrten und Bachweidenzweige in den Handen. Diese 
Sitten und die biblische BegriiBung Christi mit Palmen am Palm- 
sonntag in Jerusalem scheinen in der Tat die christliche Feier 
des Tages nicht unwesentlich beeinflufit zu haben^. Andererseits 
aber ist es unzweifelhaft, dafi entsprechende Brauche bei den Ariern 
seit uralters bestanden. Die schon erwahnten altindischen, alt- 
iranischen, altromischen und altgriechischen Sitten sind dafiir ein 
unzweifelhafter Beweis, Man wird auch die lettischen Johannis- 
br^uche mit Eberesclienzweigen, die analogen Brauche am Maitag 
in Westfalen und unzahliges andere nicht auf die judischen Palm- 
sonntags- Oder Laubhiittenfestsitten zuriickfiihren konnen. Bei der 
Palmsonntagsfeier verband und vermischte sich offenbar der jiidisch- 
christliche EinfluB mit uralt-einheimischen Brauchen, die in Leben- 
weckung und Schutz mittelst der friihlingsfrischen Zweige und 
Ruten bestanden. Das gab ein Kontaminationsprodukt, bei dem 
wir aber wohl gerade den alteingewurzelten Brauchen besondere 
Zahigkeit und Lebenskraft zutrauen diirfen. Diese Brauche hangen? 
zu eng mit den Vegetationsbrauchen der anderen Sonnenfeuerfeste 
zusammen, als dafi sie von denseiben getrennt werden konnten, 
und sie alle dem judisch-christlichen EinfluB zuzuschreiben, ist 
schlechterdings unmoglich. Der fremde Einflufi konnte wohl nur 
modifizierend einwirken und blieb im wesentlichen auf die kirch- 
Hche Palmsonntagsfeier beschrankt. 

Dem Stabtragen beim indischen Opfer, zumal beim Lichtfeuer- 
lobgesangopfer im Friihling, werden wir es vergleichen durfen^ 
wenn man friiher in Deutschland an einigen Orten, z. B. im 
Schaumburgischen, an der Weser, mit weifien Staben feierlich auf 

^ Mannhardt a. a. O., S. 286. 287. 

® VgL Mannhardt a. a. O., S. 283. 284 ff. 
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den Berg zog, wo das Osterfeuer flammen sollte. Beim Halleluja 
der christiichen Osterlieder, die dort gesungen warden, schlug 
man die Stabe znsaramen ^ Altheidnisches und Christliches er- 
scheint auch hier, wie so oft, verbunden. Feuer und Stabe ge- 
hdren gewifi zum ersteren. — Bei den Flurprozessionen, die friiher 
in Deutschland, namentlich im Mai, in der Woche vor Himmel- 
fahrt und zu Pfingsten oft getibt und wegen allerlei teufiischen, 
d. h. heidnischen Unfugs vielfach verfolgt warden, finden wir eine 
ahniiche Sitte erwahnt. In Fran ken pfiegten noch zu Anfang 
des 16. Jahrhunderts die Teilnehmer an diesen, namentlich gegen 
Gewitterschaden und Hagel gerichteten, mit dem sogenannten Hagel- 
feuer zusammengehorenden Prozessionen das Haupt mit griinen 
Blumengewinden zu schmiicken und insgesamt trugen sie Stabe 
aus Weidenholz^. Auch das AbschieBen eines Weidenpfeiles 
uber die Saat scheint urspriinglich deutsche Sitte gewesen zu 
sein Sie wurde wohl zur Abwehr Oder Vernichtung feindlicher 
Machte geiibt und ware dann dem Schleudern des Spanes beini 
indischen Opfer zu vergleichen. 


DIE STREU 

(GRAS, KLEE, BINSEN, KALMUS, HEU, STROH U. DGL., 

AUCH BLUMEN UND ZWEIGE). 

Wir horten bereits bei der Schilderung des Johannisfestes in 
Livland von dem dort geiibten Brauch, an diesem Tage — wie 
iibrigens auch sonst bei festlichen Gelegenheiten — den Fufiboden 
der Zimmer mit geschnittenem, wiirzig duftendem Kalmus zu be- 
streuen. Diese ansprechende Sitte reiht sich in einen grofieren 
Zusammenhang ein. „Der Gebrauch, an Festtagen und bei feier- 
iichen Gelegenheiten den Fufiboden der Zimmer mit Binsen oder 
auch Stroh zu bestreuen, war friiher in Europa und zwar besonders 


^ Vgl. Grimm, D. Myth., 4. Aufl., S. 512. 

® Vgl. H. Pfannenschmid, Germanische Erntefeste, S. 60; vgi. auch S. 54. 56. 
Das Vieh wurde bei diesen Prozessionen oft in Scharen mitgetrieben, Pferde, 
Kinder und Schafe. Man betete urn Abwendungvon Gewitterschaden und Hagel. 
® Vgl. H. Pfannenschmid a. a, O., S. 61. 

20 *^ 
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in den ndrdlichen Landern weit verbreitet und hat sich in einigen 
Arten auch jetzt noch erhalten^^, — sagt Felix Liebrechtj 
der bekannte Folklorist \ Wir finden die Sitte in England, 
Skandinavien, Deutschland, Frankreich, bei verschiedenen siid- 
slavischen Vdlkerstammen, wie auch bei den Esten, bezeugt. Sie 
wird teils in den Hausern, teils auch in den Kirchen geiibt. In 
England pflegte man friiher an Festtagen den Boden der Kirche 
mit Binsen zu bestreuen. In der Kirche von Heybridge (Essex) 
war es z. B. iiblich, am Pfingstsonntag den Boden mit Binsen 
(rushes) zu bestreuen und die Kirchenstiihle mit frischen, eben 
ausschlagenden Zweigen zu schraiicken. Ahnlich wurde es auch 
anderwarts gehalten. Ja, auch die Biihne wurde bei Auffiihrang 
der Mysterien und sogar noch zu Shakespeares Zeit mit Binsen 
bestreut Noch seltsamer mutet es uns an, wenn wir horen, daB 
noch i. J. 1589 der Saal im SchloB Greenwich, wenn Kdnigin 
Elisabeth Audienz erteilte, mit Heu bestreut wurde Es fallt mir 
unwillkiirlich dabei die groBe, glanzende Fronleichnamsprozession 
in Wien ein, an der sich der Kaiser mit den Erzherzogen und 
alien Wiirdentragern beteiligt. In den StraBen, durch welche die- 
selbe zieht, sind Bretter gelegt und diese werden mit Heu bestreut. 
Es muB das alte Sitte sein, denn heutzutage ginge es sich wohl 
bequemer in den schonen StraBen ohne diese Veranstaltung, die 
noch dazu das prachtvolle Schauspiel in keiner Weise zu ver- 
schonen geeignet ist^. 


^ Liebrecht, Zur Volkskunde, S. 493. 

^ Vgl. Liebrecht a, a. O., S. 493. 494. 

* Vgl. Das Ausland, Jahrgang 1889, S. 1022; Emil Goldmann, 
Die Einfiihrung der deutschen Herzogsgeschlechter Karntens in den slo- 
wenischen Stammesverband (in den Untersuchungen znr Deutschen Staats- 
und Rechtsgeschichte, herausgegeben von Otto Gierke, 68. Heft, Jahrgang 
1903), S. 109 Anm. 

^ Wenn bei der indischen Hochzeit der Brautwagen am Ziele, dem Hause 
des Brautigams, angelangt ist, dann streut der Priester eine ununterbrochene 
Reihe von Ulapagrasern, d. h. Darbhagrasern, deren Spitzen nach Osten ge- 
richtet sind, vom Wagen bis zuin Hause oder bis zur Lagerstatte hin. 0 ber 
diese schreitet der junge Ehemann, und nach ihm die junge Frau, in das 
Haus hinein (vgl. Caland, Ztschr. d. d. M. Ges., Bd. 51, S. 133; Zachariae 
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Die Sitte der festt^lichen Streu ist; wie schon erwahnt, aufier 
England auch fiir Skandinavien, Deutschland und Frankreich 
leichlich belegt, es war also wohi ebenso eine germanische wie 
eine keltische Sitte, nicht minder aber auch eine lettische und 
slavische. Sie wird nicht nur im Friihling und Sommer mit 
frischen Produkten der Vegetation, sondern auch im Winter mit 
Strob und Heu geiibt, und insbesondere die Sitte des Weihnachts- 
strohs ist weit verbreitet. 

Bei den Slowenen pfiegt man um die Sommersonnenwende 
Vorhaus und Zimmer mit Blumen zu bestreuen. Bei den Serben 
in Syrmien ist die Sitte des Weihnachtsstrohs mit bedeutsamen 
Brauchen verbunden. Der Mann, der das Stroh am Festabend 
vor dem Anziinden der Lichter in das Haus zu tragen hat, wird 
dabei mit Getreide uberschiittet, was offenbar die Fruchtbarkeit 
der Vegetation und besonders des Ackers andeuten und fdrdern 
soil. Das Stroh wird nun in alien Zimmern und in der Kiiche 
herumgestreut und auch der Tisch damit bedeckt, wo es einige 
Tage liegen bleiben muB. Nach Ablauf dieser Frist wird es in 
die Obstgarten getragen und zwdschen die Baumaste gelegt, ein 
Ritus, der beweist, dafi man dem Weihnachtsstroh eine segen- 
wirkende Kraft beilegt Auch bei den Bulgaren, z. B. im sud- 
lichen Ungarn, ist die Sitte des Weihnachtsstrohs bezeugt. Anderswo 
findet sich dafiir Heu. Bei den Ruthenen z. B. wird zu Weih- 
nachten der Tisch mit Heu bedeckt. „Uber das Heu breitet 

in WZKM., Bd. XVII, S. 151). Dieselbe Streu von Ulapagrasern wird beim 
Opfer zwiscben den beiden Hauptfeuern in drei Reihen gestreut, um die 
beiden Feuer (Garhapatya und Ahavaniya) mit einander in Verbindung zu 
bringen (Caland a. a. O., S. 133). Wir konnen also in Indian von einer 
Hochzeitsstreu reden, die der Opferstreu offenbar verwandt ist. Zachariae 
sieht darin einen Abwehrzauber, und aucb Caland bemerkt, der Neuvermahlte 
solle dadurch in direkte Verbindung mit seinem Hause gebracht und auf 
dem Weg vom Wagen zum Hause vor schadlichen Einfliissen bewahrt werden. 
Nach meiner Meinung diirfte auch hier der Vegetationsbrauch doppelten 
Zweck haben: die frische, festliche Streu soli positiv Gluck und Frucht- 
barkeit gewahrieisten, negativ uble Einfiusse abwehren. 

^ Vgl. E. Goldmann a. a. O., S. 113, nach R. Waizer, Kulturbilder 
und Skizzen aus Karnten, S. 75. 
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man ein Tischtuch und stellt zwei Kuchen oder Brote darauf, 
welche dutch die ganze Weihnachtszeit hier stehen bleiben/^ Auch 
die Polen und die Rumanen in der Bukowina kennen ahnliche 
Brauche 

Bei den Esten, die ja seit Jahrtausenden arischen Volkern be-* 
nachbart leben, viele Sitten mit ihnen gemein, viele von ihnen 
entlehnt haben, belegt man zu Weihnachten den Fufiboden dick 
mit Stroh und iiberlaSt sich dann ausgelassener Frohlichkeit. Eine 
Kanne Bier wird iiber das Stroh ausgeschtittet, fiir des Hauses 
Schutzgeister, desgleichen mu 6 man ein Stiicklein Wurst und etwas 
Festbrot in eine Ecke hinstellen. Dann beginnt das sog. „Passi 
looma“, d. h. auf dem Fufiboden ausgestreckt liegend priigelt man 
sich gegenseitig mit zusammen gewundenen Strohwischen Dann 
geht es iiber die Kohlsuppe her, nachdem vorher der j,Ukko- 
Stein“ und „des Hauses Beschirmer“ ihr Teil davon bekommen 
haben. Nach beendigter Mahlzeit wird das Lieblingsspiei fort- 
gesetzt Hier haben wir in recht primitiv-derber Form mit dem 


^ Vgl. Goldmann a. a. O., S. 1 1 2. 1 13. 

^ Hier liegt jedenfails ein Vegetationszauber vor, — nicht nur in dem 
Schlagen, sondern wohl auch schon in dem Ausgestrecktliegen und Herum- 
wirtschaften auf dem Weihnachtsstroh. ,,Die Rhdnleute walzten sich in der 
Christnacht auf ungedroschenem Erbsenstroh und mengten die ausgefallenen 
Erbsen unter die Aussaat, um ihr Gedeihen und Wachstum zu sichem“. 
Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 484. 

3 Vgl, J. W. Boeder, Der Ehsten aberglaubische Gebrauche, Weisen 
und Gewohnheiten, mit auf die Gegenwart beziiglichen Anmerkungen be- 
ieuchtet von F r. R. Kreutzwald (St Petersburg 1854), S. 93. 94. — Bei 
einigen auderen finnischen Volkern findet sich das Bestreuen des Opfer- 
platzes oder des Gottersitzes mit Gras, Laub u. dgl., also schon ein Fort- 
schritt zu sakraler Stilisierung. So bei den Lappen; vgl. Mone, Gesch. 
d. Heidentums I, S. 27. 24; Rharam, Der heidnische Gottesdienst des 
finnischen Stammes, im Globus, Jahrg. 1895, S. 344: Bestreuen des Opfer- 
platzes mit Fichtennadeln und Laub; Emil Goldmann a. a. O., S. 108 
Anm- — Lappen, wie Finnen und Esten, stehen seit Jahrtausenden mit 
arischen Stammen in nachster Beziehung, uberhaupt alle um die Ostsee 
herum lebenden finnisch-ugrischen Stamme. Eine grofie Menge alter arischer, 
namentlich altgermanischer Lehnworte in den Sprachen dieser Volker, auch 
der Lappen, bietet dafiir — von anderem abgesehen — den unanfechtbaren, 
unumstblSlichen Bevp-eis, welch en zuerst Wilhelm Thomsen in vollem 
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Weihnachtsstroh den Schlag, zwar nicht mit der Lebensrute, aber 
doch mit einem anderen Vegetationsprodukt, dem passend ge- 
wundenen und gebundenen Stroh, das bei dem ganzen Fest eine 
beherrschende Rolle spielt Da6 das Schlagen mit dem Plump- 
sack aus Weihnachtsstroh eine ganz analoge, heilsame Wirkung 
iiben soli, wie sonst der Schlag mit den Ruten, springt in die 
Augen. Es ist gewifi zugleich ein derbfrdhiiches Spiel, aber es 
hat iiichtsdestoweniger etwas Rituelles an sich, da es gerade an 
den heiligen Abend gebunden ist und dann regelmafiig und aus- 
giebig geiibt wird. 

Wir haben bier bei dem estnischen, wie vorher bei dem ruthe- 
nischen Branch deutlich auch eine primitive Opferdarbringung auf 
der Streu. Ahnlich wird bei dem russischen Erntefest Ozinek 
ein Tisch mit Heu gedeckt, man legt Brote darauf und stellt 
an beiden Enden Bier hin ; dann spricht der Priester ein Gebet 
Andere arische Vdlker, die in der Kultur und gerade im reli- 
giosen Kultwesen waiter fortgeschritten sind, zeigen uns deutlich 
verwandte Brauche, nur in einer schon viel entwickelteren sakralen 
Stilisierung. 

So in erster Linie wiederum die Inder. Die Streu spielt bei 
ihrem Opfer eine wichtige Rolle und dient als Unterlage fur die 
Darbringung. Diese indische Opferstreu wird Barhis genannt und 

Umfange gefuhrt hat. Diese Volker sind aber auch in ihren Sitten und 
Brauchen stark durch die Arier beeinflufit, wie ich an dem Kapitel der 
Hochzeitsbrauche gezeigt habe. Ob auch der Brauch der Opferstreu eben- 
dahia zu rechnen oder als selbstandige Entwicklung anzusehen ist, will ich 
vorlaufig dahingestellt sein lassen, 

^ Vgl. Mone, Geschichte des Heidentums im nordiichen Europa, T. I, 
S, 88; Goldmann a. a. O., S. 112 Anm. — Als Unterlage bei einer kult- 
lichen Handlung dient das Stroh in einem norwegischen Brauch, den Tylor 
in seinen „Anfangen der Kultur” (Deutsche Ubersetzung Bd. II, S. 167) er- 
wahnt: „In gewissen Bergdistrikten von Norwegen pflegten die Bauern noch 
bis zu Ende des vorigen (d. h. 18,) Jahrhunderts runde Steine aufzubewahren, 
wuschen sie jeden Donnerstagabend, was darauf hinzudeuten scheint, daS 
sie den Thor darstellten, bestrichen sie vor dem Feuer mit Butter, gaben 
ihaen den Ehrenplatz auf frischem Stroh, und zu gewissen Zeiten 
des Jahres tauchten sie dieselben in Bier, damit sie dem Hause Gluck und 
Segea brachten.” 
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besteilt in frischgemahtem Oder vielmehr geschnittenem Grase^ 
welches auf der Vedi, dem etwas in die Erde hinein vertieften 
indischen Opferaltar, ausgebreitet wird, als ein wolienweicher Sitz, anf 
welchem die Gotter sich niederlassen sollen. Auf dieser Gras* 
streu, resp. auf dem mit Streu bedeckten Altar der Vedi werden 
auch die Opfergaben niedergesetzt, bevor man dieselben dem Feuer 
iibergibt, das neben dem Altare flammt und als der Mund der 
Gotter gilt, mit dem sie die Spende verzehren. Oft werden die 
Gotter eingeladen, sich auf dem weichen Polster der Opferstreu 
niederzusetzen und das Opfer zu genieSen, und es ist wohl wahr- 
scheinlich, da6 eine altere Kultsitte schon die blofie Niedersetzung 
der Gaben auf die Streu als geniigende Darbringung ansah, ohne 
daS die Opferung im Feuer noch hinzu zu treten brauchte, — wie 
der Ruthene seine Gaben einfach auf das Weihnachtsheu setzt, 
der Este sie auf das Weihnachtsstroh stellt oder giefit. Diese 
wohl altere Form der Opferdarbringung finden wir noch im Kult 
der Perser, wie uns Herodot denselben beschreibt (1,132). Nacb 
seiner Angabe errichten die Perser keinen Altar und ziinden auch 
kein Feuer an, wenn sie opfern wollen : „Wenn Einer sein Opfer 
darbringen will, so fiihret er das Tier an eine reine Statte und 
betet zu dem Gott, die Tiara mehrenteils mit Myrtenzw eigen 
bekranzt Wenn er dann das Opfertier in Stiicke geschnitten 
und das Fleisch gekocht hat, streuet er das zarteste Gras 
unter, gemeiniglichKlee. Darauf legterallesFleisch. 
Ist dieses geschehen, so tritt ein Magier hinzu und stimmt den 
Gesang der Theogonie an, wie sie den Zauberspruch nennen; 
denn ohne einen Magier diirfen sie nicht opfern. Nach einiger 
Zeit tragt dann der Opferer sein Fleisch von dannen und braucht 
es, wozu er Lust hat'^ Ofifenbar glaubten die Perser, dafi die 
Gotter das auf der Streu von zartem Gras oder Klee^ liegende 


^ Nach der Angabe von Strabo (XV, 3, 14) hatte die persische Opferstreu 
in Zweigen bestanden, die am Boden ausgebreitet waren und die Opfer- 
gabe aufzunehmen batten (vgi. Oldenberg, Rel. d. Veda, S. 343 Anm.). Be* 
denkt man den Abstand der Zeit zwischen Strabo und Herodot, sowie die 
Moglichkeit ortlicher und sonstwie bedingter Verschiedenheiten, so hat man 
keine Veranlassung, die Richtigkeit dieser Mitteilung zu beanstanden. 
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Opferfleisch genossen, resp. die Essenz desselben fiir sich heraus- 
zogen, worauf man es dann nach Belieben verwenden durfte. 
Dies ist eine Form der Darbringung, die noch einigermaben an 
jene noch primitiveren Sitten der Ruthenen und Esten erinnert, 
und die indische Aufforderung an die Gotter, das Opfer auf der 
Streu zu geniefien, scbeint auf eine entsprechende Kultsitte zuriick 
zu deuten ^ Ob und wieweit in der Urzeit schon Opfergaben auch 
im Feuer dargebracht wurden, das ist eine Frage, die wir erst 
spaterhin erortern konnen. Hier geniigt es uns festzustellen, da6 
noch in der indoiranischen Einheitsperiode aller Wahrscheinlichkeit 
nach eine Form der Opferung im Schwange war, bei welcher 
man die Gaben einfach auf die Opferstreu zum GenuB fiir die 
Gotter hinstellte. 

Die sakrale Stilisierung der indischen Opferstreu gegeniiber 
der primitiven Sitte, wie sie am reinsten die Esten erhalten haben, 
besteht nicht nur in der Beschrankung der Streu auf den Altar, 
die Statte der Darbringung, und in der Beteiligung der Priester 
bei der Handlung. Eine ganze Reihe genauer Regeln bestiramen 
die Art, wie und wo das Opfergras am friihen Morgen von dem 
Priester zu schneiden ist, wie die Streuung zu geschehen hat, wo 
sie beginnen soli und wo enden, nach welcher Richtung die 
Spitzen des Grases zu liegen kommen usw^ usw., — alles ent- 
sprechend dem komplizierten indischen OpferzeremonielL 

Aber auch bei den Griechen und Romern ist uns die sakrale 
Verwendung der Grasstreu, resp. des Grases bezeugt Nach einer 
bei Porphyries erhaltenen Nachricht des Theophrast streuten die 
Griechen zuerst der Hestia, dann auch den iibrigen Gottern griine 
Graser auf den Altar. Von den Romern sagt Servius, dafi es bei 
ihnen Sitte war, Rasen auf den Altar zu legen und so zu opfern, 
wahrend andere Berichte von Altaren melden, welche blo6 aus 
Erde und dariiber gelegten Rasenstiicken bestanden Diese 
romische Sitte der Verwendung des Rasens weicht einigermaSen 
ab. Hier kann natiirlich nicht mehr von „Streu^' geredet werden. 

^ VgL Oldenberg, Rel. d. Veda, S. 341 — 345. 

® Vgl. E. Reisch in Pauly-Wissowas Realenzyklopadie unter „Altar“; 
Goldmann a. a. O., S. no. ill. 
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Man wild vermuten diirfen, dafi in der Urzeit der iebendige 
Rasenteppich in derselben Weise verwendet werden mochte, wie 
ein mit der Streu bedeckter Platz, — ja es ist moglich, dafi dies 
die allerurspriinglichste Form der Sitte war und dafi die Streu 
urspriinglich die Bestimmung hatte, den fehlenden Rasenteppich 
zu ersetzen K 

Wie dem auch sei, wir werden die Sitte der vegetabilischen 
Streu gewifi fiir uralt, fiir urarisch halten miissen. Ich, giaube 
aber nicht, da6 Liebrecht das Richtige trifft, wenn er bei Be- 
sprechung der europaischen Sitte des Streuens von B insen und 
Stroh in den Zimmern und Kirchen die Vermutung ausspricht, 
„da6 jene Sitte wahrscheinlich Rest eines altheidnischen Opfer- 
brauchs sei Nach meiner Meinung miissen wir gerade umge- 
kehrt konstruieren, indem wir von der primitiveren europmschen 
Sitte ausgehen. Die Streu diente urspriinglich dazu, den Fest- 
genossen eine angenehme, weiche, im Sommer frische und duftige 
Unterlage zu bieten, auf welcher sie bequem sitzen, liegen und 
schmausen konnten. Stiihle und Tische gab es ja in der Urzeit 
nicht ^ und nur ausnahmsweise gestattete man sich den Luxus 
solcher Streuung. Gleichzeitig aber hatte diese Streu auch wie 
die Zweige, Kranze und Baume, heilvolle, Leben fordernde, Wachs- 
turn, Gesundheit, Fruchtbarkeit wirkende, Boses abwehrende Kraft 
und Bedeutung. Darum war ihre Nahe, ihre intensive Beriihrung 

^ In merkwurdiger Weise wird der Rasen ahnlich den haufiger verwen- 
deten Banrazweigen zu Schutz nnd Abwehr bei den slavischen Hnzulen ver- 
wendet. Diese pflegen am Johannistage das Vieh vor dem Einflufi der 
Hexen dadurch zu schiitzen, dafi sie Rasenstixcke auf die Saulen der Ein- 
gangstore zur Behausung des Viehes legen. Vgl. R, F. Kaindl, Die Huzulen, 
S. 78. 88; Goldmann a. a. O., S, I13 Anm. 

® Vgl. Liebrecht, Gervasius von Tilbury, S. 60; Zur Volkskunde, 
S. 494. An letzterer Stelle beruft er sich auch auf Kuhn, der Westfalische 
Sagen, 2, no bemerkt: „Das alles zeigt die Heiligkeit des alten Gebrauchs; 
das gestreute Stroh diente wahrscheinlich dazu, um die Opferspeisen und 
Gotterbilder darauf zu stellen, ganz wie bei den Indiern ein Lager von 
Kugagras fiir die Opfer an die Goiter bereitet wird ; dadurch wurde das 
Stroh geweiht und erhielt so. seine Bedeutung fur alle iibrigen Gebrauche.“ 

® Man schlief in der Urzeit auf dem Erdboden, sonst auf Fellen oder 
Heubiindeln ; vgl. Schrader, Reallexikon, S. 344 — 347. 
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giinstig und gliickbringend, Darura walzte man sich auch voll 
Behagen daranf hernm, wie die Rhonleute auf dem Weihnachtsstroh 
es noch heute tun, und schlug sich wohl gegenseitig damit, wie 
die sehr konservativen Esten das noch im 19. Jahrhundert taten. 
Weiter aber legte und go6 man wohl an passender Stelle einen 
Bruchteil der Festmahlzeit als Spende fiir die segenbringenden, 
lebenwirkenden Machte auf diese Streu. Daraus aber entwickelte 
sich im Laufe der Zeit die imraer stronger rituell sich gestaltende 
Sitte, die Opfergaben fur die Gotter auf der weichen Unterlage 
einer Streu darzubringen. Diese Sitte finden wir dann aufs strengste 
sakral stilisiert bei den Indern in ihrem Barhis^ Hier ist aber 
nicht der Ausgangspunkt, sondern der Endpunkt der langen Ent- 
wicklung zu sehen, ganz ahnlich, wie wir das schon in zahlreichen 
einzelnen Fallen bemerkt haben. 

. Etwas von der Bedeutung der Streu als Sitz auch fiir die 
Menschen hat sich aber im indischen Opferritual doch noch er- 
halten. Beim Sonnwendopfer sitzen die Priester auf Heubiindeln ; 
— nur einer, der Hotar, sitzt auf der Sonnenschaukel, einer, der 
Udgatar, auf einem Sessel Ferner ist sonst beim indischen Opfer 
der sog. Prastara in Verwendung, Das Wort bedeutet „Streu“, 
und zwar eine Streu, ura darauf zu sitzen Oder etwas darauf zu 
legen Der Prastara ist im Ritual gewohnlich ein Biischel von 


^ Fiir die urspriingliche Bedeutung des indischen barhis, der „Opfer- 
streu**, ist es nicht uninteressant, bei Schrader die sprachliche Reihe zu 7er- 
gleichen, in welche das Wort hinein gehort: avestisch barzis Decke, Matte 
(vgl. sanskritisch upa-barhana Decke, Bolster), altpreufiisch balsinis Kissen, 
pobalso Pfiihl, serbisch blazina Kissen, Bolster, slowenisch blazina Federbett, 
altnordisch bolstr, althochdeutsch bolstar Kissen, Bolster. Die primitive 
Grundbedeutung dieser verwandten Worter war offenbar „Streu“, „HeU' 
biindeh* oder dgl. (s. Schrader, Reallex., S. 345. 346). Nur bei den Indern 
ist das Wort barhis auf die sakrale Bedeutung beschrankt. Die allgemeinere 
Bedeutung der ganzen verwandten Reihe lafit mit Sicherheit schliefien, dafi 
auch das indische barhis urspriingiich die Streu oder das Heu bedeutete, 
auf denen nicht nur die Gotter, sondern ebenso und fiir gewohnlich die 
Menschen safien und lagen. Die sakrale Stiiisierung des Wortes 
barhis ist off ensichtlich erst ein spezieil indischer Prozefi 
gewesen. ^ VgL meinen Aufsatz „Lihgo“ auf der 2. Seite. 

® Das Petersburger Worterbuch erklart es mit iat. stramentum. 
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Gras Oder Scbilf und dient zur Unterlage der Ldffel^, — man 
darf aber vermuten, dafi auf dem Gras und Schilf des Prastara 
einst auch gesessen wurde. 

Das Barhis, die indische Opferstreu, wird zu Ende des Opfers 
in das Feuer geworfen und verbrannt, ebenso wie andere Opfer- 
utensilien, z, B. der Holzspan Svaru, der Stab des M§-itrivaruna- 
priesters, der Grasbiischel Prastara, der Zweig, mit dem die 
Kalber und Kiihe geschlagen werden u. dgl. m. Das geschiebt 
aber offenbar nur zu dem Zweck, um sie im reinen Element zu 
vernichten, denn diese Dinge passen nicht in den Umkreis des 
gewohnlichen Lebens und jede Profanierung ware gefahrlich. 
Ahnlich wird der Stab des Brahman enschiilers am Schlusse der 
Lehrzeit „ins Wasser geopfert^^ K Das reine Element tragt ihn 
fort. Ganz andere Motive lieBen den Maibaum ins Feuer und 
ins Wasser wandern. Das war Sonnenzauber und Regenzauber, 
symbolische Verbindung der Vegetation mit dem Sonnensegen 
und Wassersegen. Wieder anders und verschiedenartig waren die 
Motive, aus denen man gewisse Krauter ins Feuer oder ins Wasser 
wirft, wie wir friiher gesehen haben. Es mufi daher in jedem 
einzelnen Falle wohl gepriift und unterschieden werden, warum 
das Werfen ins Feuer oder ins Wasser stattfindet. Durchgehende 
allgemeine Regeln lassen sich dariiber nicht geben. 


VgL Hillebrandt, Rituallit., S. 112. 
Vgi. Oldenberg a. a. O., S. 492. 
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U nter den Zeremonien des altindischen Sonnwendopfers; die 
so viele alte volksmafiige Brauche in sakraler Stilisiemng 
erhalten haben, finden sich einige, die in hohem Grade anffallend 
und anstdfiig sind. Ein Brahmacarin, d. h. ein zur Keuschheit 
verpflichteter Brahman enschiiler, und ein offentliches Madchen, 
ein Pumgcali oder „Dirne“, streiten miteinander und schmahen sich 
gegenseitig. Es kommen dabei nicht wiederzugebende obszone 
Worte zur Anwendung, — und wahrend dieser seltsamen Zeremonie 
steht der Brahmanenschiiler innerhalb der Vedi, des mit der 
Opferstreu bedeckten Altars der Gotter, also an heiliger Statte — 
die Dime allerdings aufierhalb derselben. Nach Gutdiinken soli 
der Brahmacirin seine Partnerin beschimpfen. Es wird ferner in 
einem umhegten Raum, aufierhalb der Vedi, von einem bestimmten, 
dazu gewahlten Paare, dessen Kaste als beliebig gilt, die Begattung 
vollzogen Das Sutra des ^ankhlyana bezeichnet die Zeremonie 
als „alt, abgekommen, nicht zu vollziehen^* — das erhoht aber 
eigentlich nur unser Interesse an derselben, denn es weist in eine 
graue Vorzeit zuriick, aus welcher diese Brauche stammen, an 
denen spatere Geschlechter offenbar schon AnstoB nahmen, ohne 
sie jedoch entschlossen aus dem Ritual zu entfernen. Eine 
machtige Tradition mu6 sie geschiitzt haben, — nur eine solche 

^ Vgl. Hillebrandt, Sonnwendfeste in Alt-Indien, S. 42. 43; auch 
Weber, Indische Studien X, S. 125; Kdth. 34, 5; Taitt., S. 7, 5, 9, 4; 
Schroeder, Indiens Literatur und Kultur, S. 160. 

2 ^ankh. 17, 6, 2. 
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war auch imstande, ihre Aufnahme in die Opferhandiung zu be- 
wirken. Wir werden daher auch hier aite, volkstiimliche Brauche 
vermuten miissen, denen man so groBe Wichtigkeit und Bedeutung 
beimafi, daB sie bei der Bildung des Opferrituals nicht aufgegeben 
warden, sondern in sakraler Stilisierung in demselben fortlebten. 
Ich glaube neuerdings gezeigt zu haben, daB dieser Generations- 
ritus in aitvedischer Zeit auch sogax kiinstlerisch verklart wurde, 
und zwar in mehreren Samvadas oder Dialogen im Rigveda, die 
vermutlich zur Auffiihrung bei den Sonnwendfesten bestimmt waren 
und in dem rituellen Zeugungsakte gipfelten. So ist das Lied 
von Agastya und Lopamudri, so das Vrishakapilied zu beurteilen ; 
so wahrscheinlich auch der Dialog zwischen Yama und Yami, 
sowie das zu vermutende Spiel, als dessen Held der „reine Thor^‘ 
Rishyagringa fungiert 

Die Abweichungen, welche die einzelnen Ritualtexte bieten, sind 
nicht von wesentlicher Bedeutung. Zwei Akte treten deutlich 
hervor : ein Wortgefecht zwischen einem jungen Manne und einer 
Dime, nebst obszonen Redewendungen, also ein phallischer Dialog — 
und die ritueile Begattung, durch ein dazu erwahltes Paar in um- 
hegtem Raume ausgefiihrt. Wenn wir fiir diese. sakralen Be- 
gehungen nach den volksmafiigen Brauchen suchen, aus denen 
sie hervorgewachsen sein diirften, dann steigen Szenen vor uns auf, 
deren Reflexe wir in den Sonnwendbraucben mancher europaisch- 
arischer Volker noch deutlich wieder erkennen. Wir horen von 
obszonen Reden und Liedern, die urn diese Zeit im Schwange 
sind Oder waren, — von sexuellen Freiheiten weitgehender Art, 
die vermuten lassen, dafi dieses Fest in grauer Vorzeit eine Art 
Begattungsfest und Fest der animalischen Fruchtbarkeit war, Shnlich 
den Festen mancher primitiver Volker, von denen wir weiterhin 
Kunde geben wollen. Die christliche Kirche mufite natiirlich 
gegen solche Freiheiten ankampfen. So teilt schon Hillebrandt 
aus den Beschliissen einer aiten polnischen Synode die folgende 
merkwiirdige Stelle mit: „Item inhibeatis choreas in diebus 


^ VgL die resp. Kapitel in meinem Buche „Mystermm nnd Mimus im 
Rigveda“, S. 156 ff. 275 ff. 304 ff. 
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feabbativis et ia vigiliis Joannis Baptistae, Petri et Pauli, cum 
complures fornicationes , aduiteria et incestus illis temporibus 
committuntur Und ahnlich, nur etwas verblumter, wird in den 
Beschliissen einer Moskauer Synode vom Jahre 1551 von „den 
nachtlichen Vergniigungen, ungebiihrlichen Reden, teuflischen 
Liedern, Tanzen, Hiipfen und gottverhafiten Dingen gesprochen, 
denen sich Manner, Frauen und Madchen in der Johannisnacht 
hingeben“ Die slavischen Bojken im Karpathengebirge feiern 
die Sommersonnenwende in der Nacht vom 5. auf den 6. Juii. 
Sie ziehen dazu in den Wald hinaus und singen auf dem Wege 
dahin ailerlei Lieder, die zum guten Teil nicht gerade ziichtigen 
Inhalts sind. Die Nacht bringen sie im Walde zu, wo sie Fener 
anmachen, singen und tanzen. Vor Sonnenaufgang aber baden 
sie und „gehen in den Tau“, d. h. sie walzen sich nackt im tau- 
feuchten Grase, namentlich die jungen Frauen und Madchen — 
ein Branch, der offenbar die Fruchtbarkeit giinstig beeinflussen 
soil. Man darf wohl vermuten, dafi zu den erwahnten unziichtigen 
Liedern, wenigstens urspriinglich, auch die entsprechenden Hand- 
lungen nicht gefehlt haben werden. 

Von den Letten horen wir ebenfalls, daS bei ihnen am Vor- 
abend des Johannistages Madchen und Bursche durch die Strafien 
und in die Hauser ziehen, die ihnen Einlafi gewahren, und dabei 
extemporierte Lieder meist obszonen Inhalts singen K Die Be- 
ziehung der Johannisnacht zum geschlechtlichen, resp. ehelichen 
Leben spricht sich weiter noch darin aus, daS die jungen Bursche 
der Letten gewarnt werden, nicht in der Johannisnacht zu schlafen,, 
sonst wiirden sie zeitlebens kein Weib bekommen, — oder hochstens 
ein altes Weib, das mit dickem Brei gefiittert und in einem alten. 


^ Beschliisse der Synode des Bischofs Andr. Laskari von Posen § 58, 
(Starodawne pomniki prawa polskiego’ V, Appendix), nach Nebrings Hinweis,, 
bei Hillebrandt a. a. O., S. 45. 

2 Vgl. Hillebrandt a. a. O., S. 45. 

® Vgl. R. F, Kaindl, Hobenknltus in den Karpathen, in der ^SonntagS'* 
Zeit“ (Beilage zu Nr. 56 der „Zeit‘S S. 5 ; Jahrg. 1903). 

^ Vgl. XJsener-(Solmsen), Gotternamen, S. 107, s. v. Ligo. 
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Bastschuh, dem Handwerkszeug der Hexen, spazieren gefahren 
werden mu6: 

,,Grofie Jungen, kleine Jungen, 

Schlaft nicht in der Johannisnacht; 

Welcher in der Johannisnacht schlaft, 

Wild sein Lebtag kein Weib bekommen**. 

Und ferner: 

„Ich sage euch, junge Bursche, 

Schlaft nicht in der Johannisnacht! 

Wenn ihr in der Johannisnacht schlafen werdet, 

Dann werdet ihr eiu altes Weib bekommen, 

Das mit dickera Brei gefiittert 

Und in einem alien Bastschuh spazieren gefahren werden mufi K 

Vom Wachen in der Johannisnacht hangt es also ab, dafi der 
junge Mann ein junges Weib bekommt. 

Von den benachbarten Esten wird berichtet, da6 noch zu 
Ende des i8. Jahrhunderts „im Fellinschen bei einer alten 
Kirchenruine Tausende von Menschen zusammengestromt, auf 
der Ruine ein Opferfeuer angeziindet und Opfergaben ins Feuer 
geworfen hatten. Unfruchtbare Weiber tanzten nackt um die 
Ruine, andere safien beim Essen und Trinken, wahrend Jiing- 
linge und Madchen in den Waldern sich verlustierten und viel 
Unart ausiibten^. Das Tanzen der Weiber im Zustande der 
Nacktheit um die Ruine mit dem flammenden Feuer ist hier 
deutlich als ein Fruchtbarkeitsritus bezeichnet, wie anderswo das 
Sichwalzen im Tau, in gleicher Verfassung. Feuer sowohl wie 
Wasser, zu geweihter Zeit, wirken augenscheinlich nicht nur auf 
die vegetabilische, sondern ebenso weiter auf die animalische 
Fruchtbarkeit. 


^ Dazu die livlandische Variaate: „Wer in der Johannisnacht schlaft, 
Erhalt im Leben kein Weib, Und wenn er auch eins erhalt, So keins, das 
'Ctwas wert ist, (Nur eins), das iiber das Steglein gefiihrt, Mit dem Finger 
gefiittert werden mufi, — also mit anderen Worten: eine aite Hexe, ge- 
brechlich und zahnlos, der man dicken Brei mit dem Finger in den Mund 
■streichen mujS, wie die Bauerfrauen ihren zahnlosen kleinen Kindern.“ — 
Brief von Frau Direktor A. Feldt, 4. Marz 1 904. 

® Vgi. Boeder- Kreutzwald a. a. O., S. 13. (Der Ehsten aberglaubische 
'Gebrauche, Weisen und Gewohnheiten, St. Petersburg 1854.) 
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Noch bemerkens welter ist die Sitte der Esten auf der Insel 
Moon, die uns Hoizmayerin seiner trefFlichen Arbeit „Osiliana‘^ 
schildert \ Auf Moon fiammt zu Heu-Marien, d.h. am i. Juli abends, 
das Sonnwendfeuer, welches dort Ledo tulli heifit. Man tanzt 
um dasselbe im Kreise herum, zur Musik des Dudelsacks. Da- 
zu bemerkt Hoizmayer : „An den heiligen Abenden mub der 
Moonenser eine Beischlaferin haben, so am Johannisabend, so 
auch am Abend vor Heu-Marien. Wahrend nun der Rundtanz 
um das Feuer nur aus Weibern und MMchen besteht, gehen 
die jungen Kerle, welche die Schlaferinnen suchen, um den 
Kreis herum, beobachten die Madchen, entfernen sich darauf und 
geben dann kleineren Burschen von 16 — 17 Jahren etwa den 
Auftrag, die ausersehenen MMchen ihnen in den Wald zu 
bringen. Darauf ruft einer von den Jungen das bezeichnete 
Madchen unter irgendeinem Vorwande! aus dem Ring der 
Tanzerinnen heraus und die iibrigen Jungen, etwa zehn an der 
Zahl, umringen die Jungfrau und schleppen sie mit Gewalt, der 
eine voran am Gurt ziehend, die anderen hinten stoSend, iiber 
Stock und Stein, iiber Zaune und Graben, bis nach mehrmaligem 
Fallen und wiederholtem Ringen der Zug bei dem Harrenden 
angelangt ist. Dieser wirft sie nieder, legt sich neben sie und 
schlagt das eine Bein iiber das Madchen (die Zeremonie mu6 er 
durchaus beobachten, wenn ihn das MMchen nicht fiir einen 
Stumper halten soli) und die Knaben entfernen sich hierauf, um 
ihre Dienste einem anderen zu ieisten. Ohne sie weiter zu be- 
riihren, liegt er so bis zum Morgen neben ihr. Die Madchen 
aber, denen solches widerfahrt, freuen sich dessen nicht wenig, 
selbst wenn man ihnen auf dem Transport das Hemde zerrissen 
hat (die Moonschen Weiber und Madchen gehen namlich im 
bloBen Hemde, nur wenn sie zur Taufe und Hochzeit gehen, 
ziehen sie einen Rock an). Die nicht gewahlten Madchen 
konnen ihren Neid und Mifimut kaum bezwingen, und die Mutter 
der Bevorzugten erzahlen mit Wonne den Ruhm und die Vor- 
ziige ihrer Tochter.^ 

^ Verhandiungen der Gelehrten Estnischen Gesellschaft zu Dorpat, Bd. 7, 
Heft 2, S. 64. 65. 

AR 11 . 21 
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Hier wird nocb in der Gegenwart mit naiver Decenz der Bei- 
schlaf in der geweihten Nacht andeutungsweise geiibt, von alien 
Paaren der erwachsenen Jugend, die sich auf die geschilderte 
Art bilden konnen und wollen. Man darf wohi vermuten, dafi 
in einer weiter zuriick liegenden Vorzeit mehr als eine blofie 
Andeutung der geschlechtlichen Vereinigung stattfand, und die 
estnische Sitte ist uns bei der engen, Jahrhunderte alten Beziehung 
dieses Volkes mit den Ariern mehr wert als eine blofie entfernte 
Anaiogie. 

Mit vorschreitender Kultur mildern und verfeinern sich auch 
diese Sitten und aus derb realistischem Tun entwickeln sich mun- 
tere, ja anmutige Spiele und Scherze, die auch das keuscheste 
Auge nicht mehr verletzen konnen. So hat schon A. Kuhn 
gewifi mit Recht das weitverbreitete paarweise Springen durchs 
Johannisfeuer und andere Sonnenfestfeuer auf Liebe und Ehe- 
gemeinschaft bezogen. Es ist kaum zu bezweifeln, dal3 wir darin 
einen alten Generationsbrauch zu erkennen haben, der dem ge- 
meinsam springenden Paare eine fruchtbare Vereinigung gewahr- 
leisten soil. Fast noch hiibscher mutet es an, wenn im bohmi- 
schen Egerlande die Bursche sich ihren MMchen gegentiber 
urn das Johannisfeuer stellen und nun beide einander durch 
Kranze und durch das Feuer anschauen, — angeblich um zu 
erfahren, ob sie sich treu sein und sich heiraten werden. „Dann 
werfen sie sich nacheinander dreimal die Kranze durch und 
liber das Feuer zu, und der Bursche mu6, wenn er nicht einen 
argen Verstofi begehen will, den Kranz fangen, den das Madchen 
ihm zuwirfth 

Dies Sichanschauen erinnert merkwiirdig an das rituelle 
Beaugeln im indischen Opfer. Im Verlaufe des Lichtfeuerlob' 
gesang-Opfers mul3 der Udgatar, der singende Priester, die Frau 
des Opferers mehrmals beschauen oder beaugeln, und jedes Mai 
nimmt dann die Frau ein bestimmtes Wasser und giefit es sich 


^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 466, nach Reinsberg-Duringsfeid, Fest- 
kalender aus Bohmen, S. 308. Mannhardt vergleicht a. a. O. mit Recht das 
Kiissen durch den Kranz im russischen Semik-Brauch zu Pfingsten. 
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auf den entbldfiten rechten Schenkel, was augenscheinlich einen 
Fruchtbarkeits-Ritus erkennen lafit 

Fine andere Wendung uralter Sitte liegt ferner darin, wenn 
die im Rausche der Festfreude geschlossene geschlechtliche Ver- 
einigung sicb zum dauernden Bunde, zur Ehegemeinschaft ent- 
wickelt. Fine derartige Fntwicklung, formlich zum Opferritus 
gestaltet und also sakral stilisiert, mochte ich in dem schon 
friiher erwahnten merkwiirdigen indischen Branch erkennen, dem- 
gemafi der Opferer im Veriaufe des Lichtfeuerlobgesanges, resp. 
eines anderen nach diesem Typus gebauten Somaopfers, seine 
Tochter dem opfernden Priester als Fhefrau schenkt, — eine 
hbchlich belobte Form der EheschiieBung, welche die Inder als 
die „gottliche^* bezeichnen (ddiva) Da6 bei diesem Opfer ein 
Priester die Gattin des Opferers beaugelt, ein Priester die 
Tochter heimfiihrt, darf man mit zur sakralen Stilisierung uralt 
volkstiimlicher Gepfiogenheiten rechnen. 

Der Tanz der Liebespaare, der Tanz der Neuvermahlten um 
das Johannisfeuer und um die Fruhlingsfeuer in Furopa, desgleichen 
ein paarweises Umwandeln, oder auch der Tanz eines Madchens, 
das sich verheiraten will, um das Johannisfeuer, wie es in Frank- 
reich erwahnt wird — das alles sind Generationsbrauche, die auf 
fruchtbare Liebesvereinigung abzielen. Insbesondere sind die neu- 
vermahlten, meist die im letzten Jahre vermahlten Paare in verschie- 
denster Weise bei den Friihlings- und Sommerfeuerfesten beteiligt. 
Oft zwingt man sie halb ernsthaft, halb scherzhaft zu bestimmten 
Zeremonien, z. B. Tanzen, Wassertauchen u. dgl. oder auch Tribut- 
leistungen, wie z. B. zur Lieferung des Brautbails u. a. m. Manches 
derart haben wir im Veriaufe unserer Darstellung schon erwahnen 
mtissen, weit mehr findet man in Mannhardts Buch iiber den Baum- 
kultus beisammen. Fs liegt auf der Hand, dafi man diese j ungen 
Paare, die im ersten, frischesten Liebesleben vereinigt sind, sich 
besonders eng zu den Sonnenfeuerfesten, den Festen der Frucht- 
barkeit und des wachsenden, schwellenden Lebens, in Beziehung 

^ Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 133. 

^ Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 1 32. 

® Vgl. Mannhardt, Baumbultus, S. 463 ff. 


21' 
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stehend denkt. Sie sind ja naturgemafi den Machteti des 
Lebens, des Wachstums und der Fruchtbarkeit in besonderer 
Weise verpfiichtet, sie haben mehr Ursache als andere, diese 
Machte sich giinstig zii stimmen, und datum darf man auch von 
ihnen besondere Leistungen fiir diese Machte und bei ihren Festen, 
Zeremonien wie Spenden, erwarten und sie im gegebenen Falle 
dazu anhalten. Die Friihlingsfeuerfeste stehen da wiederum mit 
dem Sonnwendfest ganz in gleicher Reihe und verraten auch 
in diesem Punkte ihre Verwandtschaft. Auch die roheren, an- 
stofiigeren Brauche fehlen den Friihiingsfesten nicht, ja wir finden 
dieselben vereinzelt sogar unter der Patronanz christlicher Geist- 
licher erhalten. So horen wir aus England dutch Kemble, 
dafi dort in Inverchetin ein Priester in der Osterwoche „die 
kleinen MMchen der Gemeinde notigte, einen Reigen aufzufiihren, 
dem man ailf einer Stange ein Priapus-Bild (membra humana 
virtuti seminariae servientia super asserem artificiata) vorauftrug'^ 
Derselbe Schriftsteller erwahnt ein simulacrum Priapi beim Not- 
feuer an einem anderen Orte Englands, und den damit verbun- 
denen Brauch, das erkrankte Vieh mit den in Weihwasser ge- 
tauchten Testikein eines Hundes zu besprengen. Da aber das 
Notfeuer sich prinzipieil vom Osterfeuer nicht trennen laBt, so 
halt es Mannhardt nicht fiir unmoglich, daB jener Brauch 
friiher auch zu Ostern Geltung hatte (a. a. O. S. 470). — Roh 
genug ist auch in seinen alteren Formen oftmals der Schlag mit 
der Lebensrute, den wir friiher besprachen und der sich durch 
alle jene Feste hinzieht. Es ist ein Vegetationsbrauch, aber 
namentlich in seiner beliebten Anwendung bei Frauen und 
Madchen nicht minder auch ein Generationsbrauch. 

Hierher gehort, wie ich glaube, auch das sog. „Brautlager auf 
dem Ackerfelde“, welches an verschiedenen Punkten Europas am 
Georgentag, am -Maitag, zu Ostern, zu Pfingsten, oder auch zur 
Zeit der Ernte abgehalten wird und von Mannhardt in einem 
eigenen Abschnitt seines Baumkultus S, 480 fg. behandelt und mit 
Recht dem symbolischen Vermahlungsbrauche der Insel Moon 

^ Vgl. Maanhardt, Baumkultus, S. 469. 470 ; nach Kemble, Sachsen 
in England, ubers, von Braudes I, S. 295. 
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verglichen ist. So ziehen die Russen in der Ukraine am Georgen- 
tage auf die Felder hinaus, die vom Geistlichen eingesegnet werden. 
Sie bringen die Nacht auf dem Felde zu. ^Die alten Leute 
mit den Kindern bleiben in der Nahe der Feidwege, die er- 
wachsene Jugend aber entfernt sich iiber die Felder, bis sie den 
Alten in einer Vertiefung aus dem Gesichte verschwinden. Hier 
sleeken sie eine Stange mit einem angebundenen Tuche oder 
eine Flagge auf, angeblich um den Platz zu bezeichnen, auf dem 
sie sich vergniigen, und zum Zeichen, dafi hier die Alten nichts 
zu suchen haben Alle legen sich auf die Felder, und wer eine 
Frau hat, walzt sich einige Male mit ihr auf dem Saatacker um. 
Wie man denken kann, folgen diesem Beispiele auch die jungen 
Leute auf ihrem abseits gelegenen Turnplatze.“ Dieser Brauch 
soil nach dem Glauben des Volkes reichen Getreidesegen schaffen 
und sie sagen zur Verteidigung desselben, auch der heilige Georg 
habe sich auf den Ackern gewalzt. 

In England war es friiher Sitte, da6 sich am Maitag Manner 
und Weiber, zu Paaren verbunden, drauBen (auf dem Acker) 
herumwalzten, und ebenso pflegten zu Ostern und Pfingsten junge 
Paare sich vom Green wichhiigel herab zu rollen. Ahnliches findet 
an einigen Orten Deutschlands zur Zeit der Ernte statt. Schnitter 
und' Schnitterin rollen und walzen sich, aneinander geklammert, 
umher oder es werden die Neulinge der Schnitterarbeit, Bursche 
und Madchen, zu Paaren, Gesicht gegen Gesicht zusammengebunden, 
unter Gelachter einen Hiigel hinunter gerollt. DaB diese harmlos 
scheinenden Sitten gleichfalls uralt sind und einstmals nicht so 


^ Diese Stange mit dem Tuch daran erinnert sehr an den oft mit einem 
Tuche geschmiickten Maibaum, resp. die Maistange, und es ist nicht unmdg- 
licb, dafi sie in der Tat urspriinglich mit diesen identisch ist. Der Baum 
mit dem Sonnensymbol, das Symbol der Fruchtbarkeit und des Lebens, 
vielleicht auch als Phallus gedacht, war gewiS ein passendes Zeichen fur 
die Steile, wo Bursche und Madchen sich paarten und zu Paaren umher- 
walzten. Es kniipft sich daran die naheliegende Vermutung, dafi Maibaum. 
und Maistange, wenigstens nebenbei, auch phallische Bedeutung batten. 
Die daran gehangten Eier konnten dann noch in anderem Sinn gemein 
sein, als wir friiher angenommen haben. 
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ganz harmlos waren, wild man wohl fiir wahrscheinlich haiten 
dtirfen 

Hat diese Sitte, auch trotz der Milderung, noch immer etwas 
Primitives, etwas von dem Erdgeruch der Urzeit an sich, so hat 
die Paarung der Geschlechter einen wesentlich anderen Charakter 
gewonnen in den halb scherzhaften, halb poetischen Brauchen der 
Maibrautschaft, des Mailehens, der Madchenversteigerung, der 
Valentine usw., wie sie die jungen Bursche und Madchen bis 
auf den heutigen Tag, namentlich in Deutschland und Osterreich, 
England und Frankreich iiben, eine unerschopfliche Quelle der 
Jugendlust und des landlichen Frohsinns. Das Wesentliche dieser 
Sitte besteht darin, dafi zu gewissen Terminen die jungen Bursche 
und Madchen auf verschiedenem Wege, teils durch den Zufall, 
durch das Los, durch ein Urteil dazu bestellter Personen, oder 
auch auf dem Wege der Versteigerung, des scherzweisen Madchen- 
kaufes durch Meistbot, fiir eine gewisse Zeit, in der Regel 
ein Jahr, zu Paaren mit einander verbunden werden. Es gibt 
naturlich mancherlei Wege, auf denen sich diejenigen zu finden 
wissen, deren Herzen einander bereits angehoren, und manche 
Moglichkeit, Mifiliebiges abzuwehren. Oft aber entwickeln sich 
auch aus den scherzweise verbundenen Paaren ernsthafte und 
dauernde Liebesverhaltnisse. Rechte und Pflichten dieser Mai- 
brautpaare, wie sie oft genannt werden, sind naturlich ortlich ver- 
schieden, auf dem Lande aber gehdren in der Regel die so ver- 
bundenen Bursche und Madchen wahrend der ganzen Zeit des 
Verhaltnisses als Tanzer und Tanzerin zusammen. Dafi sie sich 


^ Dieses paarweise Sichwalzen oder Sichrollen mufi naturlich wohl unter- 
schieden werden von dem Sichwalzen und Sichrollen einzelner Personeu. 
Nur das erstere ist deutlich ein Generationsbrauch, — als ein Fruchtbarkeits- 
brauch erweist sich aber auch das letztere. So walzt man sich z. B. nach 
der Chemnitzer Rockenphilosophie 1709, Nr. 1 24, in der Johannisnacht auf 
den Beeten, damit die Zwiebeln grofi wachsen. Im Saalfeldischen umtanzen 
Madchen nachts den Flachs, damit er hoch wachse, ziehen sich nackt aus 
und walzen sich darin (Mannhardl, Baumkultus, S. 483. 484). Das friiher 
erwahnte Sichwalzen der Rhonleute auf dem Weihnachtsstroh ist offenbar 
nahe verwandt, ebenso das Ausgestrecktliegen und Sichschlagen der Esten 
auf dem Weihnachtsstroh. 
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aulBerdem, je nach der Sitte des Ortes und nach ihrem eigenen 
Wohlgefallen, mancherlei Freiheiten nehmen und erlauben, ist 
selbstverstandlich. Die Termine, an welchen diese zeitweiligen 
Biindnisse freiwillig Oder unfreiwillig geschlossen werden, sind 
ebenfalls ortlich sehr verschieden, doch fallen sie im wesentlichen 
mit den oft erwahnten Festzeiten zusamraen und spielt, wie schon 
der Name besagt, der Mai dabei keine geringe Rolle. 

Am Maitage selbst werden z. B. in Hessen, Westfalen und im 
Rheinland die Madchen versteigert Oder zu „MaiIehen“ vergeben, 
unter mancherlei Scherz und Kurzweil. An manchen deutschen 
Orten findet die Versteigerung aber schon am Ostermontag statt, — 
zu Dobischwald in Osterreichisch-Schlesien schon am Sonntag 
Invokavit, dem ersten Fastensonntag. Auch an der Mosel wird 
das Mailehen am Sonntag Invokavit vergeben und derselbe Tag 
ist in Frankreich durch ahnliche Brauche bezeichnet. Dieser erste 
Fastensonntag ist in Frankreich als dimanche des brandons (Fackel- 
sonntag) wohlbekannt und von uns auch schon wegen seiner 
Feuerbrauche besprochen, die in deutlichster Beziehung zur Frucht- 
barkeit der Felder und Garten stehen. Man zwingt aber auch 
z. B. die im letzten Jahre neuvermahlten Paare an diesem Tage 
einen Tanz aufzufiihren. In den nordlichen Vogesen werden beim 
Schleudern der flammenden Holzscheiben die heimlichen Lieb- 
schaften und kiinftigen Ehebiindnisse der Gemeinde laut verktindet 
und in den siidlichen Vogesen werden scherzhafterweise Burschen 
und Madchen willkiirlich zu zeitweiligen Brautpaaren miteinander 
verbunden und gezwungen , zusammen zu tanzen. Schon im 
17. Jahrhundert verbot eine Synode zu Toul diesen Branch, der 
darnach auch noch an anderen Fastensonntagen geiibt wurde In 
Welschtirol findet am letzten Februar, wenn die sog. Marzfeuer 
fiammen, das „Heiratenausrufen^^ statt, und in England wahlen 
sich bekanntlich am Valentinstag, dem 14. Februar, die jungen 
Manner, ein jeder durchs Los oder auch auf andere Art, eine junge 
Dame ftir ein ganzes Jahr zur Valentine. Sie selbst heifien dann 
ihr Valentin. Es ist auch das eine Form der Maibrautpaare. In 


^ Mannhardt, Baumkultus, S. 457. 458. 
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Venezuela erhalt jede junge Dame am Neujahrstage fiirs ganze 
Jahr ihren Compadre, den Freund oder Eheherrn, der sie besuchen 
und mit ihr plaudern darf, wahrend in Deutschland am Neckar, 
in Oberndorf, schon 14 Tage friiher in recht gemiitlicher Art die 
sog. „Weiberdingete^' stattfindet, bei welcher die Ehemanner im 
Wirtshaus ihre Frauen scherzhaft „wieder auf ein Jahr dingen“, 
als stiinde die Wahl ihnen frei 

Eine andere, recht harmlose Sprofiform der uralten Sitte la6t 
sich wohl in einer Art Brautschau erkennen, wie sie an manchen 
Orten zu bestimmten Terminen iiblich ist. Dahin gehort z. B. der 
Brautmarkt, der in Kindleben bei Gotha am Himmelfahrtstage 
stattfindet. Bursche und MMchen der Umgegend finden sich da 
im hdchsten Staate zusammen und die meisten ehelichen Ver- 
bindungen sollen sich dort anspinnen — Bei den Letten sind 
nach Bielenstein die Umziige am Johannisabend in gewisser 
Weise eine Brautschau fur das junge Volk, wobei dann natiirlich 
die Tanze um die Johannisfeuer, die brennenden Teertonnen, ihre 
Rolle spielen. Bielenstein erinnert aber auch an die volksfest- 
artige Diingerfuhr, welche einst gerade um die Johann iszeit statt- 
fand. Da schleppte in der alten Zeit der Frone das ganze 
Gebiet gleichzeitig den Diinger auf die Hofesfelder, und die 
Madchen und Frauen, in sauberem Feiertagsstaat, roffelten mit den 
kleinen eisernen Gabeln den Danger aus. Es war eine frohliche 
Wettarbeit der einzelnen Gutswirte und geradezu eine Brautschau. 
Die fiinkste Arbeiterin und die frohlichste Sangerin — auch bei 
dieser Arbeit und nach derselben wurde gesungen — hatte die 
sicherste Aussicht auf eine Hochzeit nach der Gerstenernte — 


^ Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 449 — 462. Ausnahmsweise findet die 
Madcbenversteigerung schon bei der Kirmes im Herbst statt, — so in einer 
Gegend der Eifel (a. a. 0 ., S. 455). 

® Vgl. Mannhardt, Baumknltus, S. 449. 

® Nach einer brieflichen Mitteilung meines hochverehrten Freundes, 
Pastor Dr. August Bielenstein in Doblen, vom 18./31. Marz 1902. In seinen 
„Reiseskizzen aus dem Oberlande“ (Baltische Monatsschrift, Bd. XXIX, Jahr- 
gang 1882) beschreibt Bielenstein einen im Pastorat Sieckeln-Born erlebten 
Johannisabend, wo die Lettinnen in ifareu Liedern das ganze Naturieben um- 
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Ganz anders gewendet und poetisch verklart erscheint die Freiheit 
des Festbrauchs in der englischen Weihnachtssitte, der gemafi es 
jedem Manne erlaubt ist, ein Madchen zu kussen, wenn es sich 
unter dem bedeutungsvollen Misteizweige, dem Segenszweig jener 
Tage, beiindet. Der Zweig ist das Symbol des vegetativen Segens, 
der Fruchtbarkeit und des Wachstums, das Symbol oder Panier 
der festlichen Freiheit, die urspriinglich wohl mehr bedeutet haben 
mag, als das Recht eines Kusses. 

Vielfach tritt unter den Maipaaren bei den Friihlingsfesten nnd 
Aufziigen in Deutschland, Osterreich, Frankreich und England ein 
bestimmtes Paar besonders hervor: Der Maikonig mit seiner Mai- 
konigin, auch Maiherr und Maifrau, Lord and Lady of the ma}^, 
Oder auch einfach biirgerlich in Puppengestalt der HansI und die 
Gretl, Chridiglade und Else auf dem Schleifrade, von denen wir 
schon gesprochen haben, u. dgl. m. Mannhardt sucht den Nachweis 
zu liefern, daB wir in diesen Paaren Darstellungen von Vege- 
tationsdtoonen zu erkennen haben und daB auch all die iibrigen 
Maipaare als Nachahmungen dieses damonischen Maibrautpaares 
anzusehen sind. In der Tat erscheinen die Vegetationsdamonen 
bald in mannlicher, bald in weiblicher Gestalt; dafi sie in den 
Festaufziigen eine wichtige Rolle spielen, ist ebenso zweifellos. 
Es ist moglich und wohl wahrscheinlich, daB zur Zeit der Friiblings- 
und Fruchtbarkeitsfeste auch die Vorstellung von einer Paarung, 
einer Hochzeit der Vegetationsdamonen lebendig war, es ist aber 
keineswegs sicher, daB die erwahnten Paare wirklich alle in dieser 
Weise zu deuten seien, und am allerwenigsten, daB wir die gauze 
Sitte der Maibrautpaare nur als nachahmende Darstellung jener 
damonischen Paarung zu fassen haben. Ein Parallelisinus liegt 
vor, allein jene mythische Vorstellung reicht in keiner Weise aus, 
um alle jene Sitten — vom ungebundenen geschlechtlichen Ver- 
kehr an bis herab zur modernen Brautschau — befriedigend zu 
erklaren. Dazu kommt, daB Mannhardts Vegetationsdamonen vor 
allem in erster Reihe mit dem Ackerbau zusammenhangen, die 
Urzeit aber kannte den Ackerbau noch wenig oder garnicht, sie 


fasten, die Muchobrodinnen, d. h. Weifirussinnen, in den ihrigen we sent' 
iich vpm Heiraten sangen (a. a. 0 ., S. 634^.), 
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diirften also erst spater jene hervortretende Wichtigkeit gewonnen 
haben. Dafi aber der Begattungsbrauch in die Urzeit zuriick reicht, 
lehrt uns in unzweideutiger Weise die sakral stilisierte Paarung 
beim indischen Sonnwendfest, wie auch die verwandten Ziige 
dieses Opfers und des Licbtfeuerlobgesangs. Und wir haben 
ferner ein anderes, weit erlauchteres Paar im Naturleben, das nach 
Ausweis der Hochzeitsbrauche und Hochzeitslieder unzweifelhaft 
schon in der Urzeit als Urbild der menschlichen Paarung ange- 
sehen wurde; die Sonne, die junge, weiblich gedachte Sonne^ die 
Sonnentochter, die sich mit dem Monde, mit dem Morgenstern 
Oder sonst einem himmlischen Lichtgott vermahlt, wie wir weiter- 
hin eingehend darlegen werden. Auch die manniich gefafite Sonne 
heiratet, feiert Hochzeit, und es ist wichtig, da6 deutliche Anzeichen 
daflir sprechen, der arische Volksglaube habe sich die Hochzeit 
der weiblichen wie der mannlichen Sonne gerade zu den hier in 
Betracht kommenden Zeiten der Sonnenfeste stattfindend gedacht. 
Die Sonnenfeste waren nicht nur Siegesfeste, sondern auch Hoch- 
zeitsfeste der Sonne. So fahrt nach russischem Volksglauben die 
Sonne am Johannistag ihrem Verlobten, dem Monde entgegen, 
und bei den Neugriechen holt sich am Georgentage der Sonnen- 
jiingling seine Frau. Mehr Beweise fiir diese Auffassung werden 
sich spaterhin ergeben, wenn wir den groBen Mythenkreis von 
der Sonnenhochzeit im Zusammenhang behandeln. Hier kdnnen 
wir diese Anschauung nur streifen, die zweifellos schon in der 
Urzeit sehr viel wichtiger war als etwa die Vorstellung von einer 
Paarung der Vegetationsdamonen, welch letztere damit nicht in 
ihrer Existenz negiert werden soil. Es kommt hier ein weiteres 
wichtiges Glied zu der Reihe jener merkwiirdigen Parallel en hinzu, 
welche zwischen dem Tun der Sonne und dem menschlichen 
Tun zur Zeit der Sonnenfeste besteht und von uns schon teil- 
weise beriihrt ist. Die Sonne tanzt und die Menschen tanzen, 
die Sonne schaukelt und die Menschen schaukeln, die Sonne 
badet sich und die Menschen baden, — die Sonne paart sich, 
die Sonne halt Hochzeit, und auch die Menschen finden sich zu 
frdhlicher Paarung zusammen 

^ Unsere Ansicht nnd diejenige Maanhardts ist nicht unvereinbar. Be- 
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Indessen bin ich doch weit entfernt, die menschliche Paarung 
als eine Folge und Nachahmung der Sonnenhochzeit fassen und 
deuten zu wolien, analog zur Mannhardtschen Auffassung beziiglich 
der Vegetationsdamonen. Wenn auch die Sonnenhochzeit bei 
den arischen Volkern als Urbild der irdischen Hocbzeit ange- 
sehen und gefeiert wird, so wird doch niemand das Heiraten 
der Menschen auf die Vorstellung von der Sonnenhochzeit zuriick- 
fiihren wollen, — das ware einfach abgeschmackt — es dient 
jene Vorstellung nur dazu, das irdische Verhaltnis poetisch zu 
verklaren und in einen groiSen Naturzusammenhang hinein zu 
riicken. Bei der ganzen Reihe der erwahnten Parailelen ist das 
Verhaltnis zwischen dem Tun der Sonne und dem menschlichen 
Tun, wie ich meine, genau als das Umgekehrte zu fassen. Die 
Menschen tanzen nicht etwa darum, weil sie sich die Sonne 
tanzend denken, — sie schaukeln nicht darum, weil sie sich die 
Sonne schaukelnd vorstellen usw., — sondern die Menschen tanzen, 
springen und schaukeln in frohlicher Festlust, und ebendaram 
denken sie sich dann auch die Sonne zu dieser Zeit tanzend, 
springend und schaukelnd vor Freude. Die Menschen paaren 
sich und haben sich gepaart, schon ehe sie Menschen warden, — 
sie paarten sich schon in der grauesten Vorzeit mit Vorliebe gerade 
zur Zeit der frohesten Feste, in denen die Lebenslust machtig 
schaumte, an denen sie schmausten und zechten in frohem Verein 
und alierlei Spiel und Kurzweil trieben, — und ebendarum dachten 
sie sich auch, daB zur gleichen Zeit die siegesfrohe Sonne Hoch- 
zeit hielt. Sie mogen sich ebenso friih schon gedacht haben, 
daS auch die Geister der Fruchtbarkeit und Wachstumskraft in 
der Pflanzenwelt, in Wald und Wiese, in Feld und Garten sich 

denkt man, dafi Sonne nnd Mond nach uraltarischer Anschauung, als Spender 
des Sonnenlichtes und des Regens, die obersten Vegetationsmachte sind, 
dann liegt die Vermutung garnicht so fern, dafi in jenem obersten, fiihrenden 
Paare von Vegetationsdamonen, die uns bei den resp. Festen und Aufziigen 
als Maikonig und Maikonigin, Lord and Lady of the May usw. unter ver- 
schiedenen Namen entgegentreten, die bei diesen Festen ibr vorbildliches 
Hochzeitsfest feiern, in der Laube sich vereinigen usw. letzten Endes das 
strahlende himmlische Brautpaar und Gattenpaar Sonne und Mond wieder 
zu erkennen ist. 
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zur gleich^n Zeit frohlich paarten und Fruchtbarkeit wirkten 
Sehr moglich, ja wahrscheinlich, dafi schon frlih die Vorstellung Platz 
griff, die kraftige, frohliche Paarung der Menschen zur festlichen 
Zeit fordere und starke die Lebens- und Wachstumskraft in der 
ganzen Natur. 1st die Paarung gleichsam der Gipfelpunkt der 
animalischen LebensauSerung, so hatte sie zv^^eifellos ihre berech- 
tigtste Stelle bei den Festen des Lebens und der Fruchtbarkeit 
als welche sich uns die Sonnenfeste nuninehr schon deutlich 
offenbart haben. Jene Vorstellung aber von dem heilsamen Ein- 
fiub der menschlichen Paarung auf Leben und Fruchtbarkeit in 
der Natur lebte fort und wirkte hinein auch in Zeiten entwickelter 
Sittiichkeit und vorgeschrittenen Kulturlebens. Sie bewirkte es, 
dab ein entwickeltes Opferritual wie dasjenige der In der die 
Begattung, gleichsam symbolisch, von einem Paar als Vertreter 
allcT; an heiliger Statte vollziehen lieB. Sie bewirkte die Auf- 


^ Nach Mannhardt ware damit verwandt die polnische Vorstellung, dafi 
der griine Johann Oder der weifie Johannes sich ein Weib sucht, sowie die 
lettische, Johannes suche sein verlorenes Weib. Johannes ist eine Personi- 
fikation des Johannisfestes. Der griine Johann erinnert an den griinen 
Georg der Slaven und konnte um des Epithetons willen leicht als Vegetations- 
damon gedeutet werden. Doch ist der Schlufi kein zwingender. Ist Johannes 
die iibermenschliche Macht, die am Johannistage gefeiert wird, so ergibt 
sich das Epitheton „grun“ aus dem Charakter des Festes unter alien Um- 
standen sehr natiirlich. In dem iettischen Liede von Johannes und seinem 
verlorenen Weibe wird von der grofien Brehze, d. h. Brustspange, geredet, 
welche das Weib des Johannes verloren habe und es scheint, dafi damit 
die Sonne gemeint ist. Man denkt an das Brisingamen, den Schmuck der 
Freyja, und die raerkwiirdige Tatsache, welche schon Grimm auffiel, dafi 
das Johannisfeuer in Norwegen auch Brising genannt wird (s, Deutsche 
Myth., 4. Aufl., S. 518). Ein Weib, dessen Brustschmuck die Sonne ist, 
scheint in hohere Regionen zu gehoren und nach anderen Dimensionen ge- 
dacht, als die Vegetationsdamonen. Hier liegen noch Ratsel und wir diirfen 
nicht vergessen, dafi es sich hier offenbar um jiingere Umbildungen alter, er 
Vorstellungea handelt. Die spezieile Deutung gerade auf Vegetationsdamonen. 
scheint mir jedenfalls noch nicht gesichert. Uhsing, auch die Personifikation 
eines Sonnenfesttages, ist z. B. alter Sonnengott, desgh Ostara Sonnengottin, 
die dann das Fest bezeichnet u. dgl. Wir lassen diese Frage zunachst noch 
offen. Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 466 — 468, wo man die resp. 
polnischen und Iettischen Volkslieder findet. 
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nahme rituell festgelegter obszoner Reden in den Opfergang, denn 
freie Reden derart gehorten wohl als seibstverstandlich zum 
Paamngsspieie der Vorzeit. Sie liefi den Priester die Gattin des 
Opferers wenigstens beaugeln, lie6 den Opferer seine Tochter 
im Opfergange dem Priester zur Ehe schenken. Sie lie6 auch 
die Begattung in anderer Weise symbolisch sich gestalten, wie 
z. B. die Esten auf Moon sie uns zeigen. Sie liegt auch noch 
all den mannigfaltigen Sitten der Maibrautpaare, des Maiiehens usw. 
zu Grunde. 

Es ist vielleicht nicht unmoglich, da6 jene besonders hervor- 
tretenden MaibrautpaarO; Maikonig und Maikonigin^ Maiherr und 
Maifrau u. dgl. als ein erster Versuch zu fassen sind, in einem 
spezieilen Paare gleichsam symbolisch die segensreiche Macht 
der Generation, der geschlechtlichen Paarung und Fortpflanzung 
darzustellen und zu feiern, also gewissermafien als Versuch einer 
rituellen Stilisierung. Es ware denkbar, daB es eine Zeit gab, 
wo dieses Paar eine ahnliche Rolle spielte, wie das beim indischen 
Sonnwendopfer sich vereinigende Paar, — daB es also gleichsam 
stellvertretend fiir alle anderen Paare einen Akt ausfiihrte, welcher 
im allgemeinen in der OfFentlichkeit nicht mehr ftir statthaft gait, 
aber doch wegen seiner allgemeinen segensreichen Bedeutung 
nicht ganz aufgegeben werden sollte und durfte. Es liegt nahe, 
damit den noch nicht recht aufgeklarten Branch zu kombinieren, 
fiir den Maikonig, den Pfingstkdnig, den Maigrafen^ den Mai- 
herrn und seine Partnerin eine Laube oder Hutte aufzubauen. 
Diese Laube oder Hiitte begegnet uns auch sonst mehrfach bei 
unseren Sonnen-, Feuer- und Fruchtbarkeitsfesten. Solch eine 
Laube oder Hiitte finden wir beim Johannisfeuer in Danzig, wie 
auch in Schottland errichtet — wir finden sie oft in Verbindung 
mit dem Maibaum ^ dessen Bedeutung als Vertreter des Frucht- 
barkeitsprinzips hinlanglich klar ist und der moglicher weise sogar 
geradezu phallische Bedeutung gehabt haben durfte. Ja es be- 
gegnet uns vereinzelt — in der Eifel — die merkwmrdige Tat- 
sache, daB der mit Reisicht und Stroh zur Verbrennung um- 

^ Vgi. Mannhardt, Aatike Wald- und Feldkulte, S. 310. 

® Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 187 ; Antike Wald- u. Feldkulte, S, 255. 
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wickelte Maibaum am ersten Fastensonntag geradezu selbst die 
,jBurg^‘ Oder genannt wird \ Es ware nicht unmogiicb, 

dafi diese Hiitte Oder Laube beim Maibaum oder beim Johannis- 
feuer, die oft als die Hiitte des Maikonigs oder Pfingstkonigs 
deutlich hervortritt, urspriinglich fur jenes ausgesonderte Paar zur 
ungestorten Vollziehung der segenbringenden, stellvertretenden 
Begattungszeremonie bestimmt war, — also dieselbe Bedeutung 
hatte, wie der umhegte Raum, in welchem jenes Paar beim indi- 
schen Sonnwendopfer seine rituelle Vereinigung tatsachlich voli- 
zieht Es liegt ebenso nah zu vermuten, dafi jene Hiitte, in 
welcher man beim indischen Lichtfeuerlobgesang einen Udumbara- 
Stamm nach dem Ritual des Opferpfostens errichtet, — also 
einen stilisierten, vielleicht urspriinglich als Phallus gedachten Mai- 
baum, — von Hause aus einem ahnlichen Zwecke gedient hatte ; 
und da bei diesem Opfer der Priester die Tochter des 
Opferers zur Ehe geschenkt erhalt, ware es denkbar, dafi jene 
Hiitte urspriinglich den Ort der Vereinigung fiir dieses Paar 
darstellte. Doch sind das ailes Vermutungen, die tiber den uns 
iiberlieferten Zustand der Sitten und des Zeremoniells weit zuriick- 
greifen und nur den Wert konstruktiver Versuche haben kbnnen, 
Mir scheint es aber, dafi in diesem Zusammenhang solche Hypo- 
thesen wohl am Platze sind und daB es erlaubt sein mufi, dunkle 
Punkte des Rituals wie des volksmaBigen Brauchs auch nur ver- 
suchsweise aufzuhellen. So gefaBt und gedeutet wiirden diese 
Dinge jedenfalls Sinn und Inhalt bekommen und in den sich 
uns aufdrangenden Entwicklungsgang jener festlichen Begehungen 
durchaus hinein passen. 

^ Mannhardt, Baurakultus, S. 463. 

^ Es scheint mir bemerkenswert, dafi in Siidindien die Hochzeits- 
feierlichkeiten damit beginnen, dafi man vor dem Brauthause eine 
Lanbe errichtet (-vgl. Zachariae in der WZKM., Bd. XVII, S. 219, nach 
Fra Paolino da S. Bartolomeo, Reise nach Ostindien, deutsch von Forster, 
Berlin 1798, S. 278). Zwischen den Hochzeitsbrauchen und den Brauchen 
der Sonnenfeuerfeste, resp. der alten Lebensfeste der Arier, besteht ein auf- 
fallender, in vielen Punkten hervortretender Parallelismus, auf den wir spater- 
hin zu sprechen kommen werden. Wie die Brautmaie dem Maibaume, sa 
entspricht diese Brautlaube der mit dem Maibaum und seinen Festen so- 
oft verbundenen Laube oder Hiitte, Pfingsthiitte u. dgl. 
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Es wird niitziicli sein, zur Vergleichung an einige Sitten 
primitiver Vdlker zu eriniiern. So erfahren wir z. B. durch 
L u m h o 1 1 z , dafi bei den Tarahumara - Indianern in Mexiko 
der Zengungsakt hauptsachlich wahrend der mit dem Ackerbau 
verbundenen Feste besorgt werden soil. Lumholtz fiihrt diese 
Tatsache auf den reichlichen Genufi des Maisbieres (tesvino) 
zuriick, welch em sich diese Indianer bei jenen Festen hingeben 
sollen; allein K. Th. Preusz hat gewifi recht, wenn er bei Be- 
sprechung des Lumholtzschen Buches ^Unknown Mexico^^ die 
Ansicht ausspricht, da6 der Branch wohl vielmehr mit religiosen 
Fruchtbarkeitsideen in Beziehung stehe Ebendasselbe werden 
wir auch fur die Sonnen- und Lebensfeste der alten Arier vor- 
anssetzen diirfen. Die uns abstolSenden Brauche und Kulte 
sexnelier Art, wie sie z. B. in den Mylitta-Tempeln Babylons ge- 
iibt wurden, wird man wohl auch auf primitive Feste zuriick- 
fiihren diirfen, bei denen der Zeugungsakt in grofiem MaBstabe 
ausgefiihrt wurde und gewifi auch friih von dem Glauben getragen 
war, dafi solches Tun die Fruchtbarkeit in der ganzen Natur 
befordere. Mit Recht sagt K. Th. Preusz: „Wer die Natur- 
volker kennt, weifi sehr wohl, dafi eine Gedankenverbindung 
zwischen der Zeugung des Menschen und dem Gedeihen iiber- 
haupt ganz der gewohnlichen Denktatigkeit jener Stufe entspricht“ 
(Globus, Bd. 86, S. 362, Dezember 1904: Ursprung der Reli- 
gion und Kunst von K. Th. Preusz, Abschn. Ill: „Der Zauber 
der Kohabitation^^). Er teilt uns einen entsprechenden Branch 
der alten Peruaner mit, welcher von diesen anlafilich der Ernte 
ausgeiibt wurde: „Im Monat Dezember, namlich zur Zeit der 
herannahenden Reife der Frucht paFtay oder pal’ta, bereiteten 
sich die Teilnehmer an dem Feste durch fiinftagiges Fasten, d. h. 
Enthaltung von Salz, utsu (Beifipfeffer, Capsici spec.) und vom 
Beischlafe, darauf vor. An dem zum Anfang des Festes bezeich- 
neten Tage versammelten sich Manner und Weiber auf einem 
bestimmten Platze zwischen den Obstgarten, alle splitternackt. 
Auf ein gegebenes Zeichen begannen sie einen Wettlauf nach 


Vgl. Archiv fur Religionswissenschaft, Bd. VII {1904), S. 254. 



Generationsbrauche der Lebensfeste. 


536 

einem ziemlich entfernten Hiigel. Ein jeder Mann, der wahrend 
des Wettlaufes ein Weib erreichte, iibte auf der Stelle den Bei- 
schlaf mit ihr aus. Dieses Fest dauerte sechs Tage und sechs 
Naehte'* (Preusz a. a. O. S. 358, nach Pedro de Villagomez). 
An die peruanische Sitte und ahnliches z. B. auf der Karo- 
lineninsel Yap wird man erinnert, wenn KrauB von den Slid- 
slaven berichtet: „Die eigentlichen geschlechtlichen Ausschwei- 
fungen unter den j ungen Leuten sind nicht endlos, sondern fallen 
hauptsachlich in die erste Herbstzeit nach erledigter Einheimsung 
der Feldfriichte. Es kommt einem vor, als ob sich die mann- 
bare Jugend wahrend zweier, dreier Wochen im Jahre wie liebes- 
toil gebardet. Sie stampfen gauze Nachte hindurch den Reigen 
bis zur Erschbpfung und singen bis zur Heiserkeit, vorwiegend 
die obszonsten Lieder“ (vgl. Preusz a. a. O. S. 360). 

In symbolischer Weise iiben die australischen Watschandxes die 
geschlechtliche Vereinigung urn die Mitte des Friihlings aus, 
wenn die Yams reif sind, wenn die Jungen aller Tiere zahlreich 
und Eier und andere Nahrungsmittel vorhanden sind. Es ist 
das sog. Caarofest. Die Zeremonie besteht darin, dal 3 in der 
Erde ein Loch, eine Grube hergestellt wird, mit Biischen ge- 
schmiickt, die Geschlechtsteiie der Frau nachahmend. Die Manner 
tanzen mit obszonen Gebarden heran, einen Speer vor sich tragend, 
der den Phallus andeutet und in die Grube gestofien wird. Das 
Fest dauert unter Gesang und Geschrei die ganze Nacht (a. a. O. 

35 ^* 359 ? GroBe, Anfange der Kunst, S. 210). Es dient der 
Erneuerung der Vegetation und der Tierwelt. 

Nicht uninteressant ist es, zu sehen, wie auch bei andersartigen 
Festen primitiver Volker das sexuelie Moment auffallend hervor- 
tritt, so z. B. bei den Initiationsriten australischer St^me. R. H. 
Matthews schildert uns diese Zeremonien bei den Kurnu in 
Neusiidvvrales. Nachdem, einem Aufgebot des Stammeshauptes 
folgend, sich die Bewohner der verschiedenen Ortschaften an 
einem bestimmten Orte zusammengefunden haben, warden von 
dem respektiven Hauptlinge die Namen ihrer Hauptkampfplatze, 
Wasserlbcher, Hiigel, Totemtiere, die Namen schattiger, bliihender, 
fruchttragender Baume und Biische genannt. Ebenso rufen die 
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Manner die Namen der Genitalien beider Geschlechter aus (1). 
An dem Tage, bevor die einzuweihenden Jiinglinge mit den 
Mannern aufbrechen, wird ein grofier Hofraum aus Asten in 
Hufeisenform errichtet, der sog. Gulpi, in welchem sich Frauen 
und Kinder versammein. Abends ertdnt das Schwirrholz, und in 
der folgenden Nacht ist bedeutende geschlechtliche Freiheit 
zwischen Mannern und Frauen gestattet, nur ist sie beschrankt 
auf solche Personen, welche nach den Stammesgesetzen einander 
auch ehelichen kdnnteii. Anderen Tags werden die I^naben von 
den Mannern fortgefuhrt und der Operation des Zahnausschlagens 
unterworfen. Es folgen pantomimische Darstellungen, die reichlich 
von obszonen Gesten begleitet sind usw. b 

Man wird annehmen diirfen, dafi auch die Vorfahren der Arier 
sich urspriinglich zu jenen Festen, die die indischen Sonnwendfeste 
und Somaopfer sakral stilisiert widerspiegeln, in grofierer Anzahl 
zusammenfanden und dal3 dann nicht nur gemeinsam getanzt, ge- 
schaukelt, geschmaust und gezecht wurde, dafi man nicht nur 
badete und im Tau sich walzte, nicht nur Maibaume errichtete, 
sich mit Ruten schlug, auf Rasen und Streu sich kugelte, nicht 
nur RMer und Scheiben warf und rollte, nicht nur Feuer an- 
ziindete und durch die Flamme sprang, sondern auch Lieder sang 
und Reden wechselte, die wir heute obszon nennen wiirden, und 
sich in einer, von gewohnlichen Zeiten abweichenden Art dem 
GeschlechtsgenuB hingab. Das waren ja Zeiten besonderer Art 
und erhohter Stimmung, hohgeziten der grauesten Vorzeit, aus- 
denen dann im Laufe der Jahrhunderte und Jahrtausende gesittete 
Feste und Hochzeiten werden sollten. Wieweit sich die Sitten 
zu jener Zeit, als die ersten Arier Europa verliefien, in der 
Feier jener Feste schon gemildert hatten, ist schwer zu be- 
stimmen. Doch ist es wahrscheinlich, dafi ein allgemeines iir- 
wiichsiges Begattiingsfest damals bei den meisten arischen Volkern 
nicht mehr iiblich war, daB vieimehr schon zu jener Zeit 

^ Vgl. R. H, Matthews, Die Multyerra - Imtiationszeremonien, Mitteii. 
der Anthropol. Ges. in Wien, Bd, 34, Heft i nnd 2, S. 78 — 80. 
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einzelBC Paare zu stellvertretender symbolischer Vereinigung aus- 
gesondert wiirden. Da6 aber trotzdem auch die iibrigen sich 
noch mancherlei Freibeit gestatteten, dafiir sprechen gewifi die 
Sitten, die sich vielfach noch in historische Zeiten hinein er- 
halten haben. 



BEWEGUNGSZAUBER. 


E S ist uns im Verlaufe unserer Betrachtung wiederholt Be- 
wegung verschiedenster Art, und oft sehr energische Be- 
wegung, bei den Sonnenfesten der alten Arier entgegen getreten, 
weiche sich unserem Blick inzwischen bereits zu Lebensfesten er- 
weitert haben, den Rahmen eines speziellen Sonnenkultus sprengend 
und weit iiberschreitend. Da gab es das Tanzen, Springen tind 
Schaukeln, das Rollen und Werfen von Radern, Scheiben, Ballen 
und Eiern, das Sichroilen und Sichwalzen, das Laufen, Fahren, 
Reiten, Kiettern, resp. Wettlaufen, Wettfahren, Wettreiten, Wett- 
klettern, Wettziehen, das Kampfen und Ringen u. dgl. m. Das 
Barid, durch welches solche energisch geiibte Bewegung sich mit 
dem Sonnenkult speziell verkniipfte, war im einzelnen Falle durch- 
aus nicht dasselbe, vielmehr iiefien sich da, wie es schien, mannig- 
faltige Beziehungen erkennen, wahrend manches wohl auch in 
Dunkel gehiillt bleiben mufite. Das Tanzen, Hiipfen und Schaukeln 
glaubten wir ais eine, urspriinglich fast instinktiv getibte, un- 
mitteibare und naive FreudenauBerung bei den Freudenfesten der 
Sonne fassen zu sollen, als eine Art emphatischer Begriifiung, der 
man erst spater auch magische Kraft zugeschrieben hatte, — die 
Kraft, die Sonne in ihrem Aufstieg zu fordern. Es spielte aber 
auch der allgemein menschliche Glaube an die Zauberkraft nach- 
ahmender Brauche mit hinein, wenn z. B. der kreisformige Tanz- 
reigen das Sonnenrund und seine Bewegung nachahmte u. dgl. m. 
Durchaus und deutlich ruhte auf diesem letzteren Glauben das 
Rollen und Werfen der runden Sonnensymbole, der Rader, Scheiben, 
Balle und Eier, — doch mochte bei den Eiern noch eine andere, 
22 * 
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nabeliegende Beziehung auf Fruchtbarkeit und neu erwachendes 
Leben mitspielen. Das Sichrollen und Sichwalzen der Menschen 
auf dem Erdboden lafit sich ahnlich deuten, doch scheinen bier 
die von Mannhardt bebandelten Vorstellungen von dem Walten 
der Vegetationsdtoonen besonders in Betracbt zu kommen, auch 
laBt sich das paarweise Sicbrollen scbweriicb von den Generations- 
braucben trennen, — wie iibrigens wohl auch der paarweise Tanz; 
wo er auftritt, sich mit diesen verbindet, sie kraftig durch die 
Annaberung der Gescblechter in erregter Bewegung fordert und 
schliefilich vielfach als eine Art Ersatz reicherer Freuden weiter- 
lebt. Auch das Laufen, Fahren, Reiten und Klettern konnte man 
eventuell als Nachabmung der Sonnenbewegung fassen, allein da 
es sich fast durcbweg urn ein Wettiaufen, «fabren, -reiten und 
-klettern bandelte, so lag es nocb naher, an den Preis dieser 
Wettkampfe zu denken und den Kranz oder das rote Tucb als 
Symbol der Sonne und des Sonnenlichtes zu deuten, abnlich wie 
das Wettzieben beim indischen Opfer urn ein rundes weifies Fell 
zweifellos als Wettkampf um die symbolisch dargestellte Sonne 
zu verstehen ist, abniicb wie aucb das ScbieBen nach dem Sonnen- 
symbol in Indien, das Wettschiefien um Scbeibe oder Vogel, das 
Stechen nach dem Ring u. dgl sich als ein Erbeuten und Ge- 
winnen der Sonne am ieichtesten zu erklaren scheint. Allein es 
darf doch nicht iiberseben werden, da6 auch andere Mdglich- 
keiten der Erklarung nicht ausgeschlossen sind. So glaubt z. B. 
K. Tb. Freud in dem Wettiaufen bei den Festen der Pueblo- 
indianer mit Sicberheit einen Analogiezauber zum Heranziehen 
der Regenwolken zu erkennen ^ ; und das hoop and pole game 
nordamerikaniscber Indianer, ,,wo nach Auffassung einiger Stamme 
ein Pfeil oder Speer, als mannlicbes Prinzip, einen Ring, das Symbol 
des Weiblichen, zu treffen hat‘' % erscbeint dort als ein Zeugungs- 
zauber, ein Generationsbrauch. Aucb ist eine Mehrfaltigkeit der 
Beziebungen nicht ausgeschlossen. Wean man z. B. beim Wett- 
reiten der Pferdejungen in Westfalen zu Ostern dem gliicklicben 
Sieger die Pferde mit Maienkranzen scbrniickt, ihn selbst aber 

^ Vgl. Archiv f. Religionswissenschaft, Bd. VII, S. 247. 

^ S. Archiv f. Religions wiss., Bd. VII, S. 237. 
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„d^^ch den Tau zieht^^y woher er auch Dawestriich (Taustranch) 
genannt wird ^ — so ist dies ietztere ein unzweifelhafter Regen- 
zauber, wahrend das erstere sich auf die Sonne deuten lafit. 

Doch wie unzweifelhaft es auch ist, dafi in jenen mannigfaltigen 
Bewegungshandlungen symbolische und andere Beziehungen ent- 
halten oder mit ihnen verbunden sind, es scheinen doch auch 
Anzeichen dafiir vorzuiiegen, dafi die energische Bewegung an 
sich ohne alle Symbolik, insbesondere die unausgesetzt fortdauernde, 
als etwas magisch, zaubermachtig Wirkendes angesehen wird, — 
daf) der Glaube waltet, solche Bewegung steigere und erhalte die 
Lebenskrafty das Gedeihen, die sieghafte lebendige Kraft, in den 
Menschen wie in den Pfianzen und Tieren, zu deren Gunsten sie 
ausgeiibt wird, — und ebensowohl auch in den groBen Natur- 
machten, auf die man dabei sein Augenmerk richtet, wie z. B. die 
Sonne. Deutliche Beispiele derart lassen sich namentlich bei 
Naturvolkern zeigen, sie fin den sich aber auch bei den Ariern 
in verschiedener Form. 

So horen wur z. B. von einem alteren Berichterstatter aus 
Madagaskar, dafi dort, wahrend die Manner im Kriege sind und 
bis sie zuriickkehren, die Weiber und Kinder unausgesetzt Tag 
und Nacht tanzen und sich weder schlafen iegen, noch auch in 
ihren Hausern essen. Auch beobachten die sonst zur Sinnlichkeit 
geneigten Weiber wahrend dieser Zeit die strengste Keuschheit. 
Sie glauben, dafi sie durch ihr Tanzen den Mannern Kraft, Mut 
und Gliick zuteil werden lassen. Daher gonnen sie sich keine 
Ruhe und beobachten die Sitte mit religioser Strenge Fine 
ganz entsprechende Sitte wird uns aus Framin in Westafrika be- 
richtet. Auch hier tanzten die Weiber, weifi bemalt, wahrend die 
Manner mit den Aschantis kriegten. Ebenso tanzen die Weiber 
der Yukiindianer in Kalifornien unaufhorlich, wenn die Manner 
im Kriege sind, und raeinen, dal3 ihre Manner nicht wiirden niiide 
werden, wenn sie so verfahren, — dieselbe Sitte wird uns von 

^ Mannhardt, Banmkultus, S. 384. 

® Vgl, Frazer, The golden bongh I, S. 31; aach De Flacourt, 
Histoire de la Grande Isle Madagascar, Paris 1658, S. 97 ; Ahniiches berichtet 
Abbe Rochon (1792). 
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den Indianern des Thompson River in British Columbia berichtet, — 
ebenso aber auch von den Kafirweibern im Hindu-Kusch. Bei 
den Kafirn heifit es, dal3 diese Tanze zu Ehren bestimmter Cotter 
abgehalten werden, doch hat Frazer wohl Recht, wenn er auch 
hier den Ursprung der Sitte in einem alteren, sympathetischen 
Zauber sucht ^ In alien diesen Fallen starkt das Tanzen der 
Weiber die Lebenskraft und Energie der Manner. In anderer 
Richtung geht die Wirkung des Tanzens bei anderen Volkern, 
lafit aber doch verwandte Vorstellung erkennen. Die Tarahumara- 
Indianer, ein sehr primitives Volk in Mexiko, glauben vor allem 
durch unermiidliches Tanzen den Sonnengott dazu bewegen zu 
konnen, dafi er Regen, Gedeihen und Fruchtbarkeit spende. 
„Wahrend die Familie auf dem Felde arbeitet, wird ein Mann 
zum Tanzplatz des Hauses geschickt, der ununterbrochen fur das 
Gedeihen tanzt Hier starkt und steigert das Tanzen die Arbeits- 
leistung auf dem Felde, fordert das Gedeihen der Vegetation und 
wirkt auf den Sonnengott selber ein, der alles gedeihen lafit. Wir 
finden Ahnliches aber auch bei den Ariern, und zwar bis in die 
neuere Zeit hinein. So mufiten z. B. friiher in Westfalen die 
Weiber fur das Gedeihen des Flachses am Lichtmefitage im Freien, 
auf dem Acker tanzen^. Dabei schlugen sie die der Tanzstelle 
sich nahernden Manner mit Holundergerten, was wir schon als 
einen Vegetations- und Fruchtbarkeitsbrauch kennen. Damit der 
Flachs hoch wachse, umtanzten ihn die Madchen im Saalfeldischen 
bei Nacht, zogen sich nackt aus und walzten sich darin Hier 
treten zum Tanz noch das Sichwalzen und die Nacktheit hinzu, 
als weitere die Fruchtbarkeit fordernde Momente. In den Vogesen 
soli man, um sich eine gute Hanfernte zu sichern, am zwolften 
Tage nach der Aussaat auf dem Dach des Hauses tanzen. In 
manchen Gegenden Deutschlands und Osterreichs tanzt man Oder 
spring! in die Hbhe, um Flachs Oder Hanf hoch wachsen zu 

^ Vgl. Frazer a. a. O., S. 33. 34. 465. 

2 Vgl. Archiv f. Religionswissenschaft VII, S. 254 (nach Lumholtz, 
Unknown Mexico). ^ Vgl. Mannhardt, Banmknltus, S. 253. 

^ Mannhardt, Baumknltns, S. 483. 484. 
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machen Beim Hochspringen tritt das nachahmende Moment 
ais magisch wirksam hinzu, beim Tanzen aber scheint die Wirkung 
doch nur auf der energischen, unermiidlichen Bewegung zu be- 
ruhen. Es liegt offenbar viel an der Unablassigkeit und konse- 
quenten Durchfiihrung der Bewegung bei diesen und ahniichen 
Brauchen. Auch beim feierlichen Umzuge der MMchen von 
Libchowic in Bohmen, mit der blumengeschmiickten Friihlings- 
konigin, am fiinften Fastensonntag, gilt die Regel, dafi keines der 
Madchen stille stehen darf, sondern alle miissen sich fortwahrend 
singend drehen Ebenso muB auch das mit Griin umhtillte 
Regenmadchen beim Regenzauber der Sudslaven, die Dodola 
(Djuldjul, Peperuga) sich in einem fort herumdrehen und tanzen, 
inmitten des Ringes der anderen Jungfrauen, die die Dodolalieder 
singen^. Hier kommt als wesentlichstes Moment das Begiefien 
mit Wasser hinzu, aber auch die unablassige Bewegung, Sichdrehen 
und Tanzen wird gefordert und ist unerlaBlich. 

Es ist nun aber keineswegs die tanzende, drehende oder 
hlipfende Bewegung aliein, der man solch magische Kraft und 
Bedeutung zutraut. Auch das Fahren und Schaukeln kann ahn- 
liche Wirkung iiben. Ein schon friiher (S. 132) angefiihrtes 
lettisches Liedchen zeigt uns das sehr deutlich in naivster Weise: 

Zu Fastnacht fuhr ich im Schlittchen vom Bergab hang, 

Damit meine lieben Flachspflanzen lang wachsen; 

Zu Ostern schaukie ich mich, 

Damit die lieben Kiihe sich nahren (oder masten). 

VVie sons! das Tanzen und Springen soil hier also das Schlittchen- 
fahren den Flachs hoch wachsen machen 1 Das Fahren mit dem 
Schlittchen vom Berge ist in Livland eine beliebte Winterbelustigung, 
insbesondere der Jugend, — ahnlich dem Rodeln in Tirol, nur 
dafi dort die hohen Berge fehlen. Immerhin laSt sich auch von 
den livlandischen „Bergen^*, richtiger Hiigeln und Abhangen auf 
der glatten Winterbahn mit gehorigem Schwunge hinuntersausen. 
Und offenbar ist es dieser kraftige, tiichtige Schwung, die energische 
Bewegung des pfeilschnellen Hinunterfahrens, der man die Kraft 

^ S. Frazer, The golden bough I, S. 36. 

2 S. Mannhardt a. a. O., S. 344. ^ Mannhardt a. a. 0 ,, S. 330. 
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zutraut, den Flachs lang wachsen zu machen Es ist, wie ich 
meine, ein deutlicher Bewegungszauber. Ein nachahmendes Moment 
ist dabei nicht so unmittelbar ersichtlich, wie etwa beim Hoch- 
springen zu gleichem Zwecke in Deutschland. Es lafit sich vielleicht 
ein solches. darin erblicken, dafi der Fahrende zufolge des Schwunges 
noch weithin, eine lange Bahn, auf dem ebenen Gelande fort- 
fiiegt, — ein langes Stiick, das auf das Langwerden der Flachs- 
pflanzen wirken konnte, Doch erscheint eine solche Erklarung 
schon etwas gesuchter und wenn ich nicht irre, liegt das Wesent- 
liche.hier doch wohl in der energischen, frischen, kraftigen Be» 
wegung, welche die Lebenskraft und Wachstumsenergie des Flachses 
zu fordern fahig scheint, — ein Bewegungszauber, Und ahniich 
verhalt es sich mit dem von dem Liede ausdriicklich damit 
parallelisierten Schaukeln, von dem man giaubt, da6 es die Ktihe 
sich tiichtig nahren oder masten lasse. Unzweifelhaft wird ja das 
Schaukeln bei den arischen Vdlkern vieifach unmittelbar mit der 
Sonne in Zusammenhang gebracht, die man sich selber schaukelnd 
und als Schaukel denkt; unzweifelhaft wirkt dasselbe nach arischem 
Glauben auf das Gedeihen und Wachsen der Vegetation ein, und 
es ware daher denkbar, da6 auch im angefiihrten Liede auf diesem 
indirekten Wege das Gedeihen der Ktihe durch Schaukeln ange- 
deutet ist. Allein, wenn man das Verschen unbefangen liest, hat 
man doch, wie mir scheint, den Eindruck, daB dem Schaukeln 
geradezu ganz unmittelbare Einwirkung auf die kraftige Er- 
nahrung und Mastung, die Lebenskraft und Wachstumsenergie der 
Ktihe zugetraut wird. Es verhalt sich mit dem Schaukeln und 
seiner Wirkung wahrscheinlich ebenso wie mit dem Tanzen nach 
dem Glauben primitiver Volker, und auch nach arischem Glauben. 
Der Tanz starkt die Energie und Lebenskraft der Menschen, ftir 


^ Ganz Entsprechendes weist fur Sckweden Louise Hagberg nacb, in 
ibrem interessanten , auch mit Abbildungen versehenen Aufsatze ,,Stora 
rofvor och langt lm“, gamle seder och bruk i forbindelse med linodlingen ; 
im Nordiska Museet Fataburen 1913, Haft. 3, kulturbistoriska tidskrift, utgiven 
af N. E. Hammarstedt, S. lagff.— 166. — Auf den Bildern sieht man ganze 
Reiben von Scblittchen, die durch ibr Fabren die Lange der Flachspdanzen 
wirken sollen: „aka lingt lin“. 
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die man ihn ausfiihrt, der Kampfenden wie der Arbeitenden, — 
er iaBt die Vegetation gedeihen und kraftig emporwachsen, — er 
wirkt aber auch anf die Sonne, resp. den Sonnengott unmittelbar 
ein. So dlirfte wohl auch das Schaukeln die Sonne fdrdern, den 
Pflanzenwuchs fdrdern, ebenso aber auch direkt die Lebensenergie, 
Kraft und Gedeihen der Kiihe. Bei der Sonne, die aufwarts 
steigen soil, bei der Vegetation, deren tiichtiges Emporwachsen 
man wtinscht, ist ein nachahmendes Moment kaum zu verkennen, 
?/enn die Schaukei mit tlichtigem Schwunge recht hoch hinauf- 
getrieben Vvdrd. Bei der Ernahrung und Mastung der Kiihe ist 
ein solches Moment nicht so leicht zu entdecken. Ich denke, 
daS das Wesentliche und eigentlich Wirksame doch wohl auch 
bier in der energischen, frischen, kraftigen Bewegung zu suchen 
ist, die nur in gewissen Beziehungen durch das nachahmende 
Moment bedeutsani unterstiitzt wird, — also ein Bewegungszauber 1 

Die Bedeutung des nachahmenden Momentes soil in keiner 
Weise unterschatzt werden. Sie tritt beim Schaukeln auch gerade 
bei den Letten unverkennbar hervor, wenn z. B. schon Kohl 
berichtet, daB zwischen Ostern und Johannis jeder lettische 
Bauer seine MuBestunden eifrigem Schaukeln widme; denn je 
hoher er in die Luft hinauf steige, urn so hoher werde sein Flachs 
in dem betreffenden Jahre wachsen Doch damit ist Kraft und 
Bedeutung des Schaukelbrauches in keiner Weise erschopft, wie 
uns andere Beispiele lehren. Bei den Dajaks von Sarawak schau- 
keln nicht nur die alten Weiber, damit die Reisernte gut ge- 
rate, — es wird das Schaukeln dort auch von den Mannern, 
bisweilen von lo — 12 zugleich, unter eintdnigen Gesangen ge- 
iibt, damit es eine reiche Ernte an Sago und Friichten, nicht 
minder aber auch einen guten Fischfang, ein reiches Fischjahr 
gebe. Ebenso haben die Tinneh-Indianer in Nordwest-Amerika 
einen Schaukelbrauch, der nach ihrem Glauben die Wirkung hat, 
daB es eine Menge von Wild gibt Fiir Sago, Friichte, Fische 
und Wild wird man in der Schaukeltatigkeit schwerlich ein nach- 

^ Vgl. J. G. Kohl, Die deutsch - nissischen Ostseeprovinzen, II, S. 25 ; 
Frazer, The golden bough, II, S- 33. 

2 Vgl. Frazer, The golden bough, II, S. 449. 450. 
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ahmendes Oder sonst ein symbolisches Moment entdecken kdnnen. 
Es scheint vielmehr deutlich der Glaube vorzuliegen, dafi die 
Schaukelbewegung an sich auf irgendwelche geheiranisvolie Weise 
die Lebenskraft und Wachstumsfiille im Pflanzenreich wie in der 
Tierwelt zu fordern vermdge, — und zwar gerade in denjenigen 
Gebieten, auf die der Mensch dabei sein Augenmerk richtet, die 
ihm aus irgendeinem Grunde am Herzen liegen und wichtig sind. 
Auch wenn im alten Griechenland die Schaukeisitte namentlich 
den Zweck hat, ein gutes Weinjahr zu erzielen, scheint das nach- 
ahmende Moment zu fehlen, da auf die Hdhe der Weinstocke 
nicht erheblich viel ankommt. Aber auch zur Abwehr bdser 
Damon en und Krankheitsgeister wird das Schaukeln geiibt So 
soil in Nord-Borneo bei den Dajaks der Medizinmann vor dem 
Hause des Kranken sich schaukeln, um die Krankheit zu ver- 
treiben, — und in Tengaroeng, in Ost-Borneo, spielt nach dem 
Bericht eines Augenzeugen bei der Vertreibung boser Geister 
auch das Schaukeln mindestens mit Man erinnert sich dabei 
der seltsamen Sitte der Balkanslaven, tolle Hunde durch Schaukeln 
zu kurieren; auch scheint bei dem griechischen, vielleicht auch 
dem romischen Schaukelbrauch neben der Fruchtbarkeitserzeugung 
auch Lustration mit im Spiele zu sein Hat aber das Schaukeln 
diese doppelte Wirkung, die positive der Fruchtbarkeitserzeugung 
und die negative der Abwehr boser, feindlicher Geister, gefahr- 
licher Machte, dann wohnt ihm ja eine ganz analoge, doppelte Kraft 
inne, wie den Feuerbrauchen^,,. den Vegetationsbrauchen u. dgl m., 
von denen wir fruher gehandelt haben. 

So seltsam es aussieht, man hat fast den Eindruck, daB der 
energischen, unablassigen physischen Bewegung im Tanzen und 
Schaukeln, einer konzentrierten physischen Kraftleistung, auf pri- 
mitiver Stufe ahnliche Wirkungen zugetraut werden, wie auf 
hdheren Stufen der geistigen Konzentration des Gebets und der 
Andacht. Neben das Bild der unablassig tanzenden Weiber, die 
dadurch die Kraft und Sieghaftigkeit ihrer Manner im Kampfe 
aufrecht erhalten, stellt sich das Bild Moses, bei dessen beharr- 
lich fortgesetztem Gebet die Israeliten im Kampfe siegreich 

^ S. Frazer a. a. 0 ., II, S. 452. 453. ® S, Frazer a. a. O., 11 , S. 455. 
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sind, — in welchem Falie iibrigens auch noch eine pbysische 
Kraftleistung mit im Spiele ist, denn es erscheint als notwendig, 
da6 Mose unablassig die Hande im Gebet emporgereckt halt, 
die ihm darum von anderen gestiitzt werden, als er zu ermatten 
droht. 

Beim Roilen und Werfen von Raderny Scheiben, Ballen und 
Eiern tritt das nachahmende Moment, die symbolische Beziehung 
auf die Sonne und deren Bewegung ziemlich deutlich hervor, 
wenn dies auch bei Ball- und Eierspiel vielleicht nicht so un- 
mittelbar und allgemein einleuchten mag, wie bei Radern und 
Scheiben. Vielleicht ist auch da ein allgemeinerer Bewegungs- 
zauber noch mit im Spiele. Wesentlich anders steht es aber doch 
mit dem Laufen, Fahren und Reiten, resp. Wettlaufen, Wettfahren, 
Wettreiten, denn hier kann von einer allgemeinen und unmittelbar 
-einleuchtenden Symbolik wohl kaum die Rede sein, und tat- 
sachlich werden denn auch diese Festspiele und Begehungen von 
den betreffenden Volkern selbst wie auch von den Gelehrten sehr 
verschieden gefaBt und gedeutet. 

Zunachst erscheint gewifi die Frage berechtigt, ob es denn 
durchaus notwendig und iiberhaupt richtig ist, Volksbelustigungen 
wie das Wettlaufen oder Wettrennen irgendwie deuten zu wollen, 
ihnen einen tieferen Sinn, magische oder kultliche Bedeutung 
zuzuschreiben. Sind es nicht einfach frdhliche Spiele, Proben der 
Kraft und der Gewandtheit und weiter nichts ? Sie sind das ge- 
wiB und sie sind es von Hause aus vielleicht in erster Reihe, 
aber doch lafit es sich nicht verkennen, daB sie noch raehr sind 
und bedeuten, daB sie schon mit dem primitiven Kult in engem 
Zusammenhang auftreten und zum mindesten wichtige Bestand- 
teile der primitiven, dann aber auch noch kulturell weit hdher 
stehender Kultfeste bilden. Es diirfte sich damit doch wohl 
ahnlich verhaiten wie mit dem Tanzen und Schaukeln, die ohne 
Zweifel auch von Hause aus schon zur Volksbelustigung dienten 
und diese Bedeutung nie verloren, daneben aber doch schon auf 
primitiver Kulturstufe unzweifelhaft magischen und kultlichen 
Charakter gewonnen haben, insbesondere das Tanzen, dessen 
Rolle in dieser Beziehung auf der ganzen Erde eine iiberaus 
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grofie und wichtige genannt werden miifi. Wettlaufen und Wett- 
lennen bilden ebenso wie das Stechen nach dem Ringe, das 
Wiirfelspiel und allerhand andere Spiele einen wichtigen Bestand- 
teil der religidsen Feste bei gewissen nordamerikanischen Iiidianer- 
stammen. Sie haben zum Teil einen tieferen Sinn, indem z. B. 
das Wettlaufen einen Regenzauber, das Stechen nach dem Ring 
einen Zeugungs- und Fruchtbarkeitszauber zu bedeuten scheint, 
das Wiirfelspiel der Vorhersagung dienen soil; — teils scheinen 
sie nur zur Unterhaltung der Festteilnehmer bestimmt. Die 
Athabasken haben sogar einen Gott der Wettrennen ^ Sehr 
iebendig und anschaulich schildert uns Leopold von Schrenck 
die Hunderennen bei den grofien Barenfesten der Giljaken im 
Amuriande. Bei diesen, viele Tage dauernden, primitiv-religiosen 
Festen kehren die Hunderennen in verschiedener Form vielfach 
wieder, zur groBen Ergotzung der schmausenden Festgenossen- 
schaft. Die Hunde laufen teils frei, indem sie nur einen Fuchs- 
oder einen schwarzen Hundeschwanz hinter sich herschleppen, 
teils ziehen sie in groBerer Anzahl die landestiblichen Hunde- 
schlitten. Der Hund vertritt ja dort als Zugtier das Pferd. Die 
Hunde laufen festlich geschmiickt, in einer eigens dazu her- 
gestellten Rennbahn auf dem Else des Flusses, wo der Schnee 
zwei Faden breit ausgeschaufelt und an den Seiten aufgetiirmt ist. 
Die Bahn ist ca. bis 2 Werst lang. Es scheint nicht eigent- 
lich ein Wettrennen, sondern mehr ein Bravourrennen und Fahren 
zu sein. Von Siegern und Preisen verlautet nichts. Aber das 
oft wiederholte Spiel scheint ein wichtiger Bestandteil des grofien 
Festes zu sein. Es zeigt nicht nur die Tiichtigkeit und Schnellig- 
keit der Hunde, sondern bietet auch den Menschen Gelegenheit, 
ihre Kraft und Gewandtheit zu bekunden, da immer ab und 
zu ein Giljake auf einen der rasend dahineilenden leeren Schlitten 
zu springen und sich mittels des Hemmstocks der Leitung des- 

^ Vgl. K. Th. Preufi im Archiv fiir Religionswissenschaft , Bd. VII, 
S. 237. 238. 245 — 247. Stewart Culin leitet in seiner Arbeit nber 
American Indian Games sogar den Ursprung aller von Erwachsenen 
betriebenen Spiele in Nordamerika aus religidsen Zeremonien zu bestimmten 
Jahreszeiten her, und Preufi stimmt ihm im wesentlichen bei (a. a. O., S. 237). 
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selben zu bemeistern strebt, was je nach dem Erfolge Be- 
wundemng oder Gelachter erregt. Die Weiber trommeln wall- 
rend des Rennens in rhythmischer Weise mil Stocken auf einera 
Balken 

Wenn wir Wettlaufe und Pferderennen schon in der arisclien 
Urzeit fiir moglich, ja wahrscheinlich halten, darf man natliilicb 
nicht an Derby, Hoppegarten, die Freudenau und den ganzen 
modernen Rennsport denken, sondern an die Rennea primitiver 
Voiker, wie der Indianer und Giljaken. Die Arier in der Urzeit 
standen in der Kultur wohl hdher als Athabasken, Pueblo und 
Giljaken, und dock haben auch schon diese letzteren ihre primi- 
tiven Rennen, Wettlaufen und Wettreiten, in mancherlei Formen, 
mit mancherlei alien Brauchen verbunden, findet sich an vielen 
Orten bei den mittel- und nordeuropaischen Ariern. Es stammt 
unzweifelhaft aus heidnischer Zeit und haftet an den uns schon 
wohlbekannten Festzeiten. Wettlaufen, Wettreiten und Wagen- 
rennen spielen eine hervorragende Rolle in den olympischen und 
anderen Nation alspielen der Griechen, deren Zusammenhang mit 
dem Kultus unzweifelhaft ist. Entsprechendes kennt auch Italien. 
Die Wagenrennen sind den Indern des Rigveda sehr vertraut, 
und sakral stilisiertes Wagenrennen ist, wie wir schon sahen, ins 
indische Opfer aufgenommen. Auch die alten Iranier, die Mazda- 
verehrer, kannten das Wagenrennen, und es ist interessant, daS 
sie den Gott Homa urn Sieg im Wagenrennen anriefen den- 
selben Gott des heiligen Opferrauschtranks, den wir in Indien 
als Soma kennen. Die indischen Somafeste aber sind es ja, die 
den altarischen Sonnen- und Lebensfesten entsprechen; und bei 
dem Vajapeya genannten Somaopfer der Inder findet das friiher 

1 Vgl, Leopold voa Scbrenck, Reisen und Forschungen im Amur- 
lande, Bd. Ill, 3. Lieferung, S. 706. 710. 716. 718. 719. Ein tieferer Sinn 
wird von Schrenck diesen Rennen nicbt beigelegt. Er fafit sie lediglich als 
Belustigungen und Proben der Kraft und Gewandtheit. Zu seiner Zeit lag 
es wohl auch fern, noch andere Beziehungen in derartigen Dingen zu suchen. 
Vielleicht wird eine solche durch das seltsame Nachschleppen eines Fuchs- 
Oder schwarzen Plundeschwanzes angedeutet, doch wage ich nicht, irgend- 
srelche bestimmtere Vermutung zu formulieren. 

^ S. Geiger, Ostiranische Kultur, S. 471- 
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erwahnte stilisierte Wagenrennen statt. Es scheint, dafi auch bei 
den Iraniern ein alter Zusammenhang zwischen dem Opferrausch- 
trank und dem Wagenrennen vorliegt. Die Formen der Urzeit 
zu rekonstruieren, wird kaum nioglich sein. Dal3 aber Ahnliches 
damals schon lebte, darf man fiir wahrscheinlich halten. Es lebt 
als Volksbrauch in Mittel- und Nordeuropa fort, es hat sich in 
Zusammenhang mit dem Kult zu ideaier Hbhe in Griechenland 
entwickelt, — es ist in Indien sakral stilisiert zum wichtigen 
Opferbegleitstiick geworden. 

Das Laufen, Reiten und Fahren mit magischem oder magisch- 
kultlichem Zweck braucht nicht durchaus ein Wettlaufen, Wett- 
reiten, Wettfahren zu sein. Wie das Fahren an sich magischem 
Zwecke dienen kann, haben wir wenigstens an einem kleinen 
Beispiele gesehen: dem Schlittchenfahren vom Berge bei den 
Letten, zur Befbrderung des Wachstums der Flachspflanzen. Ein 
stiirmisches, ekstatisches Laufen und Rennen iiber Felder und 
Wiesen, hin und her, beobachten wir bei gewissen spater zu be- 
handelnden Friihjahrsbrauchen europaischer Volker, dem Perchten- 
laufen , Kornaufwecken, Samenziinden usw., entsprechend dem 
Schwarmen der dionysischen Scharen in Griechenland. Diese 
Blanche gehoren zum groBten Teil in das Kapitel vom Seelenheer 
und seiner kultlichen Behandlung, doch macht sie uns die magische 
Wirkung auf das Naturieben auch hier bedeutsam. Das Fackel- 
tragen, Larmen, Schreien u. dgl. m. hat teils s}nnbolische, teils 
apotropaische Bedeutung und erscheint fiir die Begehung wesent- 
lich. Wir warden aber auch das stiirmische, wilde Hin- und 
Herlaufen, ohne Ziel und nicht in die Wette, als durchaus wesent- 
lich erkennen mussen und es tritt darin doch wohl ofifenbar eine 
Art Bewegungszauber hervor, mag derselbe auch in der Nachbildung 
des stiirmenden Seelenheeres begriindet sein. Zu anderem Zweck, 
als Regen- und Gewitterabwehr, auch mit Tanz und Gesang ver- 
bunden, finden wir ein stiirmisches Laufen bei den Wenden in 
Mecklenburg, bei Gelegenheit des im Mai stattfindenden festlichen 
Umzuges um die Saatfelder: „Sie liefen und tanzten mit lantern 
Gesange an den Hufen hin und her und raeinten dadurch die 
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griinende Saat vor Schaden durch Regen und Gewitter zu 
schiitzen^ 

Das Reiten, ohne Ziel und nicht in die Wette, als ein stiirmi- 
scbes Tummeln der Rosse, findet sich z. B. am St. Stefanstag^ 
dem 26. Dezember, dem „groBen Pferdetag^^ an verschiedenen 
Orten Dentschlands. Man tummelt die Rosse im schnellsten 
Laufe anf den Feldern umher, bis sic ganz in SchweiB sind, und 
lafjt sie dann zur Ader. Das soli sie vor Krankheit wahrend des 
Jahres bewahren. Ahnliches wird auch aus England berichtet. 
In Holstein, bei Krempe, reiten die jungen Burschen in der 
Stefansnacht die Pferde auf der Hausfiur umber und machen so 
viel Larm als moglicb. In Backnang in Scbwaben reitet man 
die Pferde an diesem Tage aus, und zwar so schnell als moglicb, 
urn sie dadurcb vor Hexen zu scbiitzen. In verschiedenen 
Gegenden Osterreichs veranstaltete man an diesem Tage friiher 
einen Umritt um die Pfarrgemarkung, in anderen Gegenden bald 
nacb Ostern. In Scbweden reiten die Burschen am Stefanstage 
von Dorf zu Dorf, von Haus zu Haus, altertiimlicbe Stefanslieder 
singend. Dafiir gibt es atiologische Legenden vom heiligen Stefan, 
und es heifit unter anderem, dab der Heilige um Sonnenaufgang 
ausgeritten sei und mit dem Laufe der Sonne Schwedens Pro- 
vinzen durchmessen babe, — wodurch die Begehung zur Sonne 
und ihrem Lauf in Beziehung zu treten scheint. Im Dorfe Walls- 
biibl (Holstein) veranstalten die Burschen am Morgen des Stefans- 
tages ein Wettrennen und wer zuerst das Ziel erreicbt, wird 
Stefan genannt und bewirtet Wir sehen also neben dem 
sttirmiscben Tummeln der Rosse auch den Umritt und den Wett- 
litt. Wie mir scheint, kann das regellose, stiirmiscbe Laufen, 
ebenso wie auch das stiirmiscbe Tummeln der Rosse, nicht vom 
Wettlaufen oder Wettreiten, Umlauf oder Umritt abgeleitet werden. 
Es bat vielmebr einen primitiveren Charakter und darf vielleicbt 
als ein Bewegungszauber gedeutet werden, wie das ekstatische 
Tanzen oder auch das Schaukeln. 

^ VgL Mannhardt, Baumkultus, S. 401. 

^ Vgl. Mannhardt, Barnnknltus, S. 402 — ^404. Sepp, Altbayerischer Sagen- 
schatz, S. 498. 
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Wettlaufen und Wettreiten iafit sich eher von jenem ableiten, 
als das Geordnetere und Zweckmafiigere, — docli bedarf es 
auch gar keiner solchen Ableitung. Wettlaufen; Wettreiten und 
Wettfahren sind jedenfalls seit Jahrtausenden beiiebte und viel- 
fach mit Eifer gepflegte Belustigungen der arischen Vblker, ins- 
besondere zu bestimmten Festzeiten geiibt, mit dem alten Kiilt 
in Zusammenhang stehend. Sie dienen zum Teil der Ergotzung, 
wie auch als Proben der Kraft, Gewandtheit und physischen 
Leistungsfahigkeit, es wird aber auch mancherlei Symbolik mit 
ihnen verbunden, die leider oft genug nicht recht klar ist und 
sich auf sehr verschiedene Weise deuteii laBt. 

Wettlauf und Wettritt findet in Deutschland am haufigsten zu 
Pfingsten statt, doch sind sie keineswegs an diesen Termin ge- 
bunden. Als Ziel dient ofters ein Maibusch oder ein Maibaum, 
mit dem Kranze, mit Tiichern und Bandern geschmiickt, oder 
auch ein Kranz auf einer Stange. Kranz und Busch, Tiicher und 
vielleicht auch andere Gaben bilden den Preis des Siegers, der 
nicht selten als Konig bezeichnet wird. Es ist wohl nicht sehr 
iiberzeugend, wenn Mannhardt sagt, daB der Wettlauf „den 
wetteifernden Einzug der Pflanzengenien in Wald und Feld“ nach- 
zubilden scheme^. Bei der Ernte wird nach der besten Garbe 
gelaufen, und da springt es in die Augen^ dafi eine andere Deu- 
tung am Platze ist. Maibusch und Garbe reprasentieren offenbar 
den Segen der Vegetation, die Fruchtbarkeit und Wachstums- 
kraft, der Kranz vielleicht dasselbe, vielleicht aber ist er auch 
als ein Sonnensymbol zu fassen, oder vereinigt auch beides in 
sich. Auch ein Tuch kann Symbol des Sonnenlichtes sein, zu- 
mal ein rotes, — ebenso wie das Fell, nach welch em im indischen 
Opfer mit Pfeilen, bei den Langobarden mit Speeren geschossen 
wurde (Baurakultus, S. 394), um das Arier und ^udra beim 
indischen Sonnwendfest stritten. Beim griechischen Oschopho.- 
rienfest fand ebenfalls ein Wettlauf statt, den die sog. Staphylo- 
dromen, die Traubenlaufer , ausfiihrten. Die Deutung, welche 
bereits Schomann diesem Wettlaufe gegeben, wird von Mann- 
hardt gebilligt: „Der Voranlaufende bedeutete den Herbstsegen; 


^ Vgl. Baumkultus, S. 392. 396. 
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wurde er eingehoit, so bedeutete dies, da6 auch der Stadt der 
Segen iiicht entgehen werde^' Oftmals dient auch der Wett- 
lauf dazu, die Rollen fiir einen foigenden Umzug zu bestimmen, 
— gewib eine sekundare Funktion desselben. Im ganzen hat 
man den Eindruck, dab Vegetationssegen und Sonnensegen das 
Ziel und den Preis darstellen, um welchen die Laufenden oder 
Reitendeii ringen. Ich vermute dasselbe in dem Preis aller 
griechischen Wettkampfe, dem Kranze, als Sonnensymbol, ohne 
dab hier vollige Sicherheit zu erreichen moglich ist. Das Wagen- 
rennen beim indischen Opfer, dem Vajapeya oder „Krafttrunk“, 
findet offensichtlich statt, um dem Opferherren Kraft und Sieg- 
haftigkeit symbolisch zu verleihen. Auch bei diesem Opfer 
spielen Kranze eine sehr hervorragende Rolle, und ich mochte 
um so eher in denselben Sonnensymbole suchen, als gerade bei 
diesem Opfer ja auch der Aufstieg zur Sonne oder zum Himmels- 
lichte symbolisch durch Hinaufsteigen an einem Pfosten von dem 
Opferherrn und seiner Gattin ausgefiihrt wird. Dieser Aufstieg 
ist wohl kaura von dem neben Wettlauf und Wettritt in Deutsch- 
land so beliebten Erklettern des mit Kranzen, Tiichern und 
anderen Gaben behangten Maibaums zu trennen, ja er darf wohl 
als sakrale Stilisierung dieses frdhlichen Spieles betrachtet werden. 
Kranz und Tuch waren hier ebenso zu deuten wie bei Wettlauf 
und -ritt, nur die Probe der physischen Leistungsfahigkeit ist eine 
andersartige. 

Schon oftmals haben wir des merkwiirdigen Wettkampfes zwischen 
einem Arier und einem ^udra um ein weibes rundes Fell, das 
Sonnensymbol, beim indischen Sonnwendopfer gedacht. Es ist 
ein Zerren und Reiben hin und her, das Symbolische deutlich, 
der Ausgang vorher bestimmt, das Ganze offenbar sakral stilisiert. 
Es deutet zuriick auf ahnliche Volksspiele. Hier stellt sich viel- 
leicht ein solches in England gegeniiber, wo auch wetteiferndes 
ijin- und Herzerren den wesentiichen Inhalt ausmacht, jedoch 
oline einen ersichtiich symbolischen Preis. Ich meine das eigen- 
tiimliche Fastnachtspiel des Seilreibens (rope pulling), wie es 
in Ludlow geiibt wird. Es hat, ahnlich anderen friiher erwahnten 

^ Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 255. 

AR II. 23 
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Spielen, einen quasi offiziellen Charakter und wird unter der 
Agide des Magistrates ansgefiihrt. Der Magistrat besorgt ein 
36 Ellen langes, 3 Zoll dickes Seil und lafit dasselbe zu be- 
btimmter Stunde aus einem Fenster der Markthalle herab. Sogleich 
beginnt ein hartnackiger Kampf, an dem sich der grofite Teii 
der Einwohner, oft gegen 2000 Personen, beteiligt Sie sind in 
zwei Parteien geteilt, deren jede das Seil auf ihre Seite, iiber 
die vorgeschriebene Grenze zu ziehen sucht. Die einen kampfen 
zu Ehren der Castle-street und Broad-street Wards, die anderen 
fiir die Old-street und Corve-street Wards. Den Siegern gehort 
das Seil, dessen Preis — etwa zwei Pfund — gemeinschaftlich 
vertrunken wird ^ Hier liegt ein Wettkampf der Kraft, im Ziehen 
und Zerren, vor, ohne ersichtlich syinbolischen Preis, — und ich 
haite es fiir hochst fraglich, ob es jemals dabei einen solchen 
gegeben babe. Der Kampf selbst, die Kraftentwicklung im wett- 
eifernden Streit, scheint vielmehr das Wesentliche des merkwiir- 
digen Spieles auszumachen. Wir werden dadurch zu anderen 
Kampfen und Scheinkampfen ortlicher Parteien in Europa und 
auch in Indien gefiihrt, die zum Teil mit irgendwelcher Symbolik 
verbunden sein mogen, zum groBeren Teil aber einer solchen zu 
entbehren scheinen. Alle Anzeichen aber deuten auf uralten 
Branch. 

H. U s e n e r hat in einem interessanten Artikei ^ solche Kampfe 
im Altertum und in der Neuzeit besprochen und sie auf den 
Kampf des Winters und Sommers, als (volksmaBige) Darstellungen 
desselben, gedeutet. Das mag vielleicht ortiich berechtigt sein, 
obwobl ganz klare und iiberzeugende Beispiele mir nicht vor- 
zuliegen scheinen, in den meisten Fallen aber fehlen die Anzeichen, 
welche auf einen solchen symbolischen Hintergrund schliefien 
lassen konnten, und die Verallgemeinerung erscheint darum nicht 
statthaft. 

Ein merkwiirdiges Kampfspiel pBegte die waffentragende Mann- 
schaft der Makedonier im Monat Xandikos vor der Friihlings- 

^ Vgl. Reinsberg-Diinngsfeld, Das festlicbe Jahr, S. 60. 

2 Vgl. H. Usener, „Heilige Handlung, II. Caterva^S Archiv fiir Religions- 
wissenschaft, Bd. VII, S. 297 — 313. 
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tagundnachtgleiche aafzufiihren, in Zusammenhang mit einer origi- 
nellen Lustrationszeremonie, bei der ein Hund mitten durch- 
geschnitten wurde und die Mannschaft zwischen den blutigen 
Halften hindurchmarschierte. Das darauf folgende Kanipfspiei 
vvurde mit holzernen Waffen ausgefochten, aber so energisch, daB 
es bisweilen bliitig ausging. Usener kombiniert in geistreicher 
Weise den Namen des Monats Xandikos und des Heros Xanthos, 
dern zu Ehren bei dieser Gelegenheit ein Opfer gebracht wurde, 
mit deni Kampf des Xanthos und Melanthos, des Blonden und 
des Schwarzen, in der attischen Apaturiensage und deutet die 
beiden Gegner auf Sommer und Winter. Doch ist die Kombination 
recht gewagt, da die Apaturien ein Geschlechterfest vollig ab- 
liegenden Charakters sind, wie Usener selbst hervorhebtb 
Hinreichend klar ist das makedonische Kampfspiel keinesfalls, urn 
andere verwandte Spiele mit Sicherheit aufzuhellen. Zu beachten 
bleibt, dab das Fest als ein Reinigungsfest gilt. Dasselbe laBt 
sich von dem ebenfalls gottesdienstlichen, ailjahrlich stattfindenden 
Kampfe der Epheben in Sparta sagen. Auch bei diesem fand 

^ Da die Apaturien ein Geschlechterfest sind, ein Fest der 
d. h. der von gemeinsamem Vater abstammenden Geschlechter, liegt die 
Frage gar nicht so fern, ob der Kampf des Blonden und Schwarzen bei 
diesem Feste nicht einfach in dem Rassengegensatz der eingewanderten 
blonden Arier und der alteren briinetten Bevdikerung Griechenlands wurzeln 
diirfte, welche Elemente sich mischten, bekampften und bei der Abstammungs- 
frage jedenfalls ganz wesentlich in Betracht kamen. Der Kampf des 
Blonden und des Schwarzen im eigentlichen Sinne der Worte ware also 
gerade bei einem Geschlechterfest sehr am Platze gewesen. Usener mufi 
bei seiner Deutung des Blonden und Schwarzen auf Sommer und Winter 
annehmen, dafi hier Dinge zusamraen gekommen sind, die urspriingiich 
nichts mit einander zu tun haben. Er sagt selbst, dafi mit jenem Gesclilechts- 
fcst der Kampf des Schwarzen und des Blonden nicht den mindesten inhalt- 
lichen Zusammenhang habe. „Es ist also — schliefit er (S. 305) — die 
alte an bestimmtem Monatstag des Blerbstes baftende Gottersage samt allem, 
was an Brauchen sich daran kniipfen mochte, durch die Entwickiang und 
Ausdehnung des Apaturienfestes verschiittet worden.“ Das ist aber ein sehr 
gewagter Schlufi. Weit naher liegt es wohl, bei einem Geschlechterfest, wo 
es sich um die Abstammung, die Biuts- und Familienfrage der Beteiligten 
handeite, den Blonden und den Schwarzen, ohne jedc mythologische Deu- 
tUDg, im eigentlichen Wortsinne zu verstehen. 

23^' 
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nierkwiirdigerv/eise das Opfer eines Hundes statt. Die Ephebeii 
kampften gegen einander ohne Waffen, in zwei Parteien geteilt, 
in dem von einem Wassergraben umgebenen, Platanistas genaniiten 
Hain iind bemuhten sich namentlich, in geschlossenem Haufen die 
Gegner ins Wasser zu stofien. Hier scheint sich mit der Lu- 
stration auch Regenzauber zu verbinden, da soicher ja oft in dieser 
Art geiibt wird. Sicher bezeugt sind die alljahiiich regeimafiig 
zu bestimmter Zeit sich wiederholenden traditionellen Strafien- 
kampfe in Rom und anderen italienischen oder unter romischem 
Einflub stehenden StMten. Sie heiden, wie Usener zeigt, caterva, 
Rotten. Verschiedene Stadtteile kampften da mit einander, wie es 
scheint, recht hitzig. In dieselbe Reihe gehort vielleicht auch 
der alljahrlich in dem Monate nach der Fruhlingsnachtgleiche in 
Antiochia noch im 4. Jahrhundert n. Chr. ubliche Faustkampf zu 
Ehren der Artemis, an dem sich Vertreter alter Phylen der Stadt 
beteiligten. Es war nach Useners Urteii ebenfalls ein ent- 
siihnender Brauch. GewiS mit Recht vergleicht aber Usener den 
rbmischen und griechisch-makedonischen Brauchen gewisse tradi- 
tionelle vStrafienkampfe der mannlichen Jugend in Deutschland und 
Frankreich, — so in der Rheingegend, z. B. in Koblenz, im 
Departement des Hautes-Alpes u. dgl. Sie werden teils im Friih- 
jahr, teils im Herbst ausgefiihrt und zeigen, wie in Rom, wie auch 
in Ludlow beim SeilreiSen, verschiedene Stadtviertel im Kampfe 
mit einander. Es scheinen ahnliche StraBenkampfe auch den 
slavischen Volkern, z. B. den Russen, nicht gefehlt zu haben h 
Ahnliche Brauche hat friiher schon Mannhardt in seinem 
Buche iiber den Baumkultus der Germanen unter der Uberschrift 
;,Scheinkampf beim Mittsommerfeuer‘^ (S, 548 — 552) zusammen- 
gestellt, — aus Europa und Indien. Wir finden in Deutschland, 
der Schweiz, Belgien, Frankreich solche Scheinkampfe, oft hochst 
merkwiirdiger Art, meist ohne ersichtlichen Zweck, — und zwar 
finden dieseiben nicht nur im Friihling, zur Fastnachtszeit, im 
Mai, zu Ostern und Pfingsten statt, sondern gerade auch zur 
Mittsommerzeit, wie schon die Uberschrift zeigt. Bauerii und 
Stadter fiihren sie in Frankreich mit Kniitteln und Stbcken an 
^ Alle diese Mitteilungen aus Useaers angezogenem Aufsatz. 
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den beiden ersteii Fastensonntagen aus, neben dem Umlaufe zum 
Kornwecken und den bekannten Feuerbrauchen, daher denn auch 
der Soiintag Invokavit nicht nur jour des brandons, sondern auch 
behourdis (vgl. mhd. buhurt) genannt wird. Ahnlich in der Schweiz, — 
und schon diese Verbindung der bouhours mit dem Fackelschwingen 
la£)t Mann bar dt (a. a. O. S. 550) darauf schliefien, da6 diese 
Scheinkampfe auch eine symbolische Beziehung zur Beforderung 
des Fruchtwuchses batten. Sie zeigen sich aber in aiideren 
Gegenden auch obne die Feuerbrauche, zu Fastnacht, am Maitage 
und zu Johannis, auch zu Ostern und Pfingsten, — kurzum gerade 
zu all jenen Festzeiten, die uns schon so bedeutsam geworden 
sind als Erben der alten Sonnenfeste oder Lebensfeste. Viel 
merkwtirdige Brauche derart flihrt Mannhardt aus verschiedenen 
Gegenden der Schweiz an, das Merkwiirdigste aber ist ein alter 
Bericht aus dem Jahre 1538 liber die sog. „Stopffer^^ (d. h. Stecher) 
in Graubiinden. Dort ziehen die Manner meist zur Zeit der 
Sonnenwende vermummt und gewappnet, mit Stocken und Kniitteln 
von Dorf zu Dorf, tun hohe Spriinge und „seltzam abenthiir'^, 
laufen heftig gegen einander an, stolen und stechen mit aller 
Kraft, einer gegen den andern, mit ihren groBen Stocken. Und 
das tun sie „das jne jr korn des ter basz geraten sol, 
haltend also disen aberglouben^^ (a. a. O. S. 551)! Es ist also 
deutlich der Kampf wie der Umzug ein Fruchtbarkeitszauber, 
der die Saaten gedeihen machen soli. GewiB mit Recht stellt 
Mannhardt die Scheinkampfe am Johannistag an manchen 
Orten der Eifel dazu; ebenso den merkwlirdigen Kampf, den 
Herren und Knechte in Belling bei Pasewalk, also in Nord- 
deutschland, am Sonntag vor Johannis, morgens friih, auf dem 
Felde ausfechten, — die Herren zu FuB, die Knechte zu Pferde. 
In dieselbe Reihe gehort es wohl auch, wenn in Brabant und 
Limburg am Nachmittag des Fronleichnamfestes ein grofier 
Kampf zwischen den zwei Parteien, in welche ein Dorf sich teilt, 
ausgefochten wird, indem eine derselben das Dorf besetzt und 
verteidigt, die andere es belagert und erstlirmt K Hochst merk- 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 551. 
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wiirdig sind auch die indischen Parallelen : „In Nepal liefern sich 
die jungen Leute in der ndrdlichen und siidlicheii Vorstadt 
Kathmandus Gefechte, um daraus Voraussetzungen fiir die Frucht- 
barkeit des kommenden Jahres zu ziehen“. Und in Malayalam 
findet sich bei einem Feste, das augenscheinlich um ein gesegnetes, 
fruchtbares Jahr gefeiert wird, wobei auch der Sonnengott Vishnu 
und seine Gemahlin besonders geehrt werden, der seltsame Branch, 
dafi die Manner, namentlich die jungen, zwei Heere formieren 
und mit Pfeiien auf einander schiefien, „die zwar abgestumpft, aber 
sehr stark sind, so daB es auf beiden Seiten eine ganze Anzabl 
V erwundeter gibt'' h 

Zum SchlulS des betreffenden Abschnittes bemerkt Mannhardt: 
„Aufierstande, eine durchschlagende Meinung zu begriinden, sehe 
ich davon ab, auch nur eine Vermutung liber die Bedeutung des 
Schimpfspiels vorzutragen^‘ Wenn indessen das Tanzen all- 
gemeines Gedeihen bewirkt, das Schaukein die Klihe sich gut 
nahren, den Wildstand und Fischreichtum wachsen macht, wenn 
durch das Schlittchenfahren vom Berge der Flachs grofi wachst, 
dann ist es gewib nicht wunderbarer, dal3 durch Kampfe derart 
Fruchtbarkeit der Felder erzeugt wird. In anderen Fallen fanden 
wir, dafi ahniichen Kampfen lustrierende Wirkung zugeschrieben 
wird, wahrend gelegentlich sich auch Regenzauber mit ihnen ver- 
bindet (in Sparta). Wir haben also bei diesen Scheinkampfen 
eine ahnliche Doppelwirkung zu konstatieren, wie bei den Feuer- 
brauchen,Wasserbrauchen,Vegetationsbrauchen, beim Schaukein usw., 
— die positive Forderung der Fruchtbarkeit und die negative 
Befreiung von schadlichen, gefahrbringenden Einfliissen und Machten, 

Uberblicken wir die ganze Summe der hier besprochenen Be- 
wegungshandiungen mit magischer und magisch-kuitlicher Bedeu- 
tung, so ist es gewiB unzweifeihaft, da6 symbolischer Sinn in 
vielen derselben enthalten, mit vielen verbunden ist, — dennoch 
scheint es mir ebenso unzweifeihaft, dafi nach Abzug alles dessen 
ein sehr betrachtlicher Rest iibrig bleibt, der sich auf diesem 
Wege nicht erklart, — vom Tanzen angefangen bis zu den selt- 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 552. 553 Anm., nach A. Bastian und Fra 
Paoiino da San Bartolomeo. ® a. a. O., S. 552. 
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samen, oft so leidenschaftlich ausgefochtenen Scheinkampfen. Ich 
glaube, da6 wir in diesem Reste nicht nach vergessener und ver- 
dunkelter Symbolik zu suchen haben, daS vielmehr in alledem 
ein priraitiver Bewegungszauber zu erkennen ist, der von aller 
Nachahmung abgesehen in der energisch ausgefiihrten Bewegung 
an sich enthalten ist. Ob man nun tanzt, hiipft, springt, sich 
schaukelt, rollt und walzt, iauft, reitet, fahrt, klettert, zieht und 
zerrt, kiimpft und ringt, in alledem liegt eine energische Bewegung, 
energische Kiaftentwicklung, die der primitive Mensch instinktiv, 
dunkel aber doch stark, als etwas Heiivolies, Wirksames, Leben- 
wirkendes, Forderndes empfand und demgemaB anwendete, wo es 
ihm notig und niitzlich zu sein schien. Bewegung ist Leben, 
erscheint als das Charakteristische des Lebens, gegeniiber der 
starren Ruhe des Todes, gerade dem naiven, primitiven Menschen. 
In der lebhaften, energischen Bewegung des Tanzens, Springens, 
Schaukelns, Laufens, Reitens, Fahrens, Kampfens und Ringens 
flihlte er Kraft und Energie, Lebenskraft und Lebensenergie, 
freudig und stolz sich heben und wachsen, sein gauzes Wesen 
mutig und siegesfroh sich dehnen und weiten, starken und stahlen, 
schw'ellen und schaumen, bis zu kraftvoll jauchzender Freud e, bis 
zum jubelnden Enthusiasmus hinauf. Ehe er geistige Hohen 
kannte, w^aren dies und die nahe verwandten, oft sich an- 
schlieBenden Freuden der Liebe die Hohepunkte seiner Daseins- 
empfindung. 

Solch freudig gesteigerte Kraft seines Wesens mochte er wohl, 
zumal auf der Hohe des Enthusiasmus, als heilvoll und wirksam 
erkennen, als Leben und Kraft weekend und fordernd, Unheil 
abwehrend, auch liber ihn selbst hinaus, hinein in jene Gebiete 
der Natur, die mit seinem Leben untrennbar verbunden, das 
Element bildeten, in dem er sich bew^egte, das ihn trug, das er 
in sich aufnahm, — die Pfianzen, deren Friichte er genoB, das 
Wild und Vieh, von dem er sich nahrte, ja die Sonne, die ihn 
beschien, der Regen, der ihn kiihlte, die grofien Himmelsmachte, 
die alles gedeihen lieBen. GewiB nicht begrififlich gefaBt, in 
klarem, betvuBtem Den ken, sondern dunkel, instinktiv, dammernd 
bewuBt, geheimnisvoii, aber darum nur urn so machtiger wirkend, 
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mochten sich solche Empfindungen geltend machen und sich zum 
magischen oder magisch-kultlichen Tun auswachsen, — zum Be- 
wegungszauber. Das nachahmende, das symboiische Moment 
mochte sich dann mit solchem Tun vielfach verbinden, es in 
seiner Bedeutung steigern und starken, auch im Zeitenlaufe sich 
wandeln und verfeinern, — jenes altere, instinktive Moment, der 
Boden, auf dem das alles gewachsen, blieb ruhig bestehen und 
bewahrte fort und fort auch weiterhin seine Kraft und Fruchtbar- 
keit. Die freudig gesteigerte Kraft seines Wesens in all jenen 
Bewegungshandlungen empfand der Mensch auch weiterhin und 
durch alie Zeit als etwas, das ihn hob und begiiickte. Es war 
nicht nur fort und fort fur ihn eine unerschopfliche Quelle der 
Lust und Ergotzung, — mit wachsendem Bewufitsein, wachsender 
Kultur erkannte er immer deutlicher den hohen Wert, den die 
aufs hochste gesteigerte Ausbildung der Kraft und Gewandtheit 
fur ihn und fiir die Gemeinschaft hatte, der er angehdrte, — im 
Kampf mit der Natur, mit anderen menschlichen Gemein- 
schaften, mit alien feindlichen Machten, die ihn bedrohten. Diese 
Entwicklung sehen wir im klassischen Altertum, vor allem in 
Griechenland, zu idealer Vollendung gediehen, — fort und fort 
eng mit den kultlichen Festen verbunden, in denen und mit denen 
sie verwachsen war. Insbesondere in Olympia walten bei den 
groBen Nationalfesten die Bewegungsspiele, die Wettkampfe der 
Schnelligkeit, Kraft und Gewandtheit durchaus vor, wahrend in 
Delphi und anderwarts auch musikalische und dichterische Kampfe 
hinzugetreten sind. Knaben und Manner, Fohlen und voll er- 
wachsene Rosse maBen ihre physische Leistungsfahigkeit. Wett- 
iauie verschiedener Art, Wettreiten, Wettfahren, Ringkampf und 
Faustkampf, Springen, Diskoswerfen und Speerwerfen, — in allem 
wird mit bewuBter Kunst, zielbewuBt, wetteifernd mit auBerster 
Anspannung aller Krafte das Hochste erstrebt. Und der Preis 
des Siegers, der Kranz in Olympia, ist mit einem Glorienschein 
umgeben, dem kaum etwas anderes im alten Griechenland gleich- 
kommt. Weit bescheidener und einfacher waren und blieben die 
entsprechenden Festspiele und Belustigungen bei den mittel- und 
nordeuropaischen xAriern: die Tanze, das Schaukeln, das Wettlaufen 
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und Wettreiten, Wettklettern, Wettschiefien, Rader- und Scheiben- 
vverfen, Kampfen und Ringen. Es blieb alles in verhaltnismaBig 
primitive! Entwicklung stecken, erhob sich nie in die Sphare 
hoherer Kultur, wurde, durch die Herrschaft einer neuen, fremderi 
Religion und Ausrottung der alten, seines urspriinglichen Nahr- 
bodens beraubt, konnte sich daher nicht ruhig aufwarts entwickeln, 
behielt aber dennoch seine Beliebtheit, erhielt sich mit zahester 
Lebenskiaft. Hohere Entwicklung in den gymnischen Spielen wie 
im Pferdesport brachte erst die neuere Zeit, aber von ganz anderen 
Ausgangspunkten, dank ganz anderer Anregungen. Eine ganz 
andere, dritte Linie der Entwicklung zeigt endlich Indien. Da 
erstarrt der alte Bewegungszauber in der sakralen Stilisierung des 
allmachtigen Opfers: das Tanzen, Schaukeln, Wettfahren, Wett- 
ziehen, WettschieBen, Klettern — alles erstarrt und geht auf in 
der Heiligkeit des Opfers. Von der hohen Kunstvollendung der 
griechischen Spiele ist hier keine Rede. Fast lieBe sich eher ein 
Abfallen und Niedergehen behaupten. Die Wagenrennen, welche 
Griechenland als die hochste Bllite seiner Nationalspiele schatzt^ 
sind zur Zeit des Rigveda in Indien lebendig, um dann spater 
nicht nur mehr und mehr an Interesse und Bedeutung einzubiiBen, 
sondern geradezu ganz auszusterben. Indien hatte andere Ideale, — 
und auch das Volk scheint nur mit maSigem Eifer und wenig 
Verstandnis die Reste des alten Bewegungszaubers gepfiegt zu 
haben, von Priestern und priesterlich geleiteten Adligen garnicht 
zu reden. Hier werden die alten Bewegungsspiele weder von der 
hohen Kunst und bewuBten Wertschatzung der Griechen und 
Rdmer, noch von der naiven Freudigkeit ihrer nbrdlichen Ver* 
wandten getragen. So siechen sie dahin und sterben aus, — nur 
einzelne Stiicke finden wir versteinert in der starren Masse des 
Opferritus eingebettet, leblos, erstarrt. Doch geniigen diese Fund- 
stiicke, um die Verwandtschaft mit den europaisch-arischen Spielen 
und Brauchen unzweifelhaft deutlich zu machen. Wie verschieden 
auch die Endpunkte der Entwicklung sind, — wir erkennen riick- 
schauend im fernen Hintergrunde der Zeiten den urarischen Be- 
wegungszauber, — erst wohl rein magisch, dann magisch-kultiich 
geiibt, mit mancherlei Symbolik sich verbindend, die Lebensmachte 
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in Sonne und Regen, in Vegetation und Tierleben starkend und 
fordernd, weiter den personlich gedachten Gottern und Geistern 
dieser Erscheinungen und Naturgebiete zu Ehren geiibt, feindliche, 
bose, gefahrliche Machte, Damonen und Hexen, abwehrend und 
schreckend. 

Auch die Neuzeit hat ihren Bewegungszauber, wenn auch in 
anderem Sinne als ehenialsi Rennsport, Lawn Tennis, Fufibali und 
Polo, Turnen und Fechten, Radfahren und Automobilrennen. Das 
Schaukeln ist zum Kinderspiel geworden, ergotzt nur noch im 
Wurstelprater Kinder, Dienstmadchen und Soldaten. Der Tanz 
hat sich in den Ballsaal erhoben, Mit dem Kultus ist fast niclits 
von alledem noch verbunden, — er hat langst das Biindnis mit 
anderen Kiinsten, Musik und Gesang, Malerei, Skulptur und 
Architektur geschlossen — und auch das beginnt schon zu ver- 
alten, — leiderl Wo Tanzen und Springen im Kult sich noch 
zeigt — bei Skopzen, Methodisten, oder auch in Echternach am 
Rheine — , da empfindet man das als vorslindflutlichen Anachronis- 
mus. Aber jetzt wird fast mit dem Bewegungssport selber ein 
Kultus getrieben. Derby und Automobil wird in den obersten 
Klassen der Gesellschaft hoher fast gewertet als Wissenschaft und 
Kunst. Und auch das hat seine Berechtigung. Denn glauben 
wir auch nicht mehr daran, daB der Bewegungssport Sonne und 
Pflanzenwachstum beeinflufit, so wissen wir um so gewisser, dai3 
er die Lebenskrafte der Menschheit erhalt und erhoht, fordert 
und steigert. Die Begeisterung aber, mit welcher noch heute ein 
neuer Bewegungssport die Menschheit zu erfassen und zu erfullen 
irastande ist — heute, wo es so viel anderes, Hoheres, Geistiges 
gibt — , labt uns ahnen, mit welchem naivem Enthusiasmus der 
urzeitliche Mensch seinen Bewegungssport iibte, laBt uns 
wenigstens annahernd die psychologische Grundlage verstehen, 
aus welcher jenes merkwiirdige ethnologische Phanomen, der Be- 
wegungszauber, erwachsen ist. 



OFFER BEI DEN SONNEN- UND LEBENSFESTEN. 

W IR haben es bisher vermieden, eine Frage aufzuwerfen, 
welche man nach einer alteren Anschauung von Religion 
und Kult wohl gleich im Anfange der Betrachtung aufgeworfen 
hatte, — die Frage, ob denn nicht bei den Sonnenfesten der 
aiten Arier dem leuchtenden Tagesgestirne auch Opfer dargebracht 
wordeii sein mdchten, — nicht minder vielleicht den anderen 
Lebensmachten, welche bei diesen Lebensfesten mit beteiligt waren. 
Wir haben dies absichtlich getan, well wir jene magisch-kuitlichen 
Begehungen wie Tanzen, Schaukeln und anderen Bewegungszauber, 
desgleichen die nachahmenden Riten fiir alter halten als das Opfer. 
Darum soli aber das Alter und die Bedeutung des letzteren nicht 
gering geschatzt vverden, Es findet sich auf der ganzen Erde 
schon bei den primitiven Volkern in irgendwelchen Formen vor, 
und wir diirfen darum — wie auch aus anderen Griinden, die 
die Vergieichung an die Hand gibt — mit Sicherheit annehmen, 
daB schon die arische Urzeit das Opfer kannte. Alie arischen 
Volker bringen Opfer dar, schon in der altesten Zeit, in der sie 
uns entgegentreten. Sie haben es sicher schon aus der Urzeit 
mitgebracht. Es fragt sich nur, welche Form, welch en Charakter 
die Opfer der Urzeit gehabt haben diirften, Diese Frage ist 
gegenwartig schon von verschiedenen Seiten gefordert worden. 
Wir werden ihr, w^enn wir von den mutmafilichen Opfern bei 
den Sonnen- und Lebensfesten der aiten Arier reden wollen, 
ebenfalls nicht ausweichen konnen. 

Fiir das Opfer bei den Indern, wie auch bei Griechen und 
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Romern ist das Opferfeuer charakteristisch. Die Opfergaben 
werden in das Reuer geworfen, um durch dessen Vermittlung zu 
den Gottern hinaufgetragen zu werden. Es ist wahrscheinlich, 
dafi dieser charakteristische Zug dem altarischen Opfer noch 
abging und dafi Olden berg und Schrader Recht haben, 
wenn sie annehmen, dafi wir in dem eigentlichen Opferfeuer 
jener Volker „die Neuerung einer fortgeschrittenen sakrifikalen 
Technik'^^ zu erkennen haben. Das altpersische Opfer, wie es 
uns Herodot I, 182 schildert, entbehrte des Opferfeuers. Das 
darzubringende Fleisch wird von dem Opfernden, nachdem er es 
zerlegt und gekocht, auf einer Streu von zartem Gras Oder Klee 
den Gottern hingelegt Ein Magier steht dabei und singt die 
Theogonie, eine Art Beschwdrung der Gotter, durch die sie zum 
Opfer geladen werden. Nach einiger Zeit nimmt dann der 
Opfernde das Fleisch wieder an sich und verwendet es nach 
Belieben Ahnlich scheint das skythische Opfer sich abgespielt zu 
haben. Auch das Opfer der alten Germanen fand ohne eigent- 
iiches Opferfeuer statt. Das Blut des Opfertieres wurde in einem 
Kessel aufgefangen und mit demselben besprengte man Gotter- 
bilder und Tempelwande. Das Fleisch des Tieres wurde sodann 
gekocht und gemeinsam verzehrt Tacitus wiederum berichtet 
uns von der germanischen Sitte, die Leiber oder wenigstens die 
Haupter der geopferten Tiere an Baumen aufzuhangen (Ann. i, 61), 
und damit verwandt ist die Sitte der heidnischen Russen, welche 
der Araber Ibn Dustah bezeugt, dem Opfertier eine Schlinge um 
den Hals zu legen und es so an einem Baume aufzuhangen, bis 
es aufhort zu atmenA 

Wenn wir danach wohl auch annehmen diirfen, dafi dem 
Opfer der arischen Urzeit das Opferfeuer noch nicht charak- 
teristisch war, so folgt daraus noch nicht, dafi ein Werfen von 
Opfergaben ins Feuer damals ganz unbekannt gewesen sei und 

^ Ygh Oldenberg, Religion des Veda, S. 343 ff.; Schrader, Reallexikon 
des indog. Alt, S. 600. 

“ Ebenfalls nach Herodot (IV, 60); s. Schrader a. a. O., S. 600. 

^ Vgl. Mogk, Germanische Mythologie, S. 165. 

Vgl. Schrader, Reallexikon. 
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unter keinen Umstanden stattfand. Nicht nur ist es wahrschein- 
lich, daB man schon damals, wie auch spater, wie hier und da 
sogar noch in der Gegenwart geschieht^, das Feuer selbst 
„futterte“, indem man ihm gewisse Spenden zu verzehren gab, 

gerade die verschiedenen Brauche der Sonnenfeste lassen uns 

vermuten, daS man seit alters gewohnt war, bestimmte Teile 
der Opfertiere, ja wohl auch ganze Opfertiere, in das bei dieser 
Geiegenheit fiammende Feuer zu werfen. Es war dies ja auch 
kein Opferfeuer im spateren sakrifikalen Sinne, dazu bestimmt, 
die Opfergaben den Gottern hinaufzutragen, sondern vielmehr 
ein Feuer, das symbolisch die Sonne reprasentierte und in dem 
also gewissermaBen die Sonne selbst das Opfer empfing. Aber 
es konnte ihr auch in anderer Weise angeboten und dargeboten 
werden. Wenn die polakischen Madchen in Ober-Schlesien, wie wir 
schon gesehen haben, zu Johannis in der Morgenfruhe bestiminte 
runde Kuchen ira Freien auf ein reines Tuch legen und sie um- 
tanzend rufen: „Tanze, Sonne, tanzel Das sind deine Sonn- 
chenl'‘ — dann springt es in die Augen, daB die „Sonnchen“ 
genannten Kuchen, welche symbolisch die Sonne darstellen, dieser 
als Gabe, als Opfer dargebracht und geweiht werden. Dem wider- 
spri cht es in keiner Weise, daB die Madchen die Kuchen nachher 
wieder an sich nehmen und unter ihren Angehorigen verteilen. 
Ganz dasselbe tut Ja der opfernde Iranier mit dem feierlich 
unter Beistand eines Magiers den Gottern geopferten Fleische. 
Hier wie da waltet otfenbar die Vorstellung, daB das bloBe feier- 
liche Anbieten der Opfergabe schon genuge, — daB die Gott- 
heit damit ihren Anteil erhalten habe und sich denselben schon 
in irgendwelcher Weise anzueignen wisse, ob auch den Augen 
der Menschen nicht sichtbar. Beim persischen Opfer mag dabei 
an den Duft oder Dampf des gekochten Fleisches gedacht sein, 
beim polakischen Sonnenopfer beriihren die Strahlen der auf- 
gehenden Sonne die dargebrachten Kuchen. DaB irgendeiii 
nicht sichtbarer, quasi atherischer Teil der Opfergabe von 
den verehrten geistigen Wesen genossen werde, ist eine auch 


^ Vgi. unten in dem Kap. ,,Das Feuer“. 
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sonst bekannte AnschauuDg. Wenn wir aber das oberschlesische 
Soniienopfer mit dem altpersischen Opfer vergleichen, so kann 
es keinem Zweifel nnterliegen, dafi das erstere eine noch primi- 
tivere Form der Opferdarbringung darstellt. Da gibt es keinen 
singendeii Magier, ohne den nach Herodots Angabe die Perser 
keine Opfer darbringen dlirfen*, keinen kunstvollen oder tief- 
sinnigen Beschworungsgesang, wie ihn Herodots Bezeichnung 
Theogonie (und Epaoide) bei den Persern vermuten lassen. Die 
Opfernden selbst bringen in einfach-feierlicher Form, mit Tanz 
und wenigen hinweisenden, auffordernden Worten, ihre Gabe der 
Sonne dar. Diese und ahniiche, ganz primitiv-einfache Opfer- 
darbietungen werden wir um so gewisser schon der arischen Ur- 
zeit zuschreiben diirfen, als sie sich im SchoBe arischer Volker, 
wie das angefiihrte Beispiel zeigt, bis in die Gegenwart erhalten 
haben. Von einer obligatorischen Mitwirkung des Priesters beim 
Opfer der arischen Urzeit kann selbstverstandlich nicht die Rede 
sein. Wir wissen ja nicht einmal gewiB, ob die Urzeit schon 
Priester besaB. Aber wenn wir dies auch in einem primitiven 
Sinne des Wortes fiir wahrscheinlich halten , wenn wir auch 
glauben, dafi es damals schon Manner — vielleicht auch Frauen? 
— gab, welche beim Opfer handelnd, leitend, ordnend, be- 
schworend, singend auftraten, — Zauberpriester, Dichter von 
Zaubeispriichen und Beschwdrungsliedern, — dann werden wir 
doch wohl annehmen miissen, daB die Beteiligung solch hervor- 
ragender Personlichkeiten sich auf groBere, gemeinsame Opfer- 
feste beschrankte, daB sie eher die Ausnahme war als die Regel 
Dies ist sie erst spater bei denjenigen Stammen geworden, die 
tiberhaupt eine hohere sakrifikale Entwicklung erlebten, was keines- 
wegs flir alle Arier gilt Eine Darbringung wie das Sonnen- 
kuchenopfer der polakischen Madchen zur Sonnwendzeit hat 
gewuB nicht urspriinglich priesterliche Assistenz gehabt und diese 
dann spater eingebiiBt. Sie tr^t vielmehr den Stempel einer 
grdBeren Einfachheit, groBeren Urspriinglichkeit, hoheren Alters. 
Obwohl weit spater bezeugt als das persische Opfer mit dem 
singenden Magier, werden wir es doch fiir weit primitiver als 
dieses halten diirfen. Ebenso primitiv ungefahr wie den Branch 



Opfcr bei den Sonnen- nnd Lebensfesten. 


367 


der indianisclien Pattawatomis, die bei Sonnenaufgang auf ihre 
Htitten klettern, niederknien und der leuchtenden Scheibe eine 
Schiissel voll Mais als Opfer darbringen Ebenso primitiv un- 
gefahr ist die alte Sitte des litauischen Bauern, der beim Ge- 
witter mit blofiem Hanpt, eine Speckseite auf der Schulter tragend, 
auf seinem Acker umhergeht und betet: „Perkunas, Gott, scblage 
iiicht in das Meinige! Icb will dir auch diese Speckseite geben!‘‘ 
Ist das Gewitter vorliber, dann bring! er die Speckseite nach Hause 
und verzehrt sie mit seinen Hausgenossen Auch das ist eine 
Opferdarbringung und Opfermahl der primitivsten Art. 

Hochst primitiv muten auch die Opfer an, welche die Letten bis 
in die Gegenwart hinein ihrem Uhsing darzubringen pflegten^, 
dem pferdebeschutzenden Gott, den schon A u n i n g und B i e 1 e n - 
stein als alten Soiinengott erkannt haben, den wir noch ge- 
nauer als mannliche Gottheit der neuaufsteigenden Sonne be- 
zeichnen diirfeii. 

Dem Uhsing wurde noch im 19. Jahrhundert in verschiedenen 
Gegenden des lettischen Livland in der Morgenfrube des Uhsing- 
tages, d. h. des 23. April, ein Hahn geschlachtet. Es geschah dies 
im Pferdestalle, nachdem der Hahn zuvor um die einzelnen Pferde 
herumgetragen worden war. Der geschlachtete Hahn wurde 
sodann gekocht und gemeinsam verzehrt, es durften an diesem 
Opfer und Fruhmahl aber lediglich die Bewohner des betreffenden 
Gesindes (d. h. Bauernhofes) teilnehmen, unter strenger Aus- 
schlieSung fremder Gaste, — und zwar nur die Manner des Ge- 
sindes. Die Weiber batten keinen Teil daran. Ein altertlimlicher 
Zug. Es ist ja bekannt, dab die Stammeskulte primitiver Volker 
gewohniich von den Mannern allein, unter Ausschliefiung der 
Weiber, ausgefiihrt werden In einigen lettischen Gesinden soli 


1 Vg]. Tylor, Anfacge der Kultur, 11 , S. 288. 

" Vgl. Chr. Hartknoch, Das alte Preufien, S. 160. 

VgL zu dem foigenden R. Auning, Wer ist Uhsing r Ein Beitrag 
zur lettischen Mythologie, im Magazin der lettisch-Iiterarischen Geseilschaft, 
Bd. XVI, Stiick 2, S. 9 — 15. 

^ Vgi. Archiv f. Religionswiss., Bd. Vil, S. 235; nnd das Buck von 
Heinrich Schurtz, Altersklassen und Miinnerbunde. 
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es iiidessen Sitte gewesen sein, dafi die Manner im Pferdestall 
einen Hahn, die Weiber aber im Viehstall eine Henne geschlachtet 
und beide Teile dann gesondert ihre Mahlzeit bereitet und ab- , 
gehalten haben, — vielleicht ein spateres Zugestandnis an das 
weibliche ' Geschlecht b Die Regel war, dab der Opferhahn unter 
einer Pferdekrippe im Pferdestalle geschlachtet wurde, doch soli 
man ihn bisweilen auch in der Kiiche iiber dem Feuerherde 
geschlachtet und dann das Blut auf den Feuerherd haben fliefien 
lassen. In der Nacht wurden dann die Pferde zum ersteii Mai 
auf die Weide gefiihrt, dort wurde ein Feuer angeztindet und 
Fleisch, Bier und Eier genossen. Fiir jedes Pferd wurde dabei 
ein Ei besonders bezeichnet, das, wenn es beim Kochen platzte, 
dem betreffenden Tiere Unheil kiindete. Danach wurde ein sog. 
Pan tags gebacken, d. h. ein Pfannkuchen von Eiern mit Speck. 
Dazu wurden auch die Weiber und Kinder zugelassen, die Manner 
aber haben das Mahl allein bereitet, — ahnlich wie auch beim 
Barenfeste der Giljaken die Manner allein das Mahl bereiten, an 
dessen Genub die Weiber und Kinder dann in gewisser Be- 
schrankung auch teilnehmen. Der Alteste spricht vor dem Essen 
das gewohnliche Tischgebet und ruft sodann den alten Vater 
Uhsing an, die Pferde zu schiitzen. Er steckt zuerst den LofFel 
in den Pantags, dann folgen ihm die anderen, — auch dieses 
abendliche Festmahl olBfenbar ebenso ein rituelles, dem Uhsing 
geweihtes, wie das Friihmahl des Hahnes, Unter Praulen findet 
sich ein Hiigel, der noch jetzt Pantagu-Kalninsch, d. h. Pfann- 
kuchenhiigel genannt wird, „weil auf ihm friiher alljahrlich bei 
der Feier des Uhsingtages der Pantags zubereitet worden ist, 
wahrend die Pferde rundumher geweidet haben*' Ahnliches 
darf man wohl von mehreren „Uhsing-Bergen“ vermuten, deren 
Auning gedenkt. Jedenfalls gelten dieselben als dem Uhsing 
geheiligt und werden wohl Kultstatten desselben gewesen sein. 

Dem Uhsing-Feste fehlt aber auch der Rauschtrank idcht. Es 

^ Auning a. a. O., S. 13. 

2 Auning a. a. 0 ., S. 12, nach Mitteilung des Pastors Gaehtgens im Lasdohn- 
schen Kirchspiel. In einem Gesinde derselben Praulenschen Gegend soil 
noch bis auf die Gegenwart dem Uhsing geopfert worden sein. 



Opfer bei den Sonnea- uad Lebensfesten. 


369 


wird zu diesem Tage Bier gebraut und warden bei demselben an 
manchen Orten alte Brauche streng beobachtet. Bevor man zu 
trinken beginnt, wird eine dreimalige Libation, ins Feuer hinein, 
vorgenommen. Dann ninimt man den gllihendsten Stein vom 
Feuerherde und schleudert ihn fort mit den Worten: „Mogen 
dem Neider die Augen ausbrennen‘^ Dies ietztere ist eine offen- 
bare Zauberhandlung. Eine ebensolche liegt vor, wenn man an 
diesem Tage ein Ei in eine groBe Eiche legt, damit die Pferde 
stark werden; oder in einen dichten Weidenstrauch, damit sie 
tuchtig werden b 

Das Hahnenopfer wird im Herbst, zu Michaelis oder Martini, 
wiederholt, wenn die Pferde heimgeftihrt werden. Das Blut des 
Hahnes wird in die Krippe auf den Hafer getraufelt oder es wird 
damit ein Kreuz auf die Stalltiir gemacht. Die vielfach zu be- 
obachtende Ubereinstimmung der Herbstbrauche mit den Friihlings- 
brauchen tritt auch hierin hervor. Wie der Erntemai dem 
Friihiingsmaibaum, so entspricht der Herbsthahn dem Friihlings- 
hahn u. dgl. in.-. 

^ An einigen Orten gibt es noch besondere Opferstatten, wo am Uhsing- 
Tage Opfer von Fleisch, Brot und Bier niedergelegt werden. Gewohnlich. 
ist es ein Baumstumpf. Als Rezept zu einem Speiseopfer fur Uhsing gibt 
Auning an: der Magen, das Herz und die FiiSe eines Hahnes nebst der 
Leber, der Lunge, der Zunge und den Fiifien eines Schweines. Der Baum- 
stumpf deutet w'ohl auf Ubertragung von oder Vermengung mit anders- 
artigen Opfern, vielleicht Totenopfern, Sehr altertiimlich erscheint aucli 
die Angabe, dafi man sorgte und jammerte, wenn die Opferspeise unberiihrt 
blieb Oder wenn man erfubr, dafi ein Mensch sie fortgenommen. Wenn 
aber irgendein Tier sie gefressen, dann freute man sich, jubelte und sagte, 
dafi es in diesem Jahre tiichtige Fililen und Pferde geben -werde, weii Gott 
die Speise angenommen habe (Auning a. a. 0 ., S. 15). 

2 Sehr eindrucksvoil und gewifi sehr alt ist das Hahnopfer beini Ernte- 
fest der Litauer; vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkuite, S. 250; 
aucli an vielen Orten Deutschlands spielt der Hahn bei der Erntemahizeit 
eine wichtige Rolle, was wohl auch als Rest alien Opferbrauclies betrachtet 
werden darf; vgi. Mannhardt, Baumkultus, S. 198. Hierher gehort auch 
der Hahnenschlag beim Erntefest in Deutschland ; vgl. Pfannen- 
schmied, Germanische Erntefeste, S. 232; ebenso der Hahnenschlag 
zur Kirmes im Oktober, vgl. Pfannenschmied a. a. O., S. 293; Reinsberg- 
Diiringsfeid, Das festliche Jahr, S. 370. Das Huhnschiagen zu 

AR IL 24 
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Tieropfer, Kuchen, Eier und Trankopfer, samtlich in ritueller 
Weise bereitet und genossen, mit charakteristischen Ziigen hohen 
Altertums ausgestattet, bilden die wesentliche, recht vollstandige 
Reihe festlicher Geniisse am Uhsing-Tage der Letten. Es ist 
eipe soienne, verschiedene Stadien durchlaufende Schmauserei, bei 
welcher des Gottes ehrfiirchtig gedacht, sein Schutz erfleht wird, 
— vermutlich ein sehr alter Typus gemeinsamen Opfermahles, an 
welchem der Gott unsichtbar teilnehmend gedacht ist. Das Biut 
des geschlachteten Hahnes, das unter der Pferdekrippe Oder auf 
dem Feuerherde flieSt, sowie die Biergiisse in das Feuer hinein 
scheinen sein spezieller Anteii dabei, — und das Ganze geschieht 
ja ihm zu Ehren. Es mag aber vieileicht auch in den genossenen 
Speisen eine einfache Symbolik verborgen sein. Die Eier sind 
uns schon oft bei den Sonnenfesten begegnet und in ihrer Be- 
ziehung zu Sonne, Friihiing und Leben besprochen. Der runde 
Pfannkuchen, zumal von Eiern bereitet, mag abnlich zu fassen 
sein, wie die „Sonnchen‘^ der polakischen MMchen zu Johannis. 
Bei dem Bier erinnern wir uns dessen, daB Uhsing selbst Bier 
braut „in der FuBspur des Rosses'‘, — daB die Sonne auch als 
GefaB, als Krug oder Kanne gefaBt wird, — als goldene Kanne 
gerade in iettischen Liedern. Der Hahn aber stand nicht nur 
bei den Iraniern seit altester Zeit in hohen Ehren als Verkiindiger 
des die Finsternis und die bosen Damonen verscheuchenden 
Morgens, er gait auch dem europaischen Norden sehr wahrschein- 
licherweise schon Jahrhunderte lang als ein heiliges Tier, das den 
Morgen verkiindigt, bevor er auch des Nutzens wegen gehalten 
zu werden anting Der in der Morgen friihe geschlachtete Hahn 

Fastnacht in England (Essex nnd Suffolk) gehort aber wohl in die Rdhe 
der Friihiingsfestbrauche nnd daher nock naher zum Hahnopfer fur Uhsing 
(vgL dariiber Reinsberg-Duringsfeid, Das festiiche Jahr, S. 59); das Huhn 
wird einem Burschen auf den Rticken gehangt, der Pferdeschellen tragt und 
von den anderen Burschen verfolgt wird, weichen die Madchen mit ihrea 
Schiirzen die Augen verbuuden haben. Sie tragen Zweige in den Handen 
und schiagen meist haufiger einer den anderen, als das Huhn. Ist dies 
endiich geiroffea, so wird es mit Speck gekocht und mit einer Masse von 
Pfannkuchen und Rahmkuchen gemeinschafilich verzehrt. 

^ Vgi. Schrader, Reailexikon, S. 323. 324. 
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darf gewifi als ein passendes Opfer far den Gott der neu auf- 
steigenden Sonne gelten, — zumal die Sonne selbst, wie wir 
bereits wissen, bei den arischen Voikern vieifach in Vogelgestalt 
gedacht wird ^ und also auch diese weitere Symboiik noch hinzu- 
kcrnmen kdnnte, — der Vogel dem Vogel, das Morgentier dem 
Morgengotte geopfert, 

Bei dem iettischen Hahnenopfer, dem FruhlingssonnengotteUh sing 
geweiht, fallen uns andere Hahnenopfer ein, die von arischen 
Vdlkern im Johannisfeuer dargebracht werden, — wem anders 
wobl als der gottlichen Sonne, als deren Abbild jene Feuer 
flammen? So berichtet Grimm, dafi bei den Russen bisweilen 
zu Johannis unter Tanz und Gesang ein weifier Hahn im Feuer 
verbrannt worden sei — und auch bei den Germanen scheinen 
gelegentlich lebende Hahne ins Johannisfeuer geworfen zu sein^. 
Wenn diese Angaben richtig sind, dann scheint mir auch hier 
ein Hahnenopfer beim Sonnenfeste, der Sonne geweiht, vorzuliegen. 
Denn Mannhardts Idee, diese und andere in solchen Feuern 
verbrannte Tiere stellten die Korndamonen, resp. Vegetations- 
damonen dar, welche man gleichsam symbolisch durch das Sonnen- 
feuer gehen liefi, scheint mir kaum haltbar. Abgesehen davon, 
dafi dieser etwas subtile Gedanke sehr friihen Zeiten wohl nicht 
zuzutrauen sein diirfte, kbnnen auch die Korndamonen, welche 
dabei die Hauptrolie spielen, nicht alter sein als der Getreidebau, 
der hochstens mit seinen ersten Anfangen der arischen Urzeit 
angehort. Die Opferung heiliger Tiere und anderer Opfertiere 
ist aber ohne Zweifel weit alter, wie schon Frazer ganz richtig 
erkannt und gezeigt hat. Es fragt sich dann aber, wie alt speziell 
die Hahnenopfer (oder Huhnopfer) sein durften, eine Frage, die 
eng mit der anderen Frage zusammenhangt, wie alt die Huhner- 
zucht in Europa ist. Man halt dieselbe gegenwartig nicht fiir 

^ Bei den Letten, wie es scheint, als Lerche in dem Liede „Dic Lerche 
brant Bier“ usw,, dem die Variante „Uhsing brant Bier“ usw. entspricht. 

2 Grimm, Deutsche Myth., 4. And., S. 519; Mannhardi, Baumknltus, 

s. 515- 

3 Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 231 (leider ohne naheren 
Nachweis). 

24* 
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urarisch, doch glaube ich, dafi die Frage wohl noch revidiert 
werden miifite. Denn dafi Homer und Hesiod den Hahn noch 
nicht erwahnen, erst Theognis im 6. Jahrh. v. Chr., scheint mir 
dafiir doch kein zwingender Beweis zu sein, zumal Hahndar- 
stellungen auf alteren griechischen Vasenbildern uns hoher hinauf 
fiihren \ Die Ubereinstimmung mehrerer Namenreihen des Haus- 
hahns bei asiatischen und europaischen Ariern, sowie der Umstand, 
dafi die Gattung Gallus schon fiir die Tertiar- und Quaternarzeit 
Europas nachgewiesen ist macht es wahrscheinlich, da6 schon 
die Arier der Urzeit diese Tiere gekannt haben^ wenn auch 
vielleicht nur im wilden Zustande. Wann die Zahmung eintrat 
wissen wir leider nicht, da6 sie aber der Urzeit mit Bestimmtheit 
abzusprechen, scheint mir noch nicht festzustehen. Aber auch 
schon als wilder oder halb wilder Vogel konnte der Hahn wegen 
seines Krahens in der Morgenfriihe als der Sonne geheiiigt gelten, 
denn auch wilde Tiere sind manchen Gbttern heilig und werden 
dann wohl auch bisweilen diesen als Opfer dargebracht. Ein 
Beispiel derart scheint das Toten und Verbrennen der Eichhbrnchen 
im Osterfeuer darzubieten, wie uns solches fiir den Ort Braunrode 
im Harze bezeugt und vielleicht auch in einem Kblner Spruch 
angedeutet wird Wahrscheinlich gilt das Eichhornchen wegen 
seines braunroten Felles als ein Sonnentier und wurde darum im 
Sonnenfeuer geopfert. Dasselbe mag fiir die Fiichse gelten, die 
an einigen Orten Deutschlands und Frankreichs gelegentlich auch 
im Oster- oder Johannisfeuer geopfert zu sein scheinen Hbchst 
merkwiirdig und wohl ahnlich zu fassen ist das Jagen und Toten 
des sonst als heilig angesehenen Zaunkdnigs zur Weihnachtszeit 
in England, Irland und Siidfrankreich, wie uns Frazer solches 
schildert Das getotete Tier wird in Prozession umhergetragen, 
seine Federn werden als gliickbringend verteilt, der Leichnam 
dann feierlich begraben^. So hatte auch der Hahn schon als 
Wildes, der Sonne geheiligtes Tier dieser geopfert werden konnen, 

^ Vgl. Schrader, E.eallcxikon, S. 322. ^ S. Schrader a. a. O., S. 323. 

® Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 512; Maunhardt, Baumkultus, 
S. 50S. ^ Vgl Mannhardt, Baumkultus, S. 508.515, 

^ J. G. Frazer, The golden bough, VoL II, S. 442 — 446. 
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er diente aber dann wahrscheiniich noch nicht zur Festmahlzeit, 
wie das spater der Fall war, wo man ihn gezahmt und sein Fleisch 
zu nutzen gelernt hatte. 

Bleiben wir zunacbst bei dem Tieropfer und suchen wir die 
Frage zu beantworten, ob und welch e Tierarten von den alten 
Ariern, womoglich schon in der Urzeit bei den Sonnen- und 
Lebensfesten geopfert worden sein dlirften. Haben wir liberhaupt 
Anhaltspunkte zur Entscheidung dieser Frage? 

Es darf zunachst als zweifellos sicher gelten, dai3 die arische 
Urzeit das Tieropfer kannte und daiS sie es in ausgedehntem Mafie 
iibte, wenn auch kein geniigender Grund vorliegt, dies Opfer fiir 
das einzige der arischen Urzeit zu halten, — wie Schrader anzu- 
nehmen scheint A Im allgemeinen werden wir den Grundsatz 
fur richtig halten diirfen, dafi zwischen den Opfergaben und der 
Nahrung des Menschen die engste Beziehung besteht, ja dab sich 
beide — zumal in altesten Zeiten — in der Hauptsache decken, 
denn der Mensch bringt den Gottern in der Regel die Speise 
und den Trank dar, die er selbst geniefit und die ihm am besten 
munden, und das Opfermahl ist ein festlicher Schmaus der 
Menschen, an dem auch die Gbtter ihr Teil erhalten, ja das ihnen 
in Ehrfurcht geweiht ist, bei welchem aber doch naturgemaB das- 
jenige geschmaust wird, was der Mensch auch sonst, und was er 
besonders gern als Speise und Trank zu sich nimmt. Erst wenn 
im Lauf der Jahrhunderte die Nahrung sich mannigfach andert 
und doch das Gedachtnis friiherer Opfermahlzeiten weiterlebt, kann 
die Ehrfurcht vor dem, was die Vater einst iibten, fiir das Opfer 
speziell an alteren Formen und Arten der Nahrung festhalten 
lassen, wodurch dann naturlich eine Diskrepanz zwischen der 
gewdhnlichen Speise und dem liblichen Trank gegeniiber der 
Opferspeise und dem Opfertrank entsteht. Wo es indessen noch 
keine geschichtliche Uberiieferung gibt und das Gedachtnis der 
Menschen nicht weit zuriickreicht, wie das in der Urzeit sicher 
der Fall w’ar, labt sich eine so entstandene Diskrepanz schwerlich 
annebmen oder doch keine sehr bedeutende. Da nun aber die 


^ Vgl. Schrader, Reallexikon, S. 6oi. 
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Nahrung der arischenUrzeit sich aus animaliscber und vegetabilischer 
Kost zusammensetzte, da zu dem Fleisch und Fett der Tiere nicht 
nur Milch, Quarkkase und Eier der Vogel, sondern auch einige 
Hiilsenfriichte, wie Bohnen, und Halmfriichte in Gestalt von Brei 
und Brot hinzukamen, werden wir eine ahnliche Mischung auch 
bei den Opfergaben vermuten miissen. Allerdings wog bei den 
viehzuchtenden Ariern die Fleischnahrung entschieden vor und 
dem entsprechend werden wir vermuten miissen, dafi das Tier- 
opfer dominierte. Das stimmt denn auch mit den Tatsachen. 
Es stimmt damit, dsS bei alien arischen Vdlkern das Tieropfer 
in der altesten uns bekannten Zeit stark hervortritt, — es stimmt 
zu der von Schrader betonten Tatsache, dai3 bei den gerade am 
meisten in der Kultur zuriickgebliebenen arischen Stammen, wo 
der Ackerbau noch weit hinter der Viehzucht zuriicktritt, von den 
Gewahrsmannern nur blutige Opfer genannt werden So bei 
den alten Germanen, den Slaven, den Skythen, — und auch bei 
den wohl schon hoherstehenden Persern des Herodot. 

Pferd, Rind, Schaf, Ziege und in Europa auch das Schwein 
waren die Haustiere, deren Fleisch die alten Arier genossen, deren 
Fleisch auch gewiB bei den Opferschmausen die vornehmste Rolle 
spielte. Schwieriger wird die Frage, sobald wir es versuchen, 
Spezielleres fiir spezielle Opfer und spezielle Gotter festzustellen, 
und es fragt sich, wieweit solche Spezialisierung in der Urzeit 
tatsachlich schon vorlag. 

Das Pferd war den Ariern der Urzeit zweifellos ein hervor- 
ragend wichtiges Schlachttier und Fleischtier neben seiner etwaigen 
sonstigen Bedeutung, Bei den Germanen ist bekanntlich der 
altererbte beliebte Genufi des Pferdefleisches erst durch das 
Christentum ausgerottet worden. Pferdeopfer sind uns bei den 
meisten Ariern sicher bezeugt, — so bei Indern, Iraniern, Griechen, 
Romern, Germanen, Slaven und Preufien Wir haben aber auch 
einige besondere Anhaltspunkte fur die Annahme, dafi das Pferde- 
opfer gerade der Sonne dargebracht wurde, da6 es bei den 


Vgl. Schrader, Reallexikon, S. 6oi. 
Vgl. Schrader, Reallexikon, S. 624. 
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altarischen Sonnenfesten eine Rolle gespielt haben diirfte, — wo- 
mit nicht gesagt sein soli, dafi seine Opferung sich anf diese 
Feste beschrankte. Die Griechen brachten dem Helios Pferde- 
opfer dar. So nach Pausanias auf dem Taygetos so anf Rhodes, 
wo man ihm ein Viergespann ins Meer stiirzte — wahrend uns 
bei den Romern ein Pferdeopfer fur Mars, bei den lilyriern ein 
solches fur ihren „Pferdejupiter“ (Jupiter Menzana) bezeugt ist ‘I 
Der Sonne brachten auch die Massageten Pferde zum Opfer dar 
Besonders bedeutsam erscheint mir aber die Rolle, welche bei 
mehreren europaisch-arischen Volkern ein Pferdehaupt oder Pferde- 
schadel beim Johannisfeuer, beim Maifeuer oder auch zu Ostern 
spielt, und zwar bis in die neuere Zeit hinein. So wurde in 
MeiBen und Thiiringen friiber ein Pferdehaupt in die Flamme 
des Johannisfeuers geworfen und ebenso warf man in Irland 
Pferdekbpfe in das Maifeuer In Dublin und seiner Umgegend 
gehorte durchaus ein PferdeschMel samt anderen Knochen auf 
den Scheiterhaufen, auf welchem bei der Maifeier der Maibaum 
verbrannt wurde Im Kalbeschen Werder aber wurde zu Ostern 
ein Wettlaufen der Jungen zu einer auf einem Hiigel aufgepflanzten, 
mit Knochen behangenen und mit einem Pferdeschadel gekronten 
Tanne angestellt^. Diese merkwiirdigen Sitten deuten unzw^eifel- 
haft darauf hin, dad bei den Johannisfeuem und Friihlingsfeuern 
der Germanen und Kelten ehemals Pferdeopfer stattfanden, — 
Festschmause, an denen man Pferdefleisch genofi und das Haupt 
des Pferdes entweder ins Feuer warf oder auch oben auf einem 
Baum anbrachte. Das ins Festfeuer geworfene Haupt war damit 
wohl der Sonne gespendet und geopfert, da dies Feuer ja syra- 


^ Vgl, Roscher, Lexikon der griech. und rom. Mythologie, S. 2024; 
Tylor, Anfange der Kultur, II, S. 294. 

^ Vgl. oben S. 21. Der Sonne brachten auch die Massageten Pferde 
zum Opfer dar, s. Tylor a. a, O., II, S. 287. 

* VgL Schrader a. a. O., S, 624. * Vgl. Tylor a. a. O., S. 287. 

^ Fiir das 16. Jahrh. bezeugt; vgl. Grimm, Deutsche MythoL, 4. Aufl., 
S. 514. S. auch Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, 8.231. 

® Vgl. Grimm a. a. O., Nachtrage (Bd. Ill), S. 177. 

Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 178. 

* Vgl. Mannhardt, Baumkultus, S. 383. 
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bolisch die Sonne darstellte. Das Haupt mag als passendste 
Gabe fiir die Gottheit gegolten haben, da es einerseits den edel- 
sten Teil des tierischen Leibes bildet, andererseits dem Menschen 
nicht viel zum Verzehren bietet^. Aufier dem Haupt ist aber 
auch vielfach das Werfen von Knochen in das Johannisfeuer be- 
zeugt und das diirfte ebenfalls alte Sitte sein, — sei es nun, 
dafi diese Knochen als Opfergaben galten, sei es, dafi man so 
den Opferrest im heiligen Feuer vernichten wollte, denn nach 
bekanntem und weitverbreitetem Aberglauben konnte durch Mil 3 - 
brauch solcher Reste viel Unheil angerichtet und denen, die das 
Mahl gehalten, boser Schaden zugefligt werden 

Dem Pferdeschadel begegnet man aber auch bei herbstlichen 
Festen. Man tragt ihn bei der Kirmes in Deutschland auf einer 
Stange umher. Beim Schlu6 des Festes wird er vergraben \ Ob 
Mannhardt Recht hat, in dem Ro6 den Reprasentanten eines 
Korndamons zu sehen, wollen wir nicht untersuchen. Bei den 
Schwingtagen des Flachses im Rheinlande gab es friiher mit 
Katzendtoien oder Saiten iiberspannte Pferdeschadel, auf denen 
man noch 1778 neben dem Hackbrett zum Tanz schnurrte ^ 
Ein besonders bedeutsames Pferdeopfer im Herbst ist bekanntlich 


^ Vgl. auch den von Agathias bezeugten alemannischen Brauch, Pferde, 
Kinder usw. zaQarofiovvTsg zu opfem, d. h. indem sie den Tieren den Kopf 
abschneiden, welcher offenbar — wie schon Grimm a. a. O., S. 38 be- 
merkt — „vorzugsweise dem Gott geheiligt wird“. — Bei der Schichtung 
des indischen Feueraltars, der Agniciti, werden die Kopfe der 5 Opfertiere 
hinein gelegt; Mensch (resp. ein Substitut), Kofi, Rind, Schaf, Ziege. 

2 Daber riihrt wohl ihr Name bonefire in England, resp. Schottland; 
vgl. Mannhardt, Antike Wald- u. Feldkulte, S. 316, auch Mannhardt, 
Baumkultus, S, 508, Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 231. 

^ Es gibt verschiedene Arten, solche Reste, resp. gebrauchte Opfergegen- 
stande, zu beseitigen. In Indien finden wir neben dem Verbrennen auch 
das Begraben und Wegschwemmen derselben; vgl. Oldenberg, Religion 
des Veda, S, 345. 346 Anm. Sie werden demnach wesentlich ebenso wie 
die als unrein und gefahrlich geltenden Leichen behandelt. — Die Giljaken 
begraben die Schadel der Baren nach den Barenfesten sehr sorgfaltig. 

^ Vgl. Pfannenschmied, Germanische Erntefeste, S. 269. 303. 310. 

® Vgl. Reinsberg-Duringsfeld a. a. O., S. 352. 
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das des romischen Oktoberrosses, dessen Blut aufbewahrt und 
im Friihling in das Palilienfeuer geworfen wurde, also jenes Feuer, 
das den Friihiings- resp. Maifenern der nordlichen Arier entspricht. 
Die Bedeutung dieser herbstlichen Opfer kdnnen wir hier noch 
nicht erortern. 

Auf ein altes Bocksopfer beim Friihlingsfeuer lafit die merk- 
wiirdige Bezeichnung der Osterfeuer im Harz als „Bockshorn- 
brennen'^ oder einfach „Bockshorn^' schliefien. Ohne Zweifei 
wurde friiher ein Bockshorn in die Flamme geworfen^. Der 
Bock erscheint neben Widder und Eber als Opfertier fur Apollon 
bei den Griechen Beim Feuerlobgesangopfer der Index* (dem 
Agnishtoma), das so viel Beziehungen zu den europaischen Friih- 
lingsfeuerfesten zeigte, wurde ein Bock dem Agni und Soma ge- 
opfert. Ein weifier Widder erscheint als Opfer fiir Helios, im 
Gegensatz zum schwarzen Lamm, das der Erde dargebracht wird, 
bei Homer (II. 3, 104). Aber auch ein Eber wird dem Helios, 
mit Zeus zusammen, dargebracht (II. 19, 197). Bei den Germanen 
haftet das Eberopfer vor allem an der Weihnachtszeit ® und seine 
Beziehung zu dem goldborstigen Eber des Freyr, d. h. also wohl 
zur Sonne, erscheint kaum fraglich. 

DaB einst auch Menschenopfer der Sonne und bei den 
Sonnenfesten der Arier geschlachtet wurden, ist leider nicht un- 
moglich, wenn wir auch keinerlei Grund haben, solche als regel- 
maf)ige Sitte und noch fiir die letzten Zeiten der Gemeinsamkeit 
zu vermuten Eine dunkle Erinnerung an Ahnliches lebt viel- 
leicht in gewissen Brauchen des keltischen Maifeuers, des sog. 
Bealtine, fort^. Eine solche laBt sich auch in dem Verbrennen 
inenschlicher Figuren in den Friihiings- und Sonnenfeuern arischer 

^ Vgl. Mannhardl, Antike Wald- u. Feidkulte, S. 316. 317. L. v. Schroeder, 
Mysterium und Mimus, S. 20S; desgl. unsere Schlufibetrachtuag, 

2 Vgi. Preller, Griech- Mythol., 3. Aufl., I, S. 206 Anm. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 41. 

^ Bei dem Tschibtscha-Volk in Amerika werden Menschenopfer all ein 
der Sonne dargebracht: vgi. Ratzel, Volkerkunde, I, S. 574. 

® Vgl. Grimm a. a. O., S. 508. 
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Volker vermuten, doch handelt es sich da um recht vage Dinge, 
die auch anderer Deutungen fahig sind ^ Von bestimmterem 
Charakter erscheint nur die Opferung zweier schuidiger Menscben 
am Thargelienfeste des Apollon bei den Athenern. Sie fielen 
als „HeilmittebS d. h. zu Siihnungszwecken fiir die Bevolkerung 
Doch der Zusammenhang dieses Opfers zu den Sonnenfesten ist 
dunkel, sein Alter und sein Ursprung unbekannt, und auf keinen 
Fall lafit sich aus diesem vereinzelten Faktum etwas fiir die 
arische Urzeit erschlieSen, 

Kuchenopfer bei Sonnenfesten sind uns schon in den 
polakischen ,3onnchen^' und im lettischen Pantags fiir Uhsing zu 
Georgi entgegen getreten. Ahnliches und Verwandtes begegnet 
uns noch an manchen anderen Punkten des arischen Gebietes. 
So wird am Georgitage in verschiedenen Gegenden Rufilands ein 
junger Mann ganz in' Griin gekleidet und man legt ihm einen 
grofien, runden, mit Blumen geschmiickten Kuchen auf den Kopf. 
„Er tragt, in der Hand eine Fackel schwingend, diesen Kuchen 
ins Feld, und die ihm nachfolgenden Madchen singen zu Ehren 
St. Georgs hergebrachte Gesange. So umwandeln sie dreimal in 
der Runde die besaten Fluren. Dann bilden sie einen Kreis und 
legen inmitten desselben den Kuchen in eine Vertiefung der Erde. 
Jetzt wird ein Feuer angemacht, ein Schmaus bereitet und bei 
diesem der wieder aufgenommene Kuchen verteilt und verzehrt, 
so daB jeder ein Stiick erhalt“^. Es pflegt ein groBes Feuer zu 
sein, und um den Kuchen herum wird getanzt^. Es ist das 
offenbar eine alte Opferhandlung beim Friihlingsfeuer, samt Opfer- 
schmaus. Das Ganze hat rituellen Charakter. Die Vertiefung, in 
die man den Kuchen legt, erinnert an den altindischen Altar, die 
Vedi, die ja nur in einer vertieften Stelle des Erdbodens be- 
steht. Fackel und Feuer deuten zweifellos das Leben und Frucht- 
barkeit schaffende Sonnenfeuer an und gehoren in die lange 


^ Vgl, dazu M&nnhardt, Baumknltus, S. 364; 512; 525. 
® Vgl. Preller, Griech. Myth., 3. And., I, S. 210. 

® S. Manabardt, Banmkaltus, 8.317. 

^ S. Manabardt a. a. O., S. 539. 
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Reihe der europaischen Friihlingsfeuer hinein. Man denkt un- 
willkiirlich an das lettische Lied, das dazu auffordert, dem zu 
Georgi gefeierten Uhsing Holz zuzufahren, damit er ein grofies 
Feuer fiir die ganze Welt ziinde. 

Aber auch der groSe runde Kuchen, der zuerst gleich den 
polakischen Sdnnchen auf die Erde gelegt und umtanzt, dann in 
solenner Weise verzebrt wird, darf wohl als Symbol der Sonne 
nnd zugleich als Opfer fur dieselbe angesehen werden. Er mag 
auch zugleich, wie Mannhardt meint (a. a. O. S. 317), ein Symbol 
der Nahrungsfiille der kiinftigen Ernte sein, an der jeder sein 
Teil haben soil. Der in Griin gekleidete junge Mann stellt, gleich 
dem „grunen Georg'^ der Slowenen, ohne Zweifel die Kraft und 
Ftilie der Vegetation dar, — eine der vielen Formen jener Vege- 
tationsbrauche, welche fiir die Sonnen- und Lebensfeste der Arier 
so charakteristisch sind. 

GewiB mit Recht hat schon Mannhardt mit dieser russischen 
Sitte eine deutsche in Verbindung gebracht Wenn am Fackel- 
abend oder Funkensonntag die jungen Burschen fiir sich und ibre 
Madchen die im Fastnachtsfeuer angeziindeten brennenden Scheiben 
in hohem Bogen durch die Luft schleudern — ein unzweifelhaft 
deutiicher Sonnenzauber — , dann erhalt nachher der Bursch von 
seinem Liebchen zur Belohnung ein kranzformiges Geback, 
den sog. Funkenring, den Mannhardt auch mit dem runden 
Fladen zu Fastnacht vergleicht Funkenring und wohl auch 
Fladen, mit dem Fastnachtsfeuer und Sonnenzauber so eng ver- 
bunden, darf wohl als altes Sonnensymbol und symbolische Opfer- 
gabe , ein Rest und Abkommling uralter Opferspeise beim 
Friihlingsfeuerfest betrachtet werden. Man wird dabei unwillkiir- 
lich an jenen Radkranz aus Weizenmehl beim indischen Vijapeya, 
dem Krafttrunkopfer, erinnert, der — wie wir friiher schon ge- 
sehen haben — unzweifelhaft die Sonne darstellt, zu der der 
Opferherr symbolisch aufsteigt‘^. Wieviel Beziehungen speziell 
das Vajapeya- Opfer zu den Sonnen- und Lebensfesten der euro- 


^ Vgl. Mannhardt, Baurakultus, S. 466. 539. 

^ Vgl. oben S. 165. x66 und Oldenberg, Rel, d. Veda, S. SS. 473. 
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paischen Arier aufwies, daran brauche ich wohl kaum noch be- 
senders zu erinnern. 

„An einigen Orten Westfalens backt man am Ostertage Pfann- 
kuchen und bebt die Eierschalen sorgfaltig auf, fiillt sie mit 
Weihwasser und tragt sie ins Feld, damit kein Wettersebaden 
das Getreide treffe“ Man denkt dabei an den lettischen Pan- 
tags und die symbolische Bedeutung der Eier. Es kdnnte auch 
bier ein Rest alten Opferbrauches erhalten sein, — ebenso wenn 
man in Wien zu Ostern runde Kuchen von der GroBe eines 
Pflugrades backt, die nacb der Mitte zu vertieft sind; oder in 
Sachsen diinne Kueben mit Quark, welche Osterfiaden beifien^. 
Docb fehlen leider speziellere Anzeicben, die uns GewiBheit geben 
konnten. Solche baben wir aber wohl z. B., wenn in der Eifel 
am ersten Fastensonntag auf einer Anhohe ein mit Reisiebt und 
Stroh umwickelter Baum angeziindet, umwandelt und umtanzt wird, 
die Madcben aber dabin einen von Haus zu Haus erbettelten 
Vorrat von Speck, Butter, Eiern, Milch und Mehl bringen und 
daraus Pfannkuchen backen Hier ist die rituelle Verbindung 
der Pfannkuchen mit dem alten Friihlingsfeuer unzweifelhaft. 
Dasselbe gilt von dem Kuchen, der beim keltiscben Bealtine, dem 
zweifellos altbeidniscben Maifeuer im schottiseben Hochland, eine 
so merkwlirdige Rolle spielt. Er wird, neben einer Speise von 
Eiern und Milch, bei diesem Feuer aus Hafermebl geknetet und 
in der beifien Asebe gerdstet Man teilt ihn in so viele, mdg- 
lichst gleicbe Teile, wie die Zahl der Anwesenden betragt. Ein 
Stiick wird mit Kohle ganz schwarz gemacht, oder es ist auch 
ein Stiick Kohle dabinein verbacken. Dann werden die Stiicke 
in eine Mlitze getan und jeder niuB, obne zu sehen, ein Stiick 
fiir sich berausbolen. Wer das Kohlenstiick zieht, mu6 dreimal 
durch die Flammen laufen. Auch hier ist die engste Beziehung 
zum Friihlingsfestfeuer zweifellos, und wir werden diesen Kuchen, 
der in so altertiimlicher Art gebacken wird und von dem jeder 
Festgenosse sein Stiick erhalt, wohl nur als alten Opferkuchen 

^ S. Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr, S. 154. 

^ Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 154. 

® Vgl. Mannhardt, Banmkultus, S. 463. 
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deuten konnen. Der dreimalige Lauf durchs Feuer soli dazu 
dienen, das Jahr fruchtbar zu machen \ 

Bei dem romischen Friihlingsfeuer der Palilien wurde der Pales 
ein K u c h e n von H i r s e dargebracht, — auch sonst nur un- 
blutige Opfer: ein Kdrbchen mit Hirse und ein Speiseopfer mit 
Milch Man darf bei der Hirse vielleicht daran erinnern, daB 
das charakteristische Opfer fur den als Patron der Hirten und 
Herden geltenden Sonnengott Pushan bei den Indern ein Brei 
ist (karambha), daher er auch spottweise Breiesser genannt und 
zahnlos gedacht wird. 

Merkwiirdig ist das Erbsenkochen beim Johannisfeuer in 
vSchwaben (Ebingen); dessen schon Jakob Grimm gedenkt. Diese 
Erbsen wurden aufbewahrt und gaiten als heilsam bei Quetschungen 
und Wunden Beim Rollen des Feuerrades in einigen Orten 
der Eifel, am ersten Fastensonntag, verzehren Schulmadchen und 
Schulknaben Erbsen, welche die Madchen zuvor gesammelt haben^. 
Ebenso sammelt man am Dimanche des brandons in Frankreich 
an gewissen Orten mit brennenden Zweigen in der Hand Haus 
bei Haus gerostete Erbsen! (Mannhardt, Baumkultus S. 456.) 

Ehe ich auf Parallelen des Miichopfers eingehe, sei hier noch 
eines Milchproduktes bei den Letten gedacht, das sich wegen 
seiner symbolischen Form an friiher erwahnte Kuchen anschlieBt. 

Beim Johannisfest der Letten spielt das Traktament eine wich- 
tige Rolle, das von der Gesindewirtin den Nachts vom Krauter- 
lesen heimkehrenden Hausgenossen gespendet wird. Es besteht 
aus gekaster Milch, Butter und namentlich aus frischem Quark- 
kase, also dem Ertrage der Herde, und bringt dafiir wiederum 
der Herde Segen. Dies Traktam.ent gilt als eine „Gerechtigkeit*' 
und die Hirtin weigert den Dienst, wenn sie nicht ihren Kase 
bekommtL Beim Kaseausteilen singt man das Lied: 

^ Vgl. Grimrn, Deutsche Mythol., 4. Aufi,, S. 510; Mannhardt, Baum- 
kultus, S. 50S. 

^ Vgl. Preller, Rom. Mythol., 3. Aufi., I, S. 417; Roscher, Lexikon, 
S. 1279; Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 311. 

® Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufi., S. 514. 

^ Mannhardt, Baumkultus, S. 463. 

Vgl. Bielenstein, Johannisfest der Letten, S. 20. 2X. 
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Die Job annismn tier hat einen Kase gebunden 
Mit neun Eckchen; 

Fiir Diesen ein Eckchen, fur Jenen ein Eckchen, 

Fur mich gerade das Mittelstiickchen. 

Offenbar batte der Kase wenigstens friiher diese neuneckige 
Gestalt und wir erinnern uns darau, dafi die Zahl Neun bei den 
euiopaischen Volkern, im Aberglauben u. dgl. oft als bedeutungs- 
volle heilige Zahl auftritt. Auch in den lettischen Liedern er- 
scheint sie haufig. Frau Direktor A. Feld t, der ich die obigen 
Mitteilungen verdanke, wirft die Frage auf: „Was hat die lettische 
Hausfrau bewogen, ihrem sonst scheibenformigen Kase zu Johannis 
diese kiinstliche Form zu geben?'' und sie kommt wohl mit Recht 
zu dem Schlufi, da6 wir in dem lettischen neuneckigen Johannis- 
kase eine aite Opferspende zu erkennen haben, die am Sonnwend- 
feste das Bild der Sonnenscheibe mit ihren Strahlen darstellen 
solite Aus dem Ertrage der Herde wurde die Gabe dargebracht 
und solite der Herde den gottlichen Segen zuwenden. Dieser 
Zusammenhang zwischen Opfergabe und Gedeihen des Milchviehs 
ist durch die Ubertragung des heidnischen Mittsommerfestes auf 
einen christlichen Heiligen zerrissen, aber an die saisongemaBe 
Festspeise, die den Wechsel der Bedeutung des Festes iiberdauert 
hat, kniipft sich noch zahe die zum Aberglauben gewordene Vor- 
stellung : viel Kase (d. i. Opfer), viel Gedeihen und groBer Ertrag 
der Herde, Man singt: 

Der Mutter, die Kase gibt, 

Erwachsen schlanke Kalberchen I 

Oder : 

Wer Kase geben wird, 

Wird Milch haben — lihgol 


Mit der Beziehung auf das Sonnwendfest hat der Johanniskase 


^ Die Neunzahl deutet freilich eher auf den Mond. Vgl. dariiber die 
Schlufibetrachtung zu Ende dieses Bandes. Wie hier in dem lettischen 
Liede, so tritt in den Terwandten litauischen Volksliedern (Dainos) die 
Neunzahl oft bedeutsam heryor, wie EminyHaertel in vortrefflicher 
Abhandlung iiberzeugend nachgewiesen hat. VgL Jahresbericht der schle- 
sischen Gesellschaft fur vaterlandische Kuitur, Breslau 1914 (Sitzung vom 
22 , Mai 1914), 
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auch seine zackige Gestait eingebiifit, von der nnr noch das 
Volksiied berichtet^^ 

Es ist sehr wahrscheiniich, dafi sich hier eine uralte Sitte er- 
haiten hat. Wir erinnern uns bei derselben auch wiederum daran, 
daB die gottlich gedachte Sonne bei den Ariern gerade zum Vieh 
und seinem Gedeihen in nachster Beziehung steht. Eine Opfer- 
spende und geweihte Festmahlzeit wie die des lettischen Quark- 
kases paBt so recht fiir ein vorherrschend viehziichtendes Volk, 
das in der Sonne die hehre Beschiitzerin und Nahrerin seiner 
Herden sieht. Auch erinnern wir uns dessen, daB gerade ein 
Quarkkase schon fiir die arische Urzeit sich nachweisen laBt, 
— wahrend die Butter damals noch nicht genossen wurde. Es 
erscheint daher sehr nattirlich, daB die sonnensymbolische Fest- 
speise des groBen Mittsommer-Sonnenfestes aus diesem Material 
hergestellt wurde, — einstmals vielleicht nicht nur bei den Letten. 

Ist das lettische Johannistraktament deutlich als Festmahl eines 
viehziichtenden Volkes, ein Hirtenfest gekennzeichnet, so stellt sich 
ihm in dieser Beziehung das romische Palilienfest als ein Fest der 
Hirten und Herden an die Seite. Charakteristisch erscheint denn 
auch dort die Milch als Begleiterin des Speiseopfers, und Milch 
mit frischem Most gemischt bildete weiter das Getrank des fest- 
lichen Tages^. Des rituellen Milchtanzes und Milchschrnauses 
zu Johannis in Thiiringen, bei dem der Hirte eine wichtige Rolle 
spielte, haben wir schon friiher gedacht (oben S. 1 18). Die Semnael- 
milch, die dabei von den Kindern auf dem FuBboden sitzend aus 
groBen Schiisseln geldfielt wird, darf wohl auch als ein alter 
Johannisfestschmaus betrachtet werden, zumal der dabei aufgefiihrte 
Tanz der Ehepaare mit dem Hirten als BeschluB entschieden alt- 

^ Brief von Frau Direktor A. Feld t, 37. Marz 1902. Zur Illustration der 
Form des Eases gibt Frau Feldt nachstehendes Model!: 



^ Preiler a. a. O., I, 417. 
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rituelien Charakter hat. Eine Milch- und Eierspeise gehort neben 
dera friiher ervvahnten Hafermehlkuchen zu dem Ritus des Mai- 
feuers der Kelten. Sie wird gleich diesem beim flammenden 
Feuer bereitet und vor der Verteilung des Kuchens verzehrt 
Eine nahe Beziehung des Milchopfers zur Sonne konnen wir an 
mehieren Punkten des altindischen Rituals deutlich wahrnehmen. 
Beim Agnihotra; dem taglichen Feueropfer in der Morgenfriihe, 
das angeblich den Aufgang der Sonne bewirkt, wird eine Milch- 
spende dargebracht®. Das Pravargyaopfer, welches den in der 
Morgenfiiihe erscheinenden gdttlichen Agvinen dargebracht wird, 
hat zum wesentlichen Inhalt einen heifien Kessel mit gekochter 
Milch. Dafi dieser Kessel symbolisch die Sonne darstellen soli, 
geht aus verschiedenen Anzeichen hervor und ist schon langst 
erkannt und festgestellt. 

Wenn wir auch Spezielleres kaum feststellen konnen, so darf 
es doch wohl als wahrscheinlich geiten, dafi schon in der arischen 
Urzeit ais Opfer fiir die Sonne und beim Festmahl der Sonnen- 
feste die Milch und Produkte der Milch eine Rolle gespielt haben 
diirften. Man mochte ein solches Opfer bei einem ausgepragt 
viehziichtenden Volke, das die Sonne gerade in der Eigenschaft 
eines gottlichen Patrons der Herden verehrte, als naheliegend und 
natiirlich schon a priori erwarten, und die angefiihrten Sitten und 
Opferbrauche, so wenig sie auch im einzelnen zusammenstimmen, 
diirften dies wohl noch wahrscheinlicher machen. Da6 sie zum 
nicht geringen Teile auf uralter Tradition beruhen, wird wohl 
kaum zweifelhaft sein 

Fiir ebenso unzweifelhaft diirfen wir es halten, dai3 schon die 
Arier der Urzeit sich bei ihren Sonnen- und Lebensfesten an 


^ VgL Armstrongs Schilderung bei Grimm (D. Myth., 4. Aufl., S. 510): 
,^they then kindle a fire and dress a repast of eggs and milk in the con- 
sistence of a custard ; they knead a cake of oatmeal, which is toasted at 
the embers against a stone. After the custard is eaten up, they divide the 
cake“ etc. ^ Vgl. Oldenberg, Rel. des Veda, S. 109. 

3 Aus nichtarischem Gebiete finde ich ein Milchopfer fiir die Sonne bei 
den Mongoien bezeugt. Sie werfen die Milch fiir die Sonne opfernd in 
die Luft. S. Ratzel, Volkerkunde, I, S. 649. 
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einem Rauschtrank ergotzten und wohl auch den Gottern von 
demselben anboten und spendeten. Dieser Trank kann nur der 
aus dem Honig gewonnene Met gewesen sein, der einzige uns 
bekannte Rauschtrank der Urzeit, — daneben wohl auch eine 
Mischung von Milch und Met. Der Met ist im Laufe der Zeit 
bei den verschiedenen arischen Vdlkern durch andere Arten be- 
rauschenden Getrankes verdrangt und ersetzt worden, sein alt- 
ehrwiirdiger Name ist aber zum Teil auf diese iibertragen Oder 
doch langere Zeit noch festgehalten worden, auch lebt der Met 
in einigen Gegenden des arischen Gebietes bis in die Gegenwart 
noch als solcher fort. Die Germanen haben ihn neben dem Biere 
noch lange weiter getrunken. Ja, noch im. 18. Jahrh. berichtet 
Denis aus deutscher Gegend am Inn, dafi beim Sonnwendfeuer 
zu Johannis Met getrunken werden mufite, wie er sich aus seiner 
Jugend erinnert Bei den Indern, ja schon in der indoiranischen 
Einheitsperiode wurde der Met durch den aus dem Safte der 
Somapfianze gewonnenen, ebenfalls goldgelben Somatrank ersetzt, 
aber noch im Rigveda wird derselbe mit Vorliebe madhu, d. h. Met 
genannt. Das schon oft von uns erwahnte Agnishtoma-Opfer, der 
Feuerlobgesang, war ein Somaopfer, bei dem zahlreiche Becher 
dieses Trankes den Gottern zu Ehren geschopft wurden; ebenso 
das Vajapeya- Opfer, der Krafttrunk, bei welchem die Sonne eine 
stark hervortretende Rolle spielt. Und auch beim Sonnwendopfer 
wurde der Sonne ein Becher Soma dargebracht K Vielfach wmrde 
der Soma mit Milch gemischt und ebenso pflegten auch die 
iranischen Mazdaverehrer ihren heiiigen Opfertrank Haoma aus 
dem Safte der Haomapflanze mit Milch zu mischen, oft noch 
unter Zusatz einer anderen Pdanze, die ihn wiirzen sollte Etwas 
Ahnliches liegt unleugbar beim romischen Palilienfeste vor, wenn 
bei demselben Milch mit frischem Most gemischt getrunken 
wurde Man wird vermuten diirfen, da6 hier der Most den 
alteren Met ersetzt hat Die Mischung des Rauschtranks mit 

^ Denis, Lesefriiichte, i, 130; s. Grimm a. a. O., S. 514. 

^ VgL Hillebrandt, Sonnwendfeste, S. 15. 

3 Vgi, \v. Geiger, Ostiranisclie Kultur, S. 470; die zugesetzte wiirzeade 
Pflanze hiefi Hadhanaipata. ^ Preller a. a. O., S. 4 ^ 7 * 

AR IL 25 
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Milch erscheint gerade bei einem Volke von Viehziichtern, wie 
es die alten Arier waren, sehr natiiriich und lafit sich nach den 
angefiihrten indischen, iranischen und romischen Beispielen wohi 
schon fiir die Urzeit vermuten. Dei* Wein ist jedenfalls bei den 
Romern wie bei den Griechen erst spater, als Ersatz fiir den ur- 
zeitlichen Met^ in das Opfer eingedrungen. Altitalische Kult- 
satzungen schlieBen noch vielfach den Gebrauch des Weines aus 
und nennen an seiner Statt die Milch. Plinius sagt, dafi 
Romulus mit Milch, nicht aber mit Wein geopfert habe; dafiir 
seien die von ihm gestifteten Opfer ein Beweis, die an diesem 
Gebrauche noch festhieltenh Schrader vermutet bei der Milch 
einen Zusatz von Met, doch war — wie wir schon gesehen 
haben — auch die Milch allein wohl altarischer Opfertrank, so 
daB die Annahme nicht gerade notwendig ist. Es ist aber wohl 
sehr moglich, ja wahrscheinlich, da6 Milch und eine Mischung 
von Milch mit Met seit alters neben einander gingen. Dann trat 
ein Ersatz fiir den Met ein, und die Palilien zeigen uns noch Milch- 
opfer und den Mischtrank von Milch und Most neben einander. 
Bei den Griechen wird der Wein im Kultus bisweilen noch 
,,Honig“ genannt und darin diirfte wohl eine Erinnerung 

daran liegen, dafi er als Ersatz fiir einen Honigtrank eingetreten 
ist Andererseits nennen sie jeden berauschenden Trank, insbe- 
sondere aber den Wein mit dem alten Namen fiir „Met“ 
was denselben Ubergang vom Gebrauche des Mets zu dem des 
Weines beweisen diirfte. Die Germanen setzten schon friih neben 
den Met das Bier, das ihn endlich ganz verdrangen sollte. Ein 
frohliches Zechen bei den Sonnenfeuerfesten ist bei ihnen so gut 
wie selbstverstandlich. Der Niirnberger Rat in seinem Mandat 
vom 2 0. Juni 1653 bekampft das Johannisfeuer auch darum, well 
bei demselben neben anderem Unwesen auch „gezecht und ge- 


^ Vgl, Victor Helm, Kulturpflanzen und Haustiere, S. 37; Plinius,, 
14, 12, 14, Romulum lacte non vino iibasse indicio sunt sacra ab eo insti- 
tuta, quae hodie custodiunt morem. Vgl. Heibig, Die Italiker in der 
Poebene, S. 7 1 ; Schrader, Reallexikon, S. 603. 

“ Vgl. Schrader a. a. O., S. 602. 
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triinken'^ wurde ^ und ebenso gehort zum Maifest in Schweden 
durchaus ein kraftiger Trank Beim lettischen Uhsingfeste ist 
uns schon ein Bieropfer, mit Feuer und auch ohne Feuer, ent- 
gegen getreten. Man braut das Bier fiir diesen Tag aber natiirlich 
in erster Reihe, um sich selbst daran glitlich zu tun. Auch hiei* 
mufi das Bier den alteren Met verdrangt haben. Weiche Be- 
deutung der Met fiir die Arier hatte, wiirde noch deutiicher hervor 
treten, wenn G. H using (Die Iranische Uberlieferung, S. 89) 
Recht behalt, daB der Name der Meder, Mada, aus Madawa ver- 
klirzt, das Volk als die Met-Manner bezeichnet. Vgl. v. Erckert, 
Der Kaukasus und seine Vdlker, S. in: Die (tscherkessischen) 
Medowe-er hiefien nach der russischen Bedeutung des Wortes 
die „Met d. h. Honig Bereitenden^k 

Alies in allem werden wir wohl nicht daran zweifeln kdnnen, 
dab die alien Arier der Urzeit sich bei ihren Sonnen-, Feuer-, 
Vegetations-, Begattungs- und Lebensfesten nicht nur am Fleisch 
der Haustiere, an Kuchen, Milch, Quarkkase und Eiern ergotzten, 
sondern nicht minder den Rauschtrank des Met und vielieicht 
eine Mischung von Milch und hlet genessen. 

Und nun erinnern wir uns dessen, dai 3 die Sonne den alien 
Ariern ja nicht nur ein rundes Ding war, wie sie es etwa in 
einem Kuchen Oder Quarkkase nachbildend daistellen konnten, — 
nicht nur eine gelbe Kugel, wie sie in der Dotter des Eies erschien. 
Die Sonne war ihnen auch ein Kessel mit heiBer Milch, — ein 
GefaB, eine Schale, ein Becher, ein Topf Oder eine Kanne. Und 
daB sie sich dies GefaB nicht leer dachten, daB es nicht nur 
Milch, sondern auch einen himmlischen Rauschtrank, einen himm- 
lischen Met enthalten konnte — wie die Inder sich das vom 
Monde dachten — , laBt sich aus mehreren Spuren noch erschlieBen. 
HeiBt es doch irn Rigveda, da6 an des Sonnengottes Vishnu 
hochster Stapfe die Frommen den Nektar trinken, daB dort der 
Bom des IMetes ® sich findet. Und Uhsing, der lettische Sonnen- 
gott, braut Bier in der FuBspur des Rosses, d. h. des Sonnen- 

^ Vgl. Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufi., S. 515 Anm. 

^ Vgl. Reinsberg-Diirmgsfeld, Bas festliche Jahr, S. 176. 

® madhva utsab. 
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losses da droben — das ist weitab von Indien eine nah verwandte 
Vorstellung, Die Sonne ein Gefa^, eine Kanne, ein Becher, — 
da droben bei ihr der goldige gelbe Met zu finden, — liegt es 
nicht nahe zu vermuten, dal3 einst nach altarischer Anschauuiig 
oben der gelbe Met in dem goldig gelb erscheinenden Sonnen- 
gefaB schaumte? — daB es ein Nachklang dieser Anschauung ist, 
wenn man in Tirol noch heute erzablt, in der heiligen Jobannis- 
nacht sehe man auf dem Pecbhorn eine riesige silberne Kanne, 
aus der das fliissige Gold hervorquillt, wie Bier aus der schaumen- 
den Kanne? (vgl oben S. So). Zu Johannis, natiirlich, — denn 
gewifi nur fiir die Sonnenfesttage mag solche wunderbare An- 
schauung gegolten haben, — wie nur an solchen Tagen die Sonne 
auch tanzte, sich schaukelte und Hochzeit hielt. Wenn man an 
solchen Tagen die runden Oder zackigen Kuchen oder Kase Oder 
die haitgekochten gelben Eidotter afi, dann a6 man damit die 
Sonne, -r- in symbolischem Abbiid. Aber auch wenn man das 
Fleisch des geschlachteten Rosses, des Widders, des Ebers, des 
Rindes und vielleicht des Hahnes verzehrte, afi man die Sonne, 
denn sie war ja bald RoB, bald Widder, bald Eber, bald Rind, 
bald auch ein Vogel Und trank man die heiBe Milch aus dem 
Kessel; den goldigen Mettrank oder den Milchmet aus Schale, 
Topf oder Becher oder wie immer das GefaB lieiBen und ge- 
staltet sein mochte, dann aB und trank man die Sonne und immer 
wieder die Sonne, aB und trank das gottliche Wesen in allerlei 
Form, — ja das ganze Festmahl des Sonnenfestes w^ar die Sonne 
selbst und immer wieder die Sonne, die die jubelnden Menschen 
aBen und tranken und der ruhig foitieuchtenden Sonne da droben 
mit zu essen und zu trinken anboten. Die Menschen tanzten, 
schaukelten, badeten und begatteten sich, und auch die Sonne 
da droben muBte gleich ihnen tanzen, schaukeln, baden und sich 
begatten. Die Menschen tanzten um die Sonne und sprangen 
dutch die Sonne, wenn sie um das Sonnenfestfeuer tanzten und 
dutch dasselbe sprangen und sich so in innigste Bertihrung mit 
dem himmlischen leuchtenden Wesen setzten, in einen engen Eiii- 
klang primitiver Art. Noch mehr aber eigneten sie sich die 
Sonne an und verleibten sie sich buchstabiich ein, wenn sie in 
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allerlei Form die Sonne selbst noch aSen und tranken, — und 
noch dazu in Gemeinschaft mit der Sonne, die selbst an dem 
festlichen Mahle teiinahm. 

Es ist keine unsinnige, abenteuerliche Vorstellung, die wir damit 
vertreten nnd nnseren altarischen Vorfahren zumuten. Es ist viel- 
niehr eine bei den primitiven Volkern der ganzen Erde nachge- 
wiesene und in alien mbglichen Formen erscheinende primitiv 
sakramentale Handlung, den Gott zu bestimrater Zeit des Jahres 
in einem Stellvertreter, einem Tier, einem Menschen, einem ihm 
ahnlichen Gebilde aus irgend welchem eBbarem Material zu toten, 
zu essen und zu trinken und ihn so sich geradezu leiblich anzu- 
eignen, seine Kraft, seinen Segen sich einzuverleiben. Robertson 
Smith und Frazer haben uns eine Fulle von Tatsachen kennen 
gelehrt, aus denen sich diese seltsame Vorstellung und die aus 
ihr hervorgehenden Sitten auf einer bestimmten niederen Kultur- 
stufe geradezu als allgemein menschlich ergeben. Sie lebt und 
wirkt aber auch noch in weit hohere Kulturstufen hinein. 

Zum mindesten ein Teil der bei den Sonnen- und Lebens- 
festen dargebrachten und dann von den Festteilnehmern genossenen 
Spenden diirfen wohl als sonnensymbolisch, ihr GenuB als primitiv- 
sakramental bezeichnet werden. So z. B. gewisse runde Kuchen, 
die Eier, das Pferdedeisch , vielleicht auch Milch und anderes 
Getranke. Jedoch spricht die groBte Wahrscheinlichkeit daftir, 
daB der Rauschtrank dieser Feste in erster Linie nicht der 
Sonne, sondern dem Monde gait; daB er die regenwirkende 
Mondspende bildete, im Gegensatz zu den Sonnenspenden und 
in Erganzung dieser letzteren. Wohl ist auch die Sonne gelegent- 
lich als GefaB mit trinkbarem Inhalt gefaBt worden; wohl ist 
z. B. die Bierspende fiir Uhsing sicher bezeugt und steht in deut- 
lichem Zusammenhang mit dem Liede, das Uhsing selbst Bier 
brauend darstellt. Doch es kann kaum einem Zweifel unterliegen, 
daB diese Anschauung in weit hoherem, starkerem MaBe am 
Monde haftet, in seiner Erscheinung viel einleuchtender begriindet 
ist und daher wahrscheinlicherweise erst nachmals von dem Monde 
auf die Sonne iibertragen worden ist, wie das auch fur noch 
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manche andere Anschauungen, z. B. Boot und Schaukel, hochst 
wahrscheinlich ist. 

Das kraftigste Zeugnis dafiir ist ohne Zweifel die Rolle, welche 
der Mond im Opferritual der Inder spielt. Sie ist — wie wir 
seit A. Hillebrandts Forschungen dariiber wissen — eiiie 
ganz iiberragende und la6t sich dahin kennzeichnen , dafi der 
Mond als der himmlische Rauscbtrank gilt, der himmlische Soma, 
als dessen irdischer Vertreter der Soma auf dem Opferplatze 
von den Priestern gekeltert und getrunken wird, mit der deut- 
lichen Absicht, dafi durch solches Tun auf magisch-kultliche Weise 
Regenfall bewirkt werden soil. Und wenn die Priester den von 
ihnen gekelterteii irdischen Soma trinken, so eignen sie sich 
damit auf primitiv-sakramentale Weise die Essenz des himmliscben 
Soma, des Mondes, an, dessen Abbild und Symbol der irdische 
darstellt. 

Der Mond erscbien den I n d e r n — und so wohl auch scbon 
ihren Vorfahren in der arischen Urzeit — als ein strahlendes, 
mit herrlichem Trank gefiilltes himmlisches GefaB, das von Gdttern 
und Seiigen immerfort geleert wird, urn sicb mit unerscbopflicher 
Eigenkraft iramer wieder aufs neue zu fiillen und dann wieder 
geleert zu werden, und so fort ohne Aufhoien — das Abnehraen 
und Wacbsen des Mondes. Hier liegt, wie ich gezeigt zu haben 
glaube, die Wurzel der Gralsage die eine uralt arische Sage war 
und nur im Mittelalter christlicbe Form und cbristlicben Inbalt 
angenommen bat. Es ist wahrscbeinlicb, daB die nur bei den 
Indern in voller Klarheit erhaltene Anschauung urspriinglicb alle 
Arier beberrschte und daB daher das Trinken des Mets und 
anderen Rauscbtranks bei den Lebensfesten in erster Reibe ebenso 
eine sakramentale Aneignung des Mondes und seiner regen- 
ydrkenden Essenz oder Kraft bedeutete, wie andererseits der 
GenuB mancher sonnensymbolischer Speisen eine primitiv-sakra- 
-mentale Aneignung der Sonne mit allem ibrem Segen darstellen 
■sollte. 

^ Vgl. meine Abhandlung „Die \¥urzeln der Sage vom heiligen Grab^, 
Sitzungsberichte der kais. Akademie der Wiss. in ^YieIl, Bd. i66, Jahrgang 
J910; 2. Aufl., 1911. In Kommission bei Alfred Holder in Wien. 
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Es ergibt sich daraus als wahrscheinlich, da6 bei den Sonnen- 
nnd Lebensfesten der alien Arier auch der Mond mit gefeiert 
wurde; — der Mond, der bei der himmlischen Hochzeit der 
Sonnenjungfrau so oft als ihr Freier, ihr Gatte erscheint ; und der 
bei Lebensfesten umfassender Art ja auch nicht fehlen durfte^ 
wenn er damals — wie wir fur hochst wahrscheinlich halten 
niiissen — als eine himmlische Macht angesehen wurde, von 
welcher der Regenfall abhing, die notwendige Erganzung des von 
der Sonne ausgehenden Licht- und Warmesegens. 

Zii weit wiirde es uns hier am Orte fiihren, wenn wir auf die 
Frage eingehen wollten, ob — ■ wie manche Forscher annehmen — 
dem Sonnenkultus der Arier ein noch alterer Mondkult voraus- 
gegangen sein diirfte. Es gibt eine ganze Reihe von Tatsachen, 
die sich dafiir anftihren lassen ; doch sind das Entwicklungen, die 
weit hinter jener Zeit zuriickliegen, die wir als die letzte Zeit der 
arischen Einheit bezeichnen, die letzte Zeit vor der Abtrennung 
der asiatischen Arier von den europaischen. In dieser Zeit, die 
uns in erster Reihe beschaftigt, steben jedenfalls Sonne und Mond 
als gefeierte himmlische Machte neben einander. Ihr Zusammen- 
wirken ist von hochster Bedeutung. Ihre segensreiche Vereinigung 
kommt in dem Mythus von der himmlischen Hochzeit zum Aus- 
druck, den wir im folgenden naher zu betrachten haben werden. 
Bei welcher Betrachtung uns alierdings als konstanter Faktor nur 
die junge Sonne, die himmlische Braut, entgegentreten wird, 
wahrend statt des Mondes als Brautigam auch andere himmlische 
Lichtgdtter erscheinen — ein Umstand, der deutlich genug die 
Sonne als die dabei in erster Reihe gefeierte himmlische Macht 
hervortreten lal3t. 



DIE HIMMLISCHE HOCHZEIT. 


D ER Mythus von der himmlischen Hochzeit ist ein wichtiges 
und interessaiites, unzweifelhaft urarisches Erbstiick. Das 
lehrt die Vergleichung, trotz mancher und merkwlirdiger Ab- 
weichungen in der Fassung der GeschichtC; die uns bei den ver- 
schiedenen arischen Voikern entgegentreten. Die lettischen Lieder 
zeigen auch hier einen sehr urwuchsigen, primitiven Charakter 
und konnen uns daher bei unserer Darstellung ganz wohl zum 
Ausgangspunkte dienen. Sie sind zuerst von Mannhardt in 
seiner bekannten Arbeit iiber die lettischen Sonnenmythen ^ be- 
handelt und zu einem grofien Teil auch schon von ihm in ihrer 
Bedeutung flir die Vergleichung gewiirdigt worden. Wir werden 
die Vergleichung aber nach mehreren Seiten hin noch liber 
Mannhardt hinausfuhren. 

Als die Braut, die himmlische Jungfrau, um welche gefreit und 
die auch schliefilich gliicklich heimgefiihrt wird, erscheint in den 
lettischen Volksliedern die Sonnentochter oder Sonnenjungfrau, 
Saules meita, auch wohl Gottestochter (dewo duktele) genannt \ 
Als Freier und Brautigam tritt gewohnlich der Morgenstern auf, 
gelegentlich aber auch der Abendstern, oder alle beide. Nicht 
seiten wird der oder werden die Freier der Gottessohn oder die 
Gottessdhne genannt, mit welcher Bezeichnung offenbar wieder 
nur Morgenstern und Abendstern gemeint sind. Aber auch der 

^ Zeitschrift fiir Ethnologic, Bd. VII. 

2 Mannhardt sieht in ihr die Dammerung (a. a. O,, S. 295), resp. 
Morgen- oder Abenddammernng ; wir wiirden lieber Morgenrote sagen, noch 
trefiender aber „die junge Sonne“ (vgi. oben). 
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Moiid erscheint bisweilen als Freier der Sonnentochter, und zwar 
als ein gliicklicher, der sie dem Morgenstern abgewinnt, wofiir 
ihm freiiich auch mit dem Schwerte das Gesicht zerhauen wird 
Gelegentlich ist aber vielleicht auch Perkun der Liebhaber, also 
der Donnergott Kurziim, der Brautigam bei der himmlischen 
Hochzeit wechseit, er ist nicht in alien Liedern derselbe, wahrend 
die Braut immer die gleiche ist. Der Morgenstern, resp. der 
Gottessohn oder die Gottessohne haben aber das oberste Anrecht 
als Freier der Sonnentochter zu gelten, und ihnen scheint die Urn- 
worbene auch wirklich geneigt, wahrend sie dem Monde an- 
scheinend nur nach dem Wiilen der Mutter sich vermahlt. 

Wir sehen in ganz naiver Weise die Freier vor der Tiire des 
Hauses vorfahren, wo die Sonne mit ihrer Tochter wohnt: 

Wessen Pferde, wessen Wagen 
Stehen vor der Sonne Tiire ? 

Gottes Pferd’, Marias Wagen, 

Freier urn die Sonnentochter h 

Ein anderes Lied lautet: 

Warnm stehen die grauen Rosse 
An der Haustiir der Sonne? 

Es sind des Gottessohnes'^ graue Rosse, 

Der freit um die Tochter der Sonne. 

Der Gottessohn reichte die Hand 

Der Sonnentochter iiber das grofie Wasser^. 

Die Sonne "wemte bitteriich, 

Auf dem Berge stehend. 

Wie sollte sie nicht weinen? 

Es war ihr leid um das Magdlein, 

Leid um die Aussteuer, 

Die Lade mit Gold beschlagen, 

Siiberne Gaben^ 

Dann aber heifit es ein anderes Mai: 

Wessen sind die grauen Rdfichen 
An Gottchens Haustiir? 


^ Bei Mannhardt Lied 41 (nach Uimann, Hr. 459). 

2 Hier der Abendstern, nach Mannhardt a. a. O., S. 297. 

® Daugawa. ^ Bei Mannhardt Lied 42 (nach Bielenstein). 
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Das siad des Mondes Rofichea, 

Derer, die da freien urn die Sonneatochter usv.% 

Meist jedoch ist der Morgenstern oder Gottessohn der Freier: 

Der Morgenstern ging friih auf, 

Begehrend die Sonnentochter. 

Geli auf, Sonnehen, sclber friih, 

Gib nicht die Tochter dera Morgenstern-. 

Ein anderes Lied lautet: 

Aile Sterne sind mir sichtbar, 

Der Morgenstern allein ist nicht da; 

Der Morgenstern ist liingelaufen 

Auf die Freischaft um die Sonnentochter 

Er spaht nach ihr ans wie ein verliebter Jiingling : 

Die Sonnentochter wascht sich 
In der Bucht des raschen Bachleins; 

Gottes Sohn spaht (nach ihr) aus 
Vom goldenen Weidenbusche A 

Und es scheint, dafi sie sich ihm gerne zeigt: 

Wo liefst du hin, Sonnentochter, 

Mit der silbernen Harke? 

An dem Ufer des grofien Wassers Heu zu harken, 

Gegeniiber dem Morgenstern A 

Bisweilen aber sind es merkwiirdigerweise die Gottessohne, 
d. h. wohi Morgen- und Abendstern, die die Sonnentochter 
gemeinsam heimflihren wollen und auch wirklich heimfuhren : 

Zwei Lichterchen brennen im Me ere 
Auf silbernen Leuchtern, 

1 Bei Mannhardt Lied 44 (nach Sprogis 301). 

2 Bei Mannhardt Lied 49 (nach Sprogis 315). 

3 Bei Mannhardt Lied 50 (nach Sprogis 315); vgL auch Lied 73 (nach 

Bieienstein) : 

Alle Sterne zahlte ich aus, 

Der Morgenstern war allein nicht da; 

Der Morgenstern war hingelaufen 
Nach der Sonnentochter zu schauea usv/. 

^ Bei Mannhardt Lied 63 (nach Sprogis 31 1). 

^ Bei Mannhardt Lied 67 (nach Sprogis 310). 
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Die ziiadea an die GoUcssdhne, 

Wartend auf die Soiinentochter ^ 

Sie fdhren sie hinein und die Neuvermahlte zittert vor Auf- 
regung: 

Gottes Sohne bauten eine Kleete, 

Goldene Sparren zusammenfagend ; 

Die Sonnentochter ging hindurch, 

Wie ein Blattchen bebend^. 

Eine Variante dieses Liedes aber lautet: 

Gottes Sohne bauen ein Haus auf, 

Goldene Sparren auf dem Dache: 

Eingehn dort zwei Sonnentochter, 

Wie zwei Espenblaltlein zitternd \ 

Hier sind, aus sehr verstandlichem Grunde, aus der einen 
Sonnentochter zwei geworden. 

Der Brautzug des Morgensterns wird uns in mehreren Liedern 
geschildert. Als Fiihrer des Zuges fungiert der Donnergott Perkun. 
In das Tor einreiteiid oder auch aus demselben ausreitend zer- 
schmettert er den Apfelbaum (oder die Eiche), so daB das rote 
Blut spritzt. Es ist doch wohl der Baum, der die goldenen 
Sonnenapfel tragt, und das rote Blut deutet darauf bin, dafi wir 
uns den Vorgang zur Zeit der Morgen-, resp. Abendrote zu denken 
haben. Perkun handelt so in Aniehnung an die Sitte der Braut- 
fiihrer, welche mit einem Degen bewaffnet in das Tor, den Dach- 
balken oder sonst einen Teil des Brauthauses hineinhauen, wohl 
mit exorzistischer Absicht. Eines der beziiglichen Lieder lautet: 

Morgenstern ist fortgeritten, 

Auf zur Sonne geht sein Fiug; 

Sonnentochter will er freien, 

Und der Perkun fiihrt den Zug, 

^ Bei Mannhardt Lied 53 (nach Sprogis 303). 

Bei Mannhardt Lied 54 (nach Sprogis 303). 

® Ulmann 47 1. Dazu vergleicht Mannhardt a. a. O., S. 297 passead das 
lettische Voikslied (Ulmann 41) : 

Zittre, zittre, Espenblattlein, 

Bebend in dem leichten Winde. 

Also bebten unsre Schwestern, 

Als sie mit den Freiern sprachen. 
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Vor dem Tor das Apfelbaumchen 
Spaltet er in raschem Lanf, 

Und drei Jahre weint die Sonne, 

Sammelnd goldne Zweige auf^. 

In anderen Liedern erscheint bei wesentlich gleichem Vorgaiige 
der Mond als der Brautigam: 

Mond fiihrt heim die Sonnentochter, 

Perkun folgt dem Hochzeitszug, 

Durch die offne Pforte sprengend 
Spaltet er die goldne Eiche. 

Meinen braunen Rock bespritzet 
Hoch aufspritzend Blut der Eiche, 

Weinend liest die Sonnentochter 
In drei Jahren anf die Aste. 

Sage mir doch, liebe Maria, 

Wo ich meinen Rock soli waschen? usw. ^ 

Die Sonne hat nach einem Liede verraterisch an dem Gottes- 
sohne, dem Morgenstern, gehandelt, da sie ihm die Tochter ver- 
sprochen, nachher dieselbe aber dem Monde gegeben: 

Die Sonne zog ihre Tochter grofi, 

Versprach sie dem Gottessohnchen. 

Als sie grofi gewachsen war, 

Gab sie sie nicht, sondern gab sie dem Monde. 

Dem Monde sie gebend, bittet sie 
Perkun zum Brautgefolge. 

Es schmetterte Perkun herausreitend, 

Er zerschmetterte den griinen Eichbaum usw. 

Dagegen berichtet ein anderes Lied, der Mond habe dem 
Morgenstern die verlobte Braut ohne Zustimmung der Mutter 
geraubt. Ja, die Sonne ist so bose, dafi sie ihmdartiber das Ge- 
sicht zerhaiit: 

Die Sonne zerhieb den Mond 
Mit einem scharfen Schwerte. 

Warum hat er dem Morgenstern 
Die verlobte Braut genommen^? 

^ Bei Mannhardt Lied 74 (Ulmann 451). 

‘2 Bei Mannhardt Lied 75 (nach Ulmann). 

3 Bei Mannhardt Lied 72 (nach Bielenstein). 

* Bei Mannhardt Lied 71, 6 (nach Bergmann, Leltische Sinn- und Steg- 
reifsgedichte 1S08, S. 42). 
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In einem der Lieder wird der Brautigam nicht genannt, die 
Gottessohne aber fungieren als Brautschatzfuhrer, sind also offenbar 
nicht selbst die Freier; 

Ihre Tochter gab die Soane 

Fort nach Deutschland iibers Meer hia; 

Brautschatz ftlhrea Gottes Sohne, 

Alle Baume reich besclienkend : 

Goldne Handschuh nalim die Fichte, 

Griines Woiientuch die Tanae, 

Alle Birken goldne Riage 
An die zarten weiSen Finger ! ^ 

Wir sehen, daB hier bei der Hochzeit der Sonnentocliter aitcli 
die altC; bei den Letten wie bei den Esten lebende Sitte ausgeiibt 
wird, bei der Hochzeit und wahrend des Brautzuges allerlei Gaben 
auszuteilen, welche die Braut vorher fertig gemacht haben muB. 
Die Hochzeit findet hier liber dem Meere, in Deutschlarxd, d. h. 
Im Westen statt. 

Ein anderes Mai endlich scheint Perkun der gliickliche Brautigam 
zu sein, was vielleicht eine verhaltnismafiig jiingere Variante ist, 
vielleicht aber auch mil jenen Versionen des Mythus bei anderen 
arischen Vblkern verwandt sein diirfte, wo der Himmelsgott als 
der Brautigam in der himmlischen Hochzeit auftritt: 

Ubers Meer hin fahrt der Perkun, 

Jenseits sich ein \Yeib zu holen, 

Mit deni Brautschatz folgt die Sonn’ ihni, 

Alle Walder rasch durchgliihend 

Audi hier findet die Hochzeit im Westen statt. Ostlich vom 
Lettenlande gibt es ja kein Meer. 

Originell ist endlich auch noch der folgeiide Bericht liber die 
Hochzeit der Sonnentochter : 

Ich sate eine schone Rose 
in den weifien Sandberg. 

Sie wucbs auf lang, groS, 

Bis zum Flimmei hinauf. 

An den Rosenzwcigen stieg ich zum Himmel hiaanf. 

^ Bei Mannhardt Lied 15 (Uiniann 4S3]. 

2 Bei Mannhardt Lied 14 (Ulmann 452), 
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Dort sail ich Gottes Sohn, 

Sein Roficben sattelnd. 

„Guteii Morgen, guten Morgen, Gottes Sohn, 

Hast du gesehen Vater imd Mutter ?“ 

„Vater und Mutter sind in Deutschland, 

Sie trinken der Sonnentochter Hochzeit. 

Die Sonne selbst bereitet die Aussteuer, 

Den Rand des Fichtenwaldes vergoldend 

Als bemerkenswert hebe ich noch hervor, dalB nach Mannhardts 
Angabe diese wie auch die anderen lettisch-litauischen Sonnen- 
lieder traditionell bei den Hochzeiten der Litauer und Letten 
gesungen zu werden pflegen 

Von einer Hochzeit der himmlischen Lichtwesen erzahlen in 
verschiedenen Variationen auch die slavischen Volker. So fahrt 
nach russischem Volksglauben am Johannistag die Sonne ihrem 
Verlobten, dem Monde, entgegen. Sie tanzt auf dein Wege und 
spriiht Feuerstrahlen Bei den Siidslaven wird von der Hochzeit 
der hier mannlich gefafiten Sonne (Sunce) mit dem weiblich ge- 
dachten Morgenstern (Danica) gesungen, und es ist sehr zu be- 
achten, dal 3 es gerade Hochzeitslieder sind, in denen das geschieht \ 
Eine verwandte Gestalt ist wohl auch die Sonnenschw ester 
in dem seibischen Liede aus Montenegro, welche als des Mondes 
Bruderstochter, des Morgensterns Bundesschwester bezeichnet wird 
und um welche, wie wir friiher sahen, ein Pascha wurbt. Ihre 
FuBe und Beine sind goldgelb bis zu den Knien, ihre Arme 
goldrot bis zu den Schultern. Sie wirft die golden en Sonnenapfel 
und vernichtet damit den kecken Freier. 

Vor aliem aber sind die besprochenen lettischen Lieder von 
hervorragendem Interesse, wegen der merkwurdigen Uberein- 
stiinmungen, welche die Lieder des Rigveda zu denselben bieten, 
insbesondere eines, — das beruhmte Suryasuktani, das Lied 
von der Surya (Rigveda 10, 85). 


^ Bei Mannhardt Lied 83 (nach Bielenstein). 

® Vgl. Mannhardt, Antike Feld- und Waldkulte, Bd. H, Vorrede, 
S. XX, x\nin. 

® Vgl. Mannhardt, Zeitschr. f. Ethnologic, Bd. VII, S. 95. 

^ Vgl. Kraul 3 , Sitte und Branch der Siidslaven, Wien 1885, S. 35 1 . 
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Bei den ziemlich zahlreichen Riten und Brauchen der indischen 
Hochzeit werden fortschreitend die einzelnen Verse dieses umfang- 
reichen vedischen Liedes rezitiert, dessen Inhalt die feierliche 
Vermahlung der Surya, der Sonnentochter, mit einem himmlischen 
Lichtgotte bildet. Die Hochzeit der Surya ist das himmlische 
Urbild jeder irdischen Hochzeit, und die Schilderung derselben 
im Liede gibt der menschlichen Hochzeit erst die hohere Weihe. 

Der Name Surya ist das ganz regelma6ige Femininum zu dem 
manniichen Namen Surya, die Sonne oder der Sonnengott. Man 
konnte daher die weibliche Surya mit Fug und Recht einfach 
fassen als die Sonne, weiblich vorgestellt, — und um die neu- 
aufsteigende, junge Sonne handelt es sich bei dieser Sonnenjungfrau 
auch tatsachlich, wie wir schon frliber gesehen haben. Da aber 
der Sonnengott Savitar in dem Suryaliede als derjenige erscheint, 
welcher die Surya dem Brautigam und den Freiwerbern iibergibt, 
da ferner in manchen anderen vedischen Liedern die Geliebte, 
die Braut der A^vinen geradezu als die „Tochter der Sonne‘S ^ be- 
zeichnet wird, so werden wir sie wohl besser die Sonnen- 
tochter nennen. Sie entspricht offenbar durchaus der Hochzeit 
machenden lettischen Sonnentochter, von welcher man bei den 
lettischen Hochzeiten singt und sagt, wie von der Siirya bei den 
indischen. 

Wie die Begrifife Sonnentochter und Sonne in einander ver- 
schwimmen, zeigt deutlich ein friiher schon angefiihrtes litauisches 
Lied (Mannhardt 54): 

Die Sonnentochter watete im Meere. 

Man sah nur noch das Kronchen; 

Rudert das Boot, ihr Gottessohne, 

Rettet der Sonne Leben ! 

Dieselbe mythologische Gestalt ist hier einmal Sonnentochter, 
dann Sonne genannt, — sehr natiirlich und richtig, da die Sonnen- 
tochter eben die junge, neugeborene Sonne ist. Man erinnere 

^ duhita suryasya RV i, 116, 17; i, 117, 13; i, 118, 5; 6, 63, 5; 4, 43,2. 
Sie wird auch suro duhita genannt, d. h. Tochter der Sonne oder des Himmels, 
RV 7, 69, 4; vielleicht auch i, 34, 5, wenn, wie ich glaube, an dieser 
letzteren Stelle suro fur sure zu lesen ist. 



400 


Die himralische Hocbzeit. 


sich auch daran, dafi in slavischen Liedern die Sonne selbst es 
ist, welche die himmlische Hochzeit feiert. Ebenso ist auch bei 
den alten Skandinaviern, wie wir weiter unten sehen werden, Sol, 
die Braut des Himmels, zweifellos die Sonne selbst \ 

Sehr merkwiirdig ist es nun ferner, dafi ebenso wie in den 
lettischen Liedern so auch im Rigveda die gliicklichen Freier der 
Sonnentochter, die sie heimfiihren diirfen, nicht immer dieselben 
sind, sondern in verschiedenen Liedern wechseln. Immer aber 
sind es Gottheiten des himmlischen Lichtes. Vor allem haufio- 
erscheint Surya in Verbindung mit den beiden Agvinen, jenen 
zwillingsartig verbundenen, fast untrennbaren Lichtgottern, welche 
als Himmelssohne Oder Sohne des himmlischen Lichtgottes Dyius 
bezeichnet werden (divo napata). Sie sind, wie wir spater sehen 
werden, mit den griechischen Dioskuren urspriinglich identisch, 
deren Name (Jihg kovqol) ja auch nichts anderes bedeutet als 
das vedische div6 napata. Sie steilen sich aber auch mit unab- 
weisbarer Deutlichkeit den lettischen Gottessohnen an die Seite, 
die um die Sonnentochter freien. In dem Gott oder Gottchen, 
dessen Sohne diese sog. „Gottessohne^^ sind, haben wir schon 
fruher den altarischen Himmelsgott erkannt, d. h. den Dyaus, und 
somit besagt auch der Name dieser Gestalten der lettischen 
Mythologie im Grunde ganz dasselbe wie div6 napati und 
Jtog % 0 VQ 0 L Agvinen wie Dioskuren sind auch ebenso wde die 
lettischen Gottessohne als Morgenstern und Abendstern zu deuten, 
wie weiterhin sich ergeben wird. 

"Oberaus merkwiirdig ist die Ubereinstimmung, welche darin 

^ Auch Oldenberg (Rei. des Veda, S. 213. 214) sieht mit Recht in 
Surya die Sonne, irrt aber ebenso gewifi in der Erklarung des Urastandes, 
dajS sie die Sonnentochter genannt wird. Er halt dies fiir das „Auskunfts- 
mittel eines Zeitalters, welches die Sonne mannlich vorzustellen gewohnt 
war“. Zwar sieht er selbst, dafi sich das „Auskunftsmittei“ gerade fiir die 
Letten nicht anwenden lafit, weil bei ihnen die Sonne, Saule, ja weibiicheii 
Geschlechtes ist, er meint aber, die Letten konnten das als Erbteil iiber- 
kommen haben. Indessen haben wir schon fruher gesehen, dafi gerade fiir 
die altesten Zeiten das Schwanken im Geschlechte der Sonne charakteristisch 
ist und dafi dies wohl auch in der Urzeit vorlag. Keinesfalls konnen wir 
fur die Urzeit mannliches Geschlecht der Soane als das einzige behaupten. 
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liegt, da6 im Veda beide Agvinen stets eng verbunden als die 
Freier, resp. die Gatten der Surya erscheinen, genau so wie bei 
den Letten mehrfach die Gottessohne als gliickliche Freier der 
Sonnentochter auftreten, gemeinsam ihr die Kleete bauen, die 
das Braiitgemach der Neuvermahlten bilden soli, und gemeinsam 
hier die Zitternde empfangen, — wahrend ja freiiich an anderen 
Stellen niir der eine von ihnen als Liebhaber und Brautigam 
erscheint. 

Die A^.vinen werden im Rigveda die beiden Gatten (pad) 
der Surya genannt^ und es heifit, daB sie durch ihr schnelies 
Fuhrwerk die Braut gewonnen haben. An einer Steile des Rig- 
veda “ heiBt es, da6 Surya — ofFenbar freiwiilig — den rasch 
dahin gleitenden Wagen der beiden Agvinen bestieg, und wieder 
an einer anderen Steile wird der Wagen dieser Gotter angerufeii, 
der auch die Surya fahre A Es heiBt einmal, da6 die Sonnen- 
tochter, d. h. also Surya, den Wagen der Agvinen als ihr Ziel 
bestieg^. In einem Liede ruft der Sanger: „Euren Wagen sarnt 
(eurer) Schdnheit, o Nasatya, hat die Sonnentochter sich erwahit^^ ^ ; 
und wieder in einem anderen Liede : „Euren Wagen, ihr Manner, 
hat die Jungfrau, die Sonnentochter, gern bestiegen^^ In einem 
Liede des beriihmten Vasishtha heifit es: „Eure Schonheit hat das 
Weib, der Sonne (oder des Himmels) Tochter, sich er\vahlt“ 
und derseibe Dichter gibt den beiden Agvinen das Epitheton : 
„die Surya als Schatz besitzend^' Es wird klar ausgesprochen, 

dafi Surya die beiden Agvinen zu Gatten wahite®. Kurz, so 
viel man auch an einem solchen Verhaltnis AnstoB nehmen mag, 
zweifellos erscheinen die beiden Acvinen als Freier und Gatten 
der Surya, der Sonnentochter. Das ist eine Tatsache, — mag 

1 RV 4, 43, 6; I, 119, 5. 2 5, 74, 5. 

■’ RV 4, 44, 1 ; man vgl. auch RV S, 22, i ; 6, 63, 6. 

^ RV I, ii6, 17; iihniich 6, 63, 5. RV 1, 117, 13. 

^ RV I, liS, 5. Ahnlich wird RV 4, 43, 2 von dem Wagen gesprochen, 
den die Sonnentochter sich erwahlte. 

RV 7, 69, 4; dazu vgl. RV i, 34, 5, wo ich suro duhita veriaute. 

® suryavasu RV 7, 68, 3. 

® RV I, 1 19, 5 a vam patitvam sakhyaya jagmushi yoshavrinita jenya 
yuvam pati (agvina). 

AR II. 26 
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man dieselbe nun durch den Hinweis auf die Sitte der Poiyandrie 
bei verschiedenen Volkern niederer Kiilturstufe Oder sonst wie 
anders erklaren. Und diese Tatsache iindet ihre deutliche Eiit- 
sprechung in den lettischen Liedernl 

In dem groBen Surya-Liede aber, welches freilich nicht in alien 
Punkten klar und auch nicht ohne Widerspriiche ist, erscheint 
als der giiickliche Freier der Surya vielmehr Soma, d. h. der 
Mond, — denn diese Bedeutung hat das Wort hier jedenfalls 
schon, wie die Anfangsverse des Liedes deutlich zeigen. Soma^ 
der Mond, wird hier der Bewerber genannt, der das W eib begehrt 
(vadhuyu), und auch weiterhin ist in dem Liede stets nur von 
einem Gatten die Rede; die Agvinen aber werden als die Freh 
werber bezeichnet (vara), nicht in feindlichem Gegensatz zuiii 
Somah Mil der Tatsache, dah hier der Mond als Freier und 
Brautigam der Suxyk auftritt, werden wir wiederum auffaliend 
daran erinnert, dafi in manchen lettischen Liedern statt der 
Gottessohne vielmehr der Mond es ist, der die Sonnentochter 
freit. 

Gelegentlich aber erscheint auch Pushan, den wir bereits als 
einen origineilen Sonnengott keiiiien, als gliicklicher . Bewerber, 
resp. Gemahl der Surya \ Es heifit in einem Liede des Rigveda,. 

^ Das Wort vara kSnnte sowohl den Brautigam als auch den fiir einen. 
anderen freienden Freiwerber bedeuten. Es scheint indessen, dafi wir hier 
die letztere Bedeutung annehmen miissen, da Soma deutlich der vadhdyu 
genannt wird und stets nur von einem Gatten die Rede ist. AUerdings 
sprache Vers 14 eher dafiir, dafi die Agvinen fiir sich selbst werben: „Ais 
ihr, o Agvinen, fiir euch bittend auf dreiradrigem Wagen zur Hochzeit der 
Surya fuhrt, da haben alle Gotter euch das zugestanden ; als Sohn erwahlte 
Pushan euch zu Vatern.“ — Auch Vers 15 liefie sich so fassen: „Als ihr 
auf die Freierei zu Surya fuhrt, wo war da usw.“ — Es scheinen eben in 
dem aus sehr verschiedenartigen Bestandteilen zusammengeschweifiten und 
in der vorliegenden Form jedenfalls relativ spaten Liede etliche Wider- 
spriiche vorzuliegen. Auf jeden Fall aber erscheint hier Soma, der Mond,. 
deutlich als Freier und Brautigam der Surya. 

^ Wenn E, Siecke Recht behalten sollte mit seiner Ansicht, dafi wir 
in Pushan einen alten Mondgott zu erkennen haben, dann wiirde auch das 
Paar Surya und Pushan die junge Sonne mit dem Monde vereinigt zeigen. 
Ja, es iaSt sich nicht ieugnen, dafi dieser Umstand einigermafien fiir Sieckes 
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dafi die Gotter ihn der Surya (als Gatten) gaben \ Und er wird 
odenbar deswegen ,;Buhle der Schwester“ und „Freier der Mutter^' 
genannt, iiidem namiich die Sonnentochter oder Sonnengottin 
auch als seine Schwester oder Mutter gefaBt wird Mit dieser 
gelegentlichen Verbindung des Pushan mit der Surya iafit sicli in 
den lettischen Liedern wohl die ebenfalls gelegentliche Verbindung 
des Perkun mit der Sonnentochter vergleichen, obgleich natiirlich 
awischen Pushan und Perkun keinerlei Gemeinschaft des Wesens 
besteht. 

Nach alledem finden wir in diesem Myth us zwischen den so 
weit von einander entfernt wohnenden Indern und Letten, die 
sich gewifi niemals direkt beriihrt haben, die merkwiirdigste Uber- 
einstimmung. Bei beiden Volkern haben wir Verse und Lieder, 
weicbe von einer himmiischen Hochzeit erzahlen und welche 
traditionell bei den Hochzeitsfesten gesungen oder rezitiert wurden, 
offenbar ein himmlisches Urbild der irdischen Hochzeit darstellend. 
Bei beiden Volkern ist die himmlische Braut stets dieselbe, — 
die Sonnentochter, d. h. die junge Sonne. Bei beiden Volkern 
schwankt dagegen die Person des Freiers, der indessen ein himm- 
iischer Lichtgott zu sein pfiegt. Bei beiden erscheinen vornehm- 
iich die beiden Himmels- oder Gottessohne als die gliicklichen 
Bewerber, welche wir aller Wahrscheinlichkeit nach als Morgen - 
stern und Abendstern zu deuten haben. Und zwar sind sie bei 
den Indern stets, bei den Letten wenigstens auch in einigen 
Liedern gemeinsam, zugleich Freier, Brautigame und Gatten 
der himmiischen Jungfrau. Bei beiden Volkern erscheint in anderen 
Liedern aber auch der Mond als der gliickliche Freier, — und 
geiegentlich auch sonst noch ein anderer Gott. 

Alle diese auffallenden Ubereinstimmungen lassen es doch ge- 
wif 5 als wahrscheinlich erscheinen, dafi wir es hier mit altarischen 

Ansicht spricht, denn Sonne und Mond als Gattenpaar diirften wohl die* 
natiirlichste und auch die alteste Anschauung bilden, Vgi. E. Siecke„ 
„Pushan, Studien zur Idee des Hirtengottes“, Mjlhoiogische Bibiiothek, 

VII, I (r9i4j ^ RV6, 58,4. 

^ svasur jarah und matur didhishuh, RV 6, 55, 4 und 5. Als Sohn der 
Sury& und der A^vinen erscheint Pushan offenbar RV io, S5, 14. 
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Sonnen- Oder Lichtmythen zu tun haben, welche vielleicht diirch 
ihre standige Verwendung bei der Hochzeit iind den engen 
Zusammenhang mit diesem schonsten und freudigsten Feste sicli 
so wohl erhalten haben. Natiiriich aber regt sich alsbald die 
Frage, ob wir in solchem Falle denn nicht auch bei anderen 
arischen Volkern Ahnliches, Verwandtes, oder wenigstens Reste 
jener uralten mythischen Vorstellungen nachweisen konnen. Gab 
es nicht auch bei ihnen einen Mythus von der Hochzeit einer 
himmlischen Lichtgdttin mit einem, resp. auch mehreren himm- 
lischen Lichtgottern, welche gewissermafien als Urbild der mensch- 
lichen Hochzeit betrachtet wurder Da sich, wie wir nun schon 
langst wissen, bei den arischen Volkern gerade in Verbindung 
mit der Hochzeit so viel Altertlimliches erhalten hat, mochte man 
das a priori wohl meinen, natiiriich unter der Voraussetzung, dafi 
wir mit Recht aus der Ubereinstimmung der indischen und der 
lettischen Mythen und Brauche auf altarisches Erbgut geschlossen 
haben. 

Schon langere Zeit bevor mir die lettischen Mythen von der 
Sonnentochter oder Sonnenjungfrau und damit die merkwiirdigste, 
schlagendste Parallele zu den indischen Surya-Mythen bekannt 
geworden, hatte sich mir die Uberzeugung aufgedrangt, da6 dem 
Mythus von der Surya, resp. der Gestalt dieser Gottin bei mehreren 
anderen arischen Volkern Entsprechendes sich an die Seite stellen 
lasse, was auf einen urarischen Mythus deute. 

Hier kommen zunachst die Griechen in Betracht. 

Wir kennen Surya als eine himmiische Lichtgdttin , deren 
Mythus wesentlich in der Geschichte von ihrer Brautschaft, Ver- 
mahlung und Ehe mit einem himmlischen Lichtgott — resp. 
zweien solchen — aufgeht, welches Verhaltnis als Vorbild des 
entsprechenden menschlichen gilt. Aber auch die Griechen haben 
eine hochgefeierte himmiische Lichtgdttin, deren Mythus bei 
naherer Betrachtung in seinem Kerne denselben Inhalt aufweist 
und im wesentlichen in ihrem brautlichen Verhaltnis, der Ver- 
mahlung und dem ehelichen Leben mit dem obersten Lichtgotte 
der Hellenen aufgeht. Ich meine Hera, die Kdnigiii des 
Himmels, die Braut und die Gattin des Zeus. 
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Schon der Name der Hera lafit sie als eine Gottin des himm- 
lischen Liclites. erkennen. Allerdings iafit sich derselbe nicht 
unmitteibar mit dem Namen Surya vermitteln, in der Weise, da6 
wir die beiden Namen als nrspriinglich identisch bezeichnen 
konnten. So verlockend es ware, den Namen der Hera auf die 
Grundform Svarya zuriickzufiihren, aus welcher die Form Surya 
entstanden ist, — es scheitert dies leider an dem Umstande, daS 
auch die altesten griechischen Inschriften den Namen niemals mit 
anlaiitendem Digamma (/", v) zeigen. Das aber miiBte man vor- 
aussetzen, wenn das Wort nrspriinglich mit der Lautverbindung 
sv begann b Dennoch glaube ich, dafi die alte Ansicht von 
Bopp, Curtins nnd Leo Meyer‘S in der Hauptsache doch das 
Rechte trifft, wenn sie auch in dem Namen der Hera die uns 
bereits wohlbekannte, in Surya steckende Wurzel svar suchen, 
welche „leuchten‘^ bedeutet, nnd zwar gerade vom himnilischen 
Licht. Man wird nur nicht unmitteibar von der Form svar au^- 
gehen diirfen, sondern von einer Steigerungsform sever, sevel, 
welche letztere in dem altgriechischen Namen der Sonne ^ wie 
auch in dem gotischen Worte sauil „die Sonne'' vorliegt. Die 
Steigerungsform sevel geht auf alteres sever zurlick, und diese 
Form, zu sevr zusammengezogen, konnte ganz wohl dem Namen 
Hera zugrunde liegen. Derselbe wiirde dann auf eine Grundform 
S^vra zuriick gehen, aus der Hera lautgesetzlich ganz regelrecht 
entstanden sein konnte. Der Name Hera wiirde demnach „die 
Leuchtende", „die Strahlende" bedeuten, ebenso wie Sur}4, und 
ware als eine wurzelhaft verwandte Parallelform des letzteren 
Namens zu fassenb 


^ VgL Fsy.aoTOS = iyMdio,;, aus GJPsy.aozog u. dgl. m. Bei Homer sprache 
die Verbindung norpia wegen des Hiatus allenfalls fiir Digamma, 

allein es widerspricht dem ganz direkt die gelaufige Verbindung hvy.a'jf- 
Xspog "’’Hoti, 2 Vgl. Preller, Griech. Mythologie, 3. And., i, S. 128. 

■' i;t}uog aus orjFeXiog (sevelios). 

^ Diese Etymologie verdanke ich meinem lieben Frennde Arvid Jo- 
hannson, Professor an der Victoria-University in Manchester. Es ist ein- 
gewandt worden, dafi griechische Formen von der Wurzel svar sonst 1 und 
nicht r zu zeigen pdegen. Doch abgesehen davon, dafi wohl auch sonst 
bisweilen eine Wurzel neben der jungeren l-Form noch eine altere r-Form 
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DaS Hera eine Lichtgottin ist, dafiir sprechen nun aber aucb 
sonst noch eine ganze Reihe von Grlinden. So zunachst schon 
ibre feste ehelicbe Verbindung mit dem obersten Lichtgotte Zeus. 
Ferner der Umstand, da6 sie ebenso wie dieser oft auf den Hdheii 
verehrt wird b Ebenso die eigentiimliche Kultbeziehiing , in 
welcher diese Hera Akraia in Korinth zur Medea stand, also zii 
jener Gestalt der Argonautensage, welche dem Jason, dem Helden 
des aufleuchtenden Tagesgestirnes, zum Gewinn des goldenen 
Vliefies, d. h. des Sonnenlichtes, verhilft. Auch ist besonders 
hervorzuheben, dafi „auf dem urspriinglichen Schauplatze der 
Argon autensage, im minyeischen Jolkos, die pelasgische Hera 
als Schutzgottin Jasons genannt wurde'^ Insbesondere aber 
mochte ich die leuchtend weiSen Arme der Gottin aus ihrer 
Eigenschaft als eine ursprtingliche Lichtgottin erklaren. Sie wird 
ja mit Vorliebe Hera leukolenos (Xsvzcvlevog) genannt, und wir 
werden diese lichten, strahlenden Arme der Gottin bei mehreren 
Parallelgestalten unter Germanen und Slaven wiederfinden. Als Licht- 
gdttin wird Hera auch durch das grofie, ruhig strahlende Auge 
charakterisiert, das ihr mit einem gelaufigen Epitheton beigelegt und 
besonders gefeiert wird^. Licht, glanzend, strablend, erhaben, 
majestatisch ist ihr ganzes Wesen. 

Fragen wir nun aber, was denn die griechische Mythologie 
von Hera zu berichten wei6, was etwa auch aus ihrem Kult sich 

zeigt (vgl. otLO^yvvfii — dfisXyui)^ halte ich es fiir mehr als wahrscheinlich, 
dafi Curtiiis mit Recht auch in dem griechischen „Sonne, 

Hundstern“ die Wnrzel svar sucht, und hier hatte sie doch jedenfalls die 
r-Form. Auch im Lateinischen zeigt diese Wurzel wohl Formen mit 1 und 
solche mit r neben einander. Neben sol ,,die Sonne“ liegt der Name des 
Sonnengottes Soranus, der doch wohl dieselbe Wurzel enthalt; nur in der 
r-Form; auch serenus „hell, heiter“ wird von Curtius mit einiger Wahr- 
scheinlichkeit auf die gleiche Wurzel svar zuruckgefiihrt. — Die fruheren 
Zusammensteilungen des Namens bald mit s^a „Erde“, bald mit 

„Luft“, bald mit lat. hera „Frau, Herrin“ sind samtlich schon aus lautlichen 
Grilnden unmoglich, von sachlichen Bedenken ganz abgesehen. 

^ Als fl(}a dKodta; vgl. Preller, Griech. MythoL, 3. Aufl., S. 129, 136. 

® Vgl. Preller a. a. O., S. 129. 

■* Es ist das bekannte Beiwort ^owjtts; vgL Roscher, Myth. Lex., Bd. I, 
S. 2097. 
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^Toer ihr Wesen erschlieBen laBt, so antwortet uns darauf 
Prelier kurz imd treffend mit den folgenden Worten: ,^Der 
eigentliche Kern alier Sagen von der Hera, desgieichen der 
meisten Feste und festlichen Legenden bleibt aber immer ihr 
e h e 1 i c h e s V e r h a 1 1 n i s z u Zeus, als dessen jungfrauliche 
Braut {7taQd'evla)f „dann als seine neuvermabite Gattin ('AOvoLdlii 
&oxog), endiich als seine zu ewigem Bunde vereinte Ehefrau 
(relela) sie in vielen sinnreichen und empfindungsvollen Ge- 
brauchen und Mythen verherrlicht wiirde" 

Die Sage erzahlt von dem segenstromenden Beilager des Zeus 
und der Hera „in den seligen Gegenden des Okeanos , wo 
Ambrosia fiieBt und wo die Erde den Baum des Lebens mit den 
goldenen Hesperidenapfeln zur Hochzeit der Hera hat wachsen 
lassen“ Wir kennen bereits die goldenen Apfel der Hesperiden 
als die Sonnenapfel und die Beziehung der Sonnengottin, der 
Sonnentochter, der brautlichen Lichtgottin zu denselben aus den 
lettisch-litauiscben und slavischen Mythen. Am Rande der 
Erde, am Okeanos wachst dieser Wunderbaum und dort halt ihr 
Beilager Hera, die brautliche Lichtgottin, die auch damit ihre 
Beziehung zu Licht und Sonne deutlich offenbart. Homer ver- 
legt in wundervoller Schilderung das Beilager des Zeus und der 
Hera auf den Gipfel des Idagebirges (Bias 14, 152 — 353). In 
dichtem goldenem Gewolk urafangt der Gdttervater die Geliebte, 
die ihm reizvoll wie bei der ersten liebenden Vereinigung ent- 
gegentritt, — und die Erde laBt bllihende Krauter und duftende 
Blumen zum brautlichen Lager emporsprieBen. 

Die hohe Bedeutung, welche gerade der Vermahlung des 
Zeus und der Hera beigelegt wurde, spiegelt sich deutlich in 
der hervortretenden Rolle wider, welche dieselbe im Kultus 
spielt. Im argivischen Kult „feierte man — nach Prellers 
Schilderung — das gottliche Paar mit Blumen und Kranzen, 
fiihrte Hera im brautlichen Schmucke umber, docht ihr ein Braut- 
bette aus zarten Weidenzweigen des Friihlings imd beging die 
ganze Zeremonie wie eine menschliche Hochzeit, fiir deren Yor- 

^ VgL Prelier, Griecli. Mythologie, 3. Aufl., S. 130, 

^ Vgl. Prelier a. a. O., S, 13 1, 
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bild und Stiftung diese gdttliche gait. Ahnliche Gebrauche und 
Legenden gab es zu Plataeae und in der Umgegend, wo Zeus 
mid Hera als hochstes Gotterpaar auf dem Kithaeron verehrt 
wurden, auf Euboea, wo der Gipfel des Ocha fur die Statte der 
Vermahlung gait, in Athen, wo man das Fest den ^ 

des Zeus und der Hera iiannte, auf Kreta, wo man dasselbe Fest 
in der Nahe von Knosos feierte, endlich auf Samos, wo man 
gleichfalls sowohl von der Jugend als von der Hochzeit der 
Hera erzahlte, diese j Erlich mit einem glanzenden Feste feierte 
und sich auch wegen der volkstiimlichen Sitte einer ehelichen 
Vertraulichkeit vor der Vermahlung auf Zeus und Hera zu be- 
riifen pflegte‘V- 

Wir sehen es deutlich: die Hochzeit der Hera ist das Vor- 
bild der irdischen, menschlichen Hochzeit. Hera entspricht also 
in diesem, den Kern ihres Wesens ausmachenden Verhaltnis 
durchaus der indischen Suryd. Wir miisseii sie dieser und der 
lettischen Sonnentochter vergleichen. 

Es scheint, da6 das griechische Fest der „heiligen Hochzeit^ 
Oder „Gdtterhochzeit‘‘ ^ in erster Reihe der Hera, weniger dem 
Zeus gegolten habe, da es nur dem Kultus der Hera, nicht dem- 
jenigen des Zeus angehorte. Das geht auch aus den in Argos, 
Samos, Elis und anderen Orten iiblichen Bezeichnungen hervor, 
die dasselbe als ein Hera-Fest kennzeichnen, als Heraia, Herasia, 
Herochia^'. Gerade das aber ist charakteristisch fiir die Hoch- 
zeit der Sonnentochter, bei den Indern wie bei den Letten, da5 
die himmlische Braut, die Sonnenjungfrau, als die Hauptperson 
dabei hervortritt, — es stimmt also auch dies zu unserer An- 
nahme der Identitat von Hera mit der indischen Surya wie mit 
der lettischen Saules meita, der jungen,' neu erscheinenden, braut- 
lich schdn gedachten Sonne. 


^ D. h. die heilige Hochzeit. 

Vgl. Preller a. a. O., S. 131. 132; dazu Roscher, Myth. Lex., Bd. I, 
S. 2099—2102. 

® Aufier isQos yduoi wird dasselbe auch •O'Eoyd^uta genannt, auch Fairijlm; 
Tgl. Roscher, Mythol. Lex., Bd. I, S. 2099. 

* Vgl. Roscher a. a. O., Bd. I, S. 2099. 
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Hera, die alljahriich neu dem Zeus sich vermahlt, muB natur- 
gemaB zu dern Feste als Jungfrau erscheinen, daher sie gerade 
in dieser Eigenscliaft an manchen Orten verehrt wird Ja, 
Pausanias berichtet, daB die argivische Hera durch ein alljahr- 
liches Bad im Quell Kanathos zur Jungfrau werde Es ist wahr- 
scheinlich, daB diese Angabe auf einer alljahriich sich wieder- 
holenden Zeremonie beruht, — daB die Priesterin der Hera am 
Jahresfeste der Gottin das Bild derseiben im Wasser des ge- 
iiannten Quelles badete'\ — gerade diese alljahriich einmal statt- 
findende Verjiingung der strahlenden Himmeisgdttin scheint rail* 
so deutlich wie irgend mdglich Hera wiederum als die einmal 
im Jahr sich erneuernde wSonnengottheit zu erweisen. 

Das Fest der Hochzeit der brautlichen Himmelsgottin Hera 
war seit altester Zeit in Griechenland weit verbreitet, daher wohl 
rnit Recht daraus geschlossen werden darf, daB es urspriinglich 
alien hellenischen Stammen eigen war^, — ein allgemein ge- 
feiertes Fest des griechischen Volkes. Da diese „heilige Hoch- 
zeit^^ als das Urbild aller irdischen Hochzeiten angesehen wrarde^ 
fanden bei derseiben alle diejenigen Zeremonieii statt, welche bei 
menschlichen Hochzeiten iiblich waren^’. Der Hochzeitszug in 
Plataeae und Argos war mit einem Hochzeitsmahle verbunden. 
Das Bild der Hera wurde nach Pausanias und Plutarch am Ufer 
des i\sopos brautlich geschmiickt und mit einer Brautjungfer (der 
vvu(ph'TQia) auf den von Ochsen gezogenen Wagen gesetzt, wie 
auch die Braut in der Regel nach alter Sitte mit einem Rinder- 
gespann abgeholt wurde. Die Brautjungfer wurde, wie es scheint, 
von der Priesterin der Hera dargestellt. Flotenspiel und Hyme- 
naosgesang begleiteten den feieriichen Zug. Die argivischen Jung- 
frauen scheinen in diesem Hochzeitszuge alle in reichster Pracht 
und mit Blumenkranzen geschmiickt teilgenommen und im Heilig- 
tum miter Flotenklang Chortanze aufgefiihrt zu haben. Wie eine 
Plochzeit dauerte das ganze Fest drei Tage, an denen reichlich 
gegessen und getrunken wurde. Auch fur Knossos und Samos 

^ Als Tzaod'evos Oder ; vgl. Rosclier a. a. O., S. 2104. 

Pans. 2, 38, 2. ® Vgl. Roscher a. a. O., S. 2100. 

^ "^^§ 1 * Boscher a. a. O., S. 2099. •'* Vgl. Roscher a, a. O., S. 20991!. 
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ist ausdriicklich bezeugt, da6 die „heilige Hochzeit^^ der Hera wie 
eine menschliche Hochzeit gefeiert wurde, desgleichen fiir Aegina ^ 

Dieser vorbildliche Charakter der Hera-Hochzeit war wolil 
auch der Grand dafiir, dai3 vor jeder Hochzeit der Hera in ihrer 
Eigenschaft als Braut und Ehefrau — der Hera TeMta oder 
Zvyla — Opfer dargebracht wurden, dafi der Brautigam der 
Brant bei Hera und Zeus Treue schworen miifite und da6 die 
Frauen nach der Hochzeit ihren Brautschleier der Hera darzu- 
bringen pflegten^. 

Die Athener verlegten die „heilige Hochzeit^ in den Monat 
Gamelion, der der zweiten Halfte unseres Januar, der ersten des 
Februar entspricht, — wahrscheinlich weil in Attika in diesem 
Monate die meisten Hochzeiten gefeiert zu werden pflegten®. 

Uin das Verhaltnis des Zeus und der Hera richtig zu wurdigen, 
muB man abzusehen wissen von den bekannteu; im Epos oft mit 
behaglicher Laune ausgemalten ehelichen Zwistigkeiten, welche^ 
gewiB jungeren Ursprungs, dem Dichter willkommenen Stoff zu 
ergdtzlicher Schilderung boten. Der Bund dieser beiden hohen 
Gotter erscheint im Kultus durchaus als ein hoher und heiliger, 
und auch im Epos wird von ihm mit der groBten Ehrfurcht ge- 
sprochen, wie denn auch Zeus mit Vorliebe „der machtig 
donernde Gemahl der Hera*^ genannt wurde Dieser Bund der 
beiden himmlischen Lichtgotter, er gab als hohes Vorbild dem 
menschlichen Ehebunde die hohere Weihe. 

Hera als brautliche Gattin des Zeus’’^ ist „der gottliche Vorstand 
des weiblichen Lebens, wie es in ehelicher Zucht und Sitte bliiht 
und reifb^ Daher geht ihr Kultus auch vorzugsweise die Frauen 
an und wird von priester lichen Frauen besorgt. Ihr zu Ehren 
hielten die Jungfrauen in Olympia einen Wettlauf, ihr brachten 
die Frauen dort alle vier Jahre einen Peplos dar^. Die Schon- 
heit der Hera ist eine „keusche, strenge und wiirdige, und wie 


^ Vgl. Roscher a. a. O., S. 2101. 2102. 

® Vgl. Roscher a. a. O., S. 2104. ® Vgl. Roscher a. a. O., S. 2iod. 

* ^.oiydovuog TCoGig 

® Als yaarilia^ ^vy/'a, pv^mfevoairrj. 

* VgL Prelier a. a. O., S. 137. ’ Vgl. Preller a. a. O., S. 135. 
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sie selbst in ihrer ersten jungfraulichen Bliite dem Zeus vermahit 
wurde nnd von keiner anderen Liebe weiS als von der seinigen, 
so daS es das AuBerste von Wahnsinn und Lust hieB, der Hera 
zn begehren, so fordert sie die gleiche Treue nnd gleiche Kensch- 
heit von alien Vermahlten“ 

In der bildenden Knnst erscheint Hera gewohnlich thionend, 
wie eine Brant verschleiert oder als Ehefrau pracbtig 
gekleidet, immer mit weitem, die ganze Gestalt verhullendem 
Peplos ^ Sie offenbart sich also anch hier als die himmlische 
Brant, die himmlische Ehefrau l^oy/iVj wie Surya dies bei 
den Indern, die Sonnentochter es bei den Letten ist Das gi'oBe, 
tnhig strahiende Auge der himmlischen Lichtgottin tritt natiirlich 
anch in den Bildwerken sehr charakteristisch hervor; besonders 
aber mochte ich noch anf die von Roscher bemerkte Tatsache 
hinweisen, daB „die anf unteritalischen Miinzen den Kopf dei 
Hera Lakinia strahlenformig nmfiiegenden Haare eine merk 
wurdige Ahnlichkeit mit der bekannten Haartracht des Helios' 
besitzen und ebenfalls die Bedeutnng einer Strahlenkrone zii 
haben scheinen *1 Es zeugt das, wie raich dlinkt, ebenfalls fiir 
ihren Charakter als Sonnengottheit. 

Die hauslichen Zwiste zwischen Hera nnd Zeus sind, wie ich 
schon angedeutet habe, jedenfalls spateren, speziell griecbischen 
Ursprnngs und kommen fur die Vergleichung nicht in Betracht. 
Sie ergeben sich fast mit Notwendigkeit aus der Eifersucht, die 
bei dem keuschen Eheweibe angesichts der zahlieichen Lieb- 
schaften ihres kdniglichen Gemabls sich entwickeln muBte. Wir 
kennen bereits den tieferen Grund dieser Liebesgeschichten, die^ 
urspriinglich nichts weniger als frivol, nnr die unerschopfliche 
Zeiigungskraft des Himraelsgottes zeigten. Und so wenig wir uns 
durch dieselben das hehre Bild des Zeus, wie das griechische 
Volk ihn glaubte, trliben lassen diirfen, ebensowenig darf uns das 
Bild des in der „heiligen Hochzeit'^ (dem Uqoq yd^iog) ver- 


^ VgL Preller a. a. 0., S. 138. - Vgl. Preller a. a. O., S. 139. 

Vgl. Roscher, Myth. Lex., Bd. I, S. 2097. 



412 


Die liimmlische Hochzeit. 


mahlten himmlischen Paares dutch Eifersuchtsgeschichten herab* 
gesetzt iind getriibt werden 

Die Person des gottlichen Gemahls ist freilich nicht dieselbe 
wie im Mythus der Suryl iVber wit sahen ja bereits, dafi bei 
den Indern sowohl wie bei den Letten der liimmlische Brautigam 
und Ehemann der Sonnentochter vielfach wechselt. Nur ein 
liimmlischer Lichtgott mufite es sein. Und das ist Zeus, — ja 
sogar der hdchste und oberste himinlische Lichtgott Wir diirfen 
diese Fassung des Mythus bei den Griechen sogar fiir eine be* 
senders gliickliche und anmutende halten ^ denn dadurch, dafi der 
brautlichen Lichtgottin der oberste Himmelsgott zuni Gemahl 
gegeben wurde, erhob sie selbst sich zu dem Range einer Konigin 
des Himmels und ihr gesamtes Wesen erhielt damit nur urn so 
mehr Nachdruck, Bedeutung und Wtirde. 

Lichthimmelgott und Sonnenjungfrau passen gewifi gut als ein 
Paar zusammen, und die griechische Fassung des Mythus geht 
vielleicht in ihren Wurzeln auf eine urzeitliche Variante der 
himmlischen Hochzeitsgeschichte zuriick, die auch in den ver- 
wandten, gleich zu erdrternden germanischen Mythen sich wider- 
spiegelt. Ihre Entstehung laBt sich aber auch noch von einer 
anderen Seite her veranlafit finden. Wir wissen, da6 der alt- 
arische Himmelsgott sich bei den Griechen in Uranos und Zeus 
gespalten hatte. Die zweifellos uralte Vorstellung von der Gatten- 
schaft des Himmels und der Erde haftete an Uranos fest und 
ist einer der wenigen, diesen Gott bestimmt charakterisierenden 
Ztige. Des Uranos Weib ist Gaea, die Erde. Schon datum aber 
brauchte Zeus, der Lichthimmelgott, ein anderes Weib und es 
bot sich ihm sehr natiirlich in der schonen Sonnenjungfrau dar 

^ Die Sage voa Heras Witwenscliaft halte ich fiir eine jiingere, ebenso 
wie die vom Tode des Zeus. Sie erganzte Brautschaft und Eheleben der 
Himmelsgottin und ergab sich von selbst, sobald die Sage vora Tode des 
Zeus sich geitend raachte. Uber die letztere vgl. Bd. I, S. 464. 

Bedenkt man iibrigens, dafi Zeus den Lichthimmelgott mit dem Donnerer 
in sieh vereinigt und dafi der lettisch-litauische Perkunas voa dem alten 
Himmelsgott dieser Volker nicht streng geschieden ist, sondern oft geradezu 
mit ihm identisch scheint (vgL Bd. I, S. 533 ff.), dann beriihrt sich die Ver- 
biiidung des Zeus mit der Sonnenjungfrau vielleicht auch mit der lettischen 
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Ob Hera in einer aiteren Zeit auch bei den Griechen mil den 
Dioskuren verbunden wurde, wie Surya mit den Agvinen, die 
lettische Sonnentochter mit den Gottessdhnen, das miissen wir 
zunachst dahingestellt sein lassen. Ich komme auf die Dioskuren 
spater zu sprechen. Fiir jetzt miissen wir zusehen, ob uiis nocli 
weitere Paralielen des himmlischen Hochzeitsmythns bei anderen 
arisclieii Volkern entgegen treten. 

Es kann keinem Zweifei unteiiiegen und gilt bei alien Kennern 
des Gegenstandes als eine feststebende Tatsache, dafi die Romer, 
die Italiker iiberhaupt, in ihrer grofien Gottin Juno eine in 
allem Wesentiichen der griechiscben Hera entsprechende Gdtter- 
gestalt besafien und verehrten. Ebenso unzweifelhaft aber ist es 
ferner, daS Juno nicht wie so manche andere der romischen 
Gottergestalten von Griecheniand entlehnt, von dort nach Rom 
heriibergekommen ist, dafi sie vieimehr als eine unzweifelhaft alte 
und echte italische Gottin zu gel ten hat, — der altesten und 
echtesten eine Uberail, wo Jupiter verehrt wird, steht neben 
ihm seine erhabene Gernahiin Juno. Alte gefeierte Statten ihres 
Kultes lassen sich an den verschiedensten Orten, in den ver- 
schiedensten Gegenden Italiens nachweisen, wenn auch Latium 
und Rom in dieser Hinsicht besonders kraftig hervortreten, — 
und es gait als besonders bedeutsamer Umstand, dafi nicht nur 
Rom in seinem Junius einen dieser Gottin speziell geweihten, 
nach ihr benannten Monat besitzt, sondern daB auch die Kalender 
von Alicia, Tibur, Praeneste, Laurentum, Lanuvium und anderen 
Orten einen solchen Monat kennen, mag derselbe nun Junius, 
Junonius, Junonalis oder sonstwie heifien Der Name der Gottin 
kennzeichnet sie — nach der bisher geltenden Auffassung — 
als die Gattin des groBen Lichthimmelgottes Jupiter und gehorte 
darnach aufs engste zusammen mit dem alten Namen Dione, den 
Hera, die Gattin des Zeus, in Dodona und bei den Epiroten trug*. 

Variante, nach welcher auch Perkun ausnahmsweise als Freier der Sonnen- 
tochter auftriit. 

1 Vgl. Wissowa, Religion und Kultus der Romer, S. iisff.; Preller, 
Rom. MythoL, 3. Aufi., S. 27 1 ff. ; Roscher, Mythol. Lex., Bd. II, S. 57411. 

2 Vgl. Roscher a. a. O., S. 575. 576; Wissowa a. a. O., S. 114. 
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Nichts aiideres als eben diese Gattenschaft besagen, wie es scheint^ 
die verwandten Namen Juno-Dione So ist denn schon langst 
der Schlufi gezogen worden, dafi bereits die graco-italisclie Vor- 
zeit neben dem Himmelsgott Jupiter-Zeus eine Himmelsgottin 
und Gemahlin desselben, Juno-Dione-Hera, besafi. Fur uns aber 
ergibt sich aus diesem Verhaitnis mit zwingender Notwendigkeit 
die Vermutung, dafi auch in Juno, ebenso wie in Hera-Dione, 
eine alte Sonnengottheit zu suchen sein mochte, — die junge 
Sonne, die Sonnentochter, die sich in brautlicher Schonheit dem 
Lichthimmelgotte vermahlt, urn mit ihm zu fester Gemeinschaft 
verbunden, das aller menschlichen Ehegemeinschaft vorbildliche 
himmlische Gattenpaar darzustellen, wie Hera und Zeus. 

Es ist ein Verdienst von W. H. Roscher, dieses vorbild- 
liche eheliche Verhaitnis der Juno zum Jupiter als ganz analog 
demjenigen von Hera und Zeus, dem IsQog yduos des griechischen 
Gotterpaares, in iiberzeugendster Weise klar dargelegt zuhaben^. 
Beziiglich der urspriinglichen Naturbedeutung der beiden Gottinnen 
Hera und Juno weicht aber sein Urteil von dem unserigen 
wesentlich ab, da er von Juno ausgehend diese mit Bestimmtheit 
als alte Mondgottin zu erkennen glaubt und daraus auch fur 
Hera den gleichen Charakter als Mondgottin erschliefien will, obwohl 
sich dieser bei der griechischen Gottin in keiner Weise iiberzeugend 
dartun lafit. In vplligem Irrtum aber befindet sich der verdiente 
Forscher, wenn er glaubt, daB auch die verwandten Mythen der 
Inder und der Litauer diese Auffassung bestatigen Es ist 

^ Juno aus Joimon-, Diounon-, von Jupiter, Jov-is, Diov-is, ebenso ab- 
geleitet wie jdtcbvrj von -ZWs, — tjber eine neuere Etymologic vgL 

weiter unten. ^ Vgl. Roscher a, a. O., S. 577 — 594. 

® Vgl. Roscher, Mythol. Lex., Bd. I, S. 2098. Er stiitzt sich hier auf 
„die eigen tiimliche, bei mchreren indogermanischen Volkern, z. B. den Indern, 
Liiauern, Griechen und Italikern, nachweisbare Vorsteiiung, dafi die Stiftung 
der Ehe auf die Hochzeit der Mondgottheit entweder mit dem Himmelsgott 
(Zeus, Jupiter) oder dem Gott der Sonne zuruckzufiihren sei“. So formuliert 
ist die Sache aber nicht richtig. Mcht die Mondgottheit ist das wesentliche 
bei dem Mythus der himmlischen Hochzeit, sondern die Sonnengottheit, 
die als brautliche Jungfrau gedachte junge Sonne, — die Sonne, — die 
einmai im Jahr sich erneuert — nach weit verbreitetem Glauben — , und 
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freilich wahr, dai3 das Surya-Lied der Inder die Hochzeit des 
Mondes mit der Sonne besingt, daS auch die lettisch-litanischen 
Lieder Mond und Sonne zu einem Paare verbinden, wenn auch 
dies nicht das einzige und ausschliefiliche Verhaltnis ist, wie wir 
bereits gesehen haben. Aber Inder und Letten kennen beide als 
die Braut im himmiischen Hochzeitsnaythus ganz iibereinstimniend 
immer nur die Sonne, die junge Sonne, die Sonnentochter — 
Surya, Saules meita. Die Gatten wechseln, die Braut steht fest. 
Nur urn die Hochzeit der brautlich gedachten jungen Sonne 
haiidelt es sich in all diesen Mythen, und darum gerade inuSten 
wir ill der himmiischen Braut Hera wieder die junge Sonne 
vermuten, genau entsprechend nun aber auch in der itaiischeii 
Juno, 

Alierdings, es ist wahr: gevvisse Beziehungen der Juno zum 
Monde scheinen deutlich hervorzutreten , insbesondere in der 
Formel, die in Rom allmonatlich an den Kalenden zur Ausrufang 
kam und die Ansetzung der Nonae auf den 5., resp. 7. Tag 
des Monats verkiindete. hier die w^eibliche Himmels- 

gottheit speziell als Mondgottin aufgefafit ist, haben schon die 
aiten Mythologen richtig erkannt Aber auch Jupiter ist als 
der groBe Himmelsgott nicht nur der Herr der Tageshelle und 
des Gewitters, sondern auch des nachtlichen Voilinonds, der die 
ihm heiligen Idustage bringt. Wir sahen es schon, daB der 
Voilmond mit einer schonen Bezeichnung „Jovis fiducia^‘, d. h. 
Biirgschaft des Jupiter, genannt wird und wir kennen auch Zeus 
unter dem Beinamen Asterios als den Herrn des nachtlichen 
Sternenhimmels. Darum sind diese Gotter doch nicht etwa von 
Hause aus Mond- oder Nachthimmelsgotter, es geht solche Be- 
ziehung vielmehr sehr natiirlich aus ihrer Eigenschaft als ali- 
beherrschende Hiramelsgdtter hervor, und nichts ist natiirlicher, 
als daB die Gemahlin des allurnfassenden Himmelsgottes an dem 
Wesen ihres Gemahles Teil hat, wie das gerade bei Juno nach 

so emeuert, verjiingt, ihre Hochzeit feiert, bald mit dem Monde, bald mit 
Morgen- und Abendstern, bald mit dem grofien Himmelsgotte. 

^ Vgl. Wissowa a. a. O., 116; Roscher, Mythol. Lex., Bd. U, S. 57S. 

® Vgl. Preller a. a. O., Bd. I, S. 189. 
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alien Richtungen deutlich hervortritt. Darum besitzt ja auch Juno 
nach italischer Vorstellung die Fahigkeit, Gewitter zu erregen, 
Blitze zu schleudern, Regen zu spenden, nicht minder wie Jupiter 
selbst^. Sie kann diese Eigenschaft der Himmelsgottin im um- 
fassendsten Sinne, als Gemahlin des groBen Himmelsgottes im 
Laufe der Zeit, durch Erweiterung eines urspriinglich engereii 
Wesens, gewonnen haben. Das ist durchaus glaubhaft und gerade 
aucb unsere Meinung. Da6 aber der Charakter einer Mondgottin 
den Ausgangspunkt dieser Entwicklung gebildet haben miisse, wie 
Roscher annimmt, halte ich nicht fiir wahrscheinlich oder gar 
schon erwiesen. Aus dem Namen Lucina, der Juno nur als eine 
Gottin des Lichtes kennzeichnet, laBt sich das in keiner Weise 
erschlieBen, ebensowenig aber aus den engen Beziehungen, welche 
diese Gottin zu dem geschlechtlichen und ehelichen Leben der 
Frauen in so auffallend stark hervortretender Weise besitzt. 
Diese Beziehungen gehen vielmehr bei Juno, ebenso wie bei 
Hera, aus ihrer Eigenschaft als himmlische Braut und Ehefrau, 
als gottliches Grbild der irdischen Jungfrau und Gattin, geradezu 
mit Notwendigkeit hervor. DaB gerade um dieser letzteren Eigen- 
schaft willen in Juno ebenso wie in Hera eine Sonnengottheit, 
die junge Sonne oder Sonnentochter der indischen und lettischen 
Mythen, als urspriinglicher Kern zu vermuten ist, daB wir dort 
den Ausgangspunkt ihrer Entwicklung zu suchen haben, diirfte 
nach unseren friiheren Ausfuhriingen einleuchtend sein. Ebenso 
einleuchtend aber ist es, daB Juno ihre Beziehung zum Monde 
ganz in derselben Weise im Laufe der Zeit gewonnen haben 
konnte, wie ihre ebenfalls unbestreitbare Beziehung zum Gewitter, 
zu Blitz und Regen. Das brachte die Erweiterung ihres Wesens 
zur groBen, allumfassenden Himmelsgottin mit sich, die ihrerseits 
wiederum unzweifelhaft deutlich auf dem ehelichen Verhaltnis der 
Juno zu Jupiter beruht. 

Vom spezieli romischen Standpunkt aus hatte man kaum eine 
Veranlassung, in Juno eine ursprtingliche Sonnengottheit zu ver- 
muten. Hier zeigt sie sich einfach als die groBe Himmelsgottin 


^ Vgl. Wissowa a. a. O., S. 1 15; Preller a. a. O., Bd. I, S. 277. 
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in eiiiem viel weiteren und umfassenderen Sinne. Die Ver- 
gleichung aber drangt auf jene Vermutung bin, und ist einmai 
der Ansatz gemacht, dann erscheint die Entwicklung durchaus 
naturgemafi und liickenlos verstandlich, ja wir finden nun manche 
Ziige im Charakter der Gottin, die sich unter dieser Voraus- 
setzung besser als friiher erklaren. Es ieuchtet auch ein, daS 
kein anderes Naturphanomen mehr dazu geeignet ist, fur eine 
Gattin des grofien Himmelsgottes die natiirliche Basis abzugeben 
als gerade das iiberragend grofie und herrliche Tagesgestirn, — 
abgesehen allenfalls von der Erde, die in diesem Falle nicht in 
Betracht kommt, da Juno sich unzweifelhaft als eine alte Licht- 
gottin erweist. Aus der Sonnenjungfrau erwuchs die grofie 
Himmelsgottin, die nun auch den Mond regiert und Blitze zu 
schleudern imstande ist, gleich ihrem Gemahl. Kein Zug in dem 
Bilde der romiscben Juno widerspricht der Annahme einer solchen 
Entwicklung. 

Mit Recht hat schon Preller die Eigenschaft Junos als einer 
Geburtsgottin aus ihrem Charakter als Lichtgottheit abgeleitet : 
„Die Geburt des Lichtes aus dem Dunkel ward den Alten immer 
zur Allegorie der Geburt und der Entbindung iiberhaupt, daher 
in Italien auch die Mater Matuta zugleich die Gottin des friihen 
Tageslichtes und eine Geburtsgottin ist^^^. Wir kennen Mater 
Matuta bereits als die weibliche Entsprechung zum Pater Matu- 
tinus, dem Janus. Es ist die Gottin des Morgenlichts, der neu 
erscheinenden Sonne jedes einzelnen Tages. Sie verhalt sich zur 
Juno, nach unserer Auffassung, der im Friihling neu erscheinenden 
jungen Sonne — Surya, Saules meita — wie die Morgenrote 
des einzelnen Tages zur Morgenrote des neu beginnenden Jahres, 
ist also im Wesen nicht von ihr verschieden, resp. ihr aufs 
nachste verwandt. Wie Mater Matuta konnte daher auch Juno 
auf Grand eben dieses verwandten Wesens zur Geburtsgottin 
werden und braucht sie darum noch keine urspriingiiche Mond- 

^ Vgl. Preller a. a. O., S. 271. Allerdings sieht auch Preller in Juno 
eine Gottin des neu erscheinenden Mondes, er entwickelt die Geburtsgdttia 
;aber doch nur aus dem neu erscheinenden Liclite, — der Sonne ebenso 
wohl wie des Mondes. 

AR IL 27 
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gottin zu sein. Doch ist wohl auch diese Eigen schaft der Juno 
noch defer begriindet auf ihren Charakter als der vorbildlichen 
himmlischen Braut und Ehefrau, der Schutzherrin des gesamten 
weiblichen Geschlecbtslebens. Dieser historisch .wichtigste Zng 
im Bilde der groBen Gottin, der sie mit Hera, Surya und 
Saules meita verbindet, bedarf hier noch einer etwas eingehen- 
deren Besprechung. 

Es darf wohl fur mehr als wahrscheinlich gelten, daB die ehe- 
iiche Verbindung der Juno mit Jupiter in Italien in ganz ahn* 
licher Weise wie diejenige der Hera mit Zeus bei den Griechen 
als Prototyp oder ideales Vorbild aller menschlichen Hochzeit 
und Ehe angesehen wurde. Darum erscheint auch Juno in Kultus 
und Kunst als Braut und jugendliche Ehefrau, als Nupta, ver- 
schleiert \ Darum ist sie die Ehegottin, die Juno Juga, Pronuba,, 
Matrona, der Hera Cvyia und reXeia genau entsprechend Darum 
geleitete sie als ideale Patronin die Braut durch die verschil- 
denen Stadien der Hochzeitsfeier, fiihrte sie auf dem Wege, in 
das Haus des Gatten — als Iterduca, Domiduca — , waitete iiber 
der Salbung des Tiirpfostens, der Giirtung der Braut, der Ver- 
mahlung — als Uiixia, Cinxia, Pronuba. Und Roscher hat aller 
Wahrscheinlichkeit nach Recht, wenn er annimmt, daB es auch 
im Kult der Juno ein Fest der „heiligen Hochzeit^^ gab, ent- 
sprechend dem ydjuog der Hera in Griechenland *, und daB. 
man „in Italien ebenso wie in Hellas die einzelnen Akte der 
Hochzeit, welche im wesentlichen den Griechen und Italikern ge- 
meinsam sind und aus der gemeinsamen Urzeit stammen, von 
jener idealen gottlichen Hochzeit^ ableitete Wie in Indien bei 
der Eheschliefiung die Braut gewissermaBen die Snryk spielt, sie 
darstellt, so erscheint in Italien die junge Frau in ihrem Ver- 
haltnis zu dem Gatten als Juno, die sich dem Jupiter verbindet*. 
Daher kann bei Plautus ein Ehemann zu seiner Frau sagen: 
?,Heia, meine Juno! es ziemt sich nicht fur dich, so traurig zu 


^ Vgl. Preller a. a. O., Bd. I, S. 273. 280. 

2 Vgl. Wissowa a. a. 0 ., S. 119; Roscher a. a. 0 ., S. 577. 589; Preller 
a. a. O., S. 280. ® VgL Roscher a. a. O., S. 577. 
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sein vor deinem Jupiter^!'' Und auf eben dieser Vorstellung 
beiuht es offenbar, wenn nach italischem Glauben jede Frau ibre 
Juno hat, wie jeder Mann seinen Genius. Es ist der weibliche 
zeugerische Genius, der sie durchs Leben geleitet, wie den Mann 
sein manniicher. Der scheinbare Nonsens und Widerspruch, der 
darin li egt, da6 es doch nur eine grofie Himmelsgottin Juno und 
Gattin des Jupiter gibt und geben kann, wahrend andererseits 
eine jede Frau ihre besondere Juno haben soil, begreift sich 
gerade unter der Voraussetzung, da6 jede Frau bei ihrer Ehe* 
schiiefiung die sich vermahiende Juno darsteilt, in jeder Frau 
also die Himmelsgottin gleichsam neu verkorpert erscheint, — 
ganz ebenso, wie es in Indien doch auch nur eine himmlische 
Surya gibt und doch wiederum ebenso so viele Suryas als es 
Frauen gibt, die den Ehebund schlieben. Von dieser Voraus- 
setzung aus begreift sich auch die italische Vorstellung ganz leicht, 
und wenn wir dieseibe auch nicht geradezu mit der indischen 
Vorstellung identifizieren wollen, so konnte sie sich doch sehr 
leicht und natiirlich aus ihr entwickeln. 

Diese Auffassung erhalt aber noch eine weitere starke Stiitze,. 
wenn — wie sehr wahrscheinlich ist — die Etymologie des 
Namens Juno das Richtige trifft, welche neuerdings von Hugo 
Ehrlich aufgestellt worden Nach seiner iiberzeugenden Dar* 
legung ist aus formellen lautlichen Griinden die alte Identifizie- 
rung der Namen Juno und Dione kaum haltbar, wahrend es sicli 
gerade aus Griinden dieser Art empfiehlt, den Namen der 
romischen Gottin mit dem indischen Worte yOsha (Gen. yoshiids, 
Nom. Plur. yoshanas ; Nebenform yOshana) zusainmen zu bringen ; 
yosha, ybshana aber bedeutet nichts anderes als „junges, mannbares 
Weib, Jungfrau, Geliebte, Gattin^^ Mit Recht verweist Ehrlich 
dabei (a. a. 0 . S. 284) auf Roschers ganz richtige Ansicht: 
„die Ehe zwischen Zeus und Juno ist das Prototyp und Ideal 
samtlicher menschlicher Ehen^^ Wir diirfen aber auch gleich 

^ Plaut. Cas. 2, 3, 14. Heia, mea Juno, non decet esse te tam tristem 
tuo Jovi! Vgl. Roscher a. a. O., S. 59 ® > Preller a. a. O., S. 2S0. 

Vgl. Hugo Ehrlich, „Zur Mythologie“, in der Ztschr. f. vergl. Sprach- 
forschung, Bd. 41, Heft 3, S. 283 ff. 

27 * 5 ' 
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hinzufiigen; dal 3 sich so zuerst vollig die weibliche Juno neben 
dem mannlichen Genius begreift, das mannbare Weib 
neben dem Zeugerl Es ist aber auch wohl zu beachten, da6 
im Rigveda gerade die Morgenrote, Ushas, als yosha bezeichnet 
wird, die Sonnentochter (sdro duhita RV 7, 69, 4), die junge 
Sonne. Juno entspricht ja gerade nach unserer Darlegung der 
Ushas-Sury^ in den vedischen LiedernI So stimmt das Sacb- 
liche aufs Beste zu Ehrlichs rein sprachwissenschaftlichen Er- 
gebnissen. 

Jupiter und Juno, das ideale himmliscbe Ehepaar, erscheinen 
insbesondere in dem Priester des grofien Himmelsgottes , dem 
Flamen Dialis, und seiner Frau, der Flaminica, verkdrpert. Sie 
wandeln, wie schon Preller ganz richtig erkannt hat, gewisser- 
mafien „wie lebende Bilder jener Gotter des Lichtes, denen sie 
dienten, vor dem Volke^‘ \ Eben darum muBte der Flamen 
Dialis stets verheiratet sein, und es wurde streng darauf ge- 
sehen, dab er mit seiner Gattin in der alten und feieiiichen Form 
der confarreatio verbunden war. Darum mubte er sein Amt 
niederlegen, sobald die Flaminica starb, durfte sich nicht von 
ihr scheiden, keine Nacht auberhalb seines Hauses zubringen 
u. dgl. m. Die Flaminica aber mubte stets wie eine Braut Oder 
wie eine Neuvermahlte gekleidet sein, sie mubte " den Braut- 
schleier und das Kopftuch (fiammeum) tragen , an dem ein 
Granatzweig befestigt war, sie mubte wie eine Braut „gegurteP^ 
mit dem Cingulum versehen sein , das Haar mit einer vitta 
purpurea durchfiochten ^)- Es war, wie man deutlich sieht, das 
Abbild des idealen himmlischen Ehepaares, — in der Flaminica 
aber erscheint Juno fort und fort, unverandert, als die Braut und 
junge Gattin des himmlischen Gatten, ganz ebenso wie Hera, 
wie Surya, wie Saules meita fort und fort als himmliscbe Braut 
und Neuvermahlte erscheinen. Die Ubereinstimmung konnte 
kaum vollstandiger sein. Bedeutsam aber ist wohl auch, dab der 
Flamen Dialis und seine Frau bei alien Hochzeiten fungiert zu 
haben scheinen, die nach der alten Form der confarreatio ge- 


^ Vgl. Preller a. a. 0 ., S. 201. 


Vgl. Roscher a. a. O., S. 500. 501. 



Die himmlische Hochzeit- 


42 X 

schlossen wurden \ Das ideale himmlische Ehepaar gab so leib- 
haftig durch seine Yertreter dem irdischen, menschlichen Ehe- 
bunde den Segen und die hdhere Weihe. 

Roscher hat wohl Recht, wenn er in dem Junofest zu Falerii, 
mil seinem Festzug und mancherlei Brauchen, die Hochzeits- 
brauchen ahnlich sehen, eine „heiiige Hochzeit“ der Juno sieht, 
und zwar eine echt und urspriinglich italische, — er hat viel- 
leicht auch darin Recht, wenn er ein analoges Fest fiir Rom, 
fur den Juni-Monat vermutet, wo der Flamen Dialis und seine 
Frau das himmlische Paar vertreten hatten^. Doch auch wenn 
das letztere nicht richtig sein sollte, stellt doch der Flamen 
Dialis mit seiner stets brautlich geschmiickten Flaminica fort- 
dauernd gleichsam das himmlische Paar, die himmlische Hoch- 
zeit dar, — nicht minder eindrucksvoll wohl als wir es bei den 
verwandten Volkern finden 

Die Hauptfeste der Juno fielen in den Fruhlingsaiifang und in 
den Mohat der Sommersonnenwende, den der Gdttin speziell ge- 
weihten Junius. Auch dieser Umstand spricht deutlich genug fiir 
die Richtigkeit unserer Voraussetzung, nach der wir in Juno die 
junge Sonne des neuen Jahres zu suchen hatten. 1st doch die 

^ Roscher a. a. O., S. 500. 

2 VgL Roscher a. a. O., S. 501. 502. Vgl. Preller a. a. O., S. 281. 

® Eine sehr ansprechende Vermutung von Roscher scheint es mir zu sein, 
wenn er die Juno Moneta, die auf dem Kapitoi mit Jupiter zusammen ver- 
ehrt wurde und die auch auf dem Albaner Berge neben dem Tempel des 
Jupiter Latiaris wohl ebenfails einen Tempel hatte, als Braut oder jugend- 
liche Ehegattin des Jupiter fafit. Er fiihrt dafur nicht nur die sehr jugend- 
lichen Kdpfe der Moneta an, sondern steiit insbesondere den Namen der 
Gdttin mit dem griech. updaS'ai in Liebe gedenken, freien, mit 
Braut und Ehefrau, mit dem deutschen Minne und minnen zusammen. Kein 
Zweifel, dafi die Wurzel von raonere mit diesen Wdrtern zusammenhangt. 
Die alte Wurzel „man“ bedeutet gedenken, erinnern, und zeigt mehrfach die 
modiHzierte Bedeutung „in Liebe gedenken, erinnern, lieben, freien'*. Zeigt 
das lat. Verbum monere auch nicht diese Bedeutung, sondern vielmehr die 
von „erinnern, ermahnen**, so ware es doch denkbar, dafi wir in dem Namen 
Moneta dieselbe zu suchen hatten, und dafi dieser Name also urspriinglich 
„die Geliebte, die Braut, die minnige Gattin“ bedeutete, — Vgl. Roscher 
a. a. O., S. 593 * 594* 
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Zeit von Anfaiig Marz bis Ende Juni die Vorzugszeit, in welche 
die arischen Feste der jungen, der neu erscheinenden und sich 
vermahlenden Sonne fallen. Das angesehenste Fest der Juno fiel 
auf die Kalenden des Marz, also den Anfang des Monats, der 
nach der alten Rechnung der erste Monat des Jahres war ^ 
Es war somit der Friihlingsanfang und der alte Jahresanfang zu- 
gleich, die Morgenrote des neuen Jahres, — genau der Zeitpunkt, 
an welch em wir die Feier einer Gottheit der neuverjiingten, der 
neuaufsteigenden Sonne des Jahres erwarten miifiten 1 Es war ein 
Frauenfest, ein Fest der Matron en, an dem iiberall fiir das Gliick 
der Ehe geopfert wurde, an dem Madchen und Frauen in den 
alten Tempel der Juno Lucina stromten, der Lichtgottin, die 
zugleich die Geburtsgottin war Das liegt vom Monde weit ab, 
da erkennen wir noch die junge Sonne, die alle Arier zu Anfang 
des Jahres, des Friihlings feierten, — die junge Sonne, die zu- 
gleich das himmlische Vorbild der ziichtigen Frauen und Jung- 
frau en war. 

Nachstdern aber fallen die bedeutendsten Feste der Juno in 
den ihr geweihten Monat Junius, und insbesondere scheinen die 
Kalenden dieses Monats ihr heilig gewesen zu sein. Urn diese 
Zeit wurde in Rom das Fest des Tempels der Juno Moneta be- 
gangen, der brautlichen Juno , wenn Roschers Erklarung des 
Namens richtig ist, — vielleicht das Fest der heiligen Hochzeit, 
auf jeden Fall ein grofies Junofest^, — ihr Sommerfest, nach 
dem Feste des Fruhlingsanfangs. 

Der Kult der Juno geht allerorten in erster Linie die Frauen 
und Madchen an. Sie ist die gottliche Patronin des weiblichen 
Geschlechtslebens, der Liebe, der Hochzeit, der Ehe, der Geburt, — 
und diese ihre wichtigste Eigenschaft fiir die Menschenwelt ist 
aus uraltem Kern entsprossen. In der groBen Gemahlin des 
romischen Himmelsgottes lafit sich doch noch deutlich die Hoch- 


^ Vgl. Preiler a. a. O., S. 274 ; Roscher a. a. O., S. 584. 

^ Vgl. Preiler a. a. 0 ., S. 274, 275 ; Wissowa a. a. 0 ., S. 1 16. 1 17 I Roscher 
a. a. O^, S. 583. 584. 

3 Vgl. Wissowa a. a. O., S. 116; Preiler a. a. O., S. 2S3; Roscher a. a. O., 
S. 592 ff. 
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zeit feiernde brautliche Sonnentochter der alten Arier wieder 
erkennen, 

Wie aber steht es bei den Germanen? 

Der weiblichen Sonnengdttin Surya entspricht bei den Skandi- 
naviern Sol, die Sonne, weiblich gedacht. Diese Gottheit tritt 
im ganzen wenig hervor, nur wenige Stelien sprechen von ihr, an 
einer derselben aber wird Sol als „die Braut des Himineis‘' 
bezeichnetl ^ Das ist in hohem Grade merkwiirdig und ich 
glaube, wir diirfen auf Grund dieser einzigen Stelie bei den 
Germanen urspriinglich eine ahnliche Anschauung vermuten, wie 
wir solche bei Indern, Griechen, Letten und Slaven kenneii gelernt 
haben. Eine himmlische Licht-, eine Sonnengdttin wird „Braut 
des Himmels^^ genannt, wie Hera die Braut des Zeus, des Himmels- 
gottes. Das ist kein Zufall, auch keineswegs ein gleichsam von 
selbst, aus der Natur dieser Lichterscheinung sich ergebender 
Gedanke, — da steckt vielmehr augenscheinlich etwas Besonderes 
dahinter, und die Ldsung bietet sich uns durcli die ganze voraus- 
gegangene Betrachtung von selbst dar. 

Vielleicht aber findet sich auf germanischem Boden noch ein 
anderer Reflex der alten Himmelsbrautsage. Von ingvaonischen 
Stammen her ist die Gestalt des Freyr in den Norden gedrungen. 
Wir kennen diesen Gott bereits als eine der verschiedenen 
Hypostasen des alten Himmelsgottes. Die Geschichte seiner Werbung 
um Gerdhr ist die schonste nordische Sage von Werbung und 
Erhorung unter den Himmiischen, Der alte Himmelsgott Freyr 
wirbt um Gerdhr, die unzweifelhaft als eine Lichtgottin zu fassen 
ist, denn von ihren strahlenden Armen leuchtet Luft und Meer. 
Erinnert sie uns mit diesem stark hervortretenden Zuge nicht an 
die Lichtgottin Hera mit den leuchtend weiBen Armen? Als 
Brautgeschenk bietet der Gott ihr elf goldene Apfel, die wir den 
Hesperidenapfeln gleich achten rniissen, und im knospenden Hain 
vereinigt sich das liebende Paar. Erinnert das nicht wiederum 
an das Beilager des Zeus und der Hera am Okeanos, wo der 
Baum mit den Hesperidenapfeln neben ihnen emporschiefit ? 


^ brudr himens; Grimnesmal 39. 
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Max Muller und Mannhardt haben, unserer Ansicht nahe- 
kommend, Gerdhr als die Morgenrdte — resp. Abendrote — ge- 
deutet. Sehen wir in ihr eine Parallelgestalt der umworbenen 
Sonnentochter bei den Letten und Indern, dann ist sie fur uns 
die junge, die neu aufsteigende Sonne, in einer individuell aus- 
gepragten Hypostase. Sie erinnert in mehreren Ziigen spezieil an 
Hera, mit der sie auch den Himmelsgott als Freier gemein hat, 
sie erinnert aber auch an die fruher erwahnte montenegrinische 
Sonnenschwester mit den goldroten Armen, die die goldenen 
Sonnenapfel wirft und in der wir ebenfalls einen — freilich 
spateren — Reflex der alten umworbenen Sonnenjungfrau erkennen 
miissen. 

Wir wollen diese bedeutsamen Reste bei den Germanen und 
Slaven nicht gering achten. Sie dienen gewifl zur Unterstutzung 
unserer Ansicht, wenn wir nun zu folgendem Schlufl gelangen: 

In der arischen Urzeit gab es einen Mythus von der Brautschaft 
und Hochzeit einer himmlischen Lichtgottin, Sonnengottin oder 
Sonnentochter, die sich uns als die junge, neu aufsteigende Sonne 
erwiesen hat. Als begiinstigte Freier erscheinen verschiedene 
Gotter, immer aber sind es — mit alleiniger Ausnahine des ein- 
mal erscheinenden Perkun — himmlische Lichtgdtter, und zwar 
in erster Reihe merkwiirdigerweise das Paar der Agvinen, denen 
die lettischen Gottessohne entsprechen, d. h. Morgen* und Abend- 
stern. Ferner der Mond, — bei Indern, Letten und Slaven; 
ferner ein mannlicher Sonnengott, — Pushan; oder gar der 
oberste Gott des Lichthimmels, — Zeus, — Jupiter, dem wir die 
altnordischen Freyr und Himenn, den Hiinmel, an die Seite stellen. 
Diese Brautschaft und Vermahlung himmlischer Lichtgotter gait 
als Urbild der irdischen, menschlichen Hochzeit und es wurden 
Lieder, die von diesem Mythus erz^lten, wahrscheinlich schon 
damals beim Hochzeitsfeste gesungen oder rezitiert. Diese Ver- 
haltnisse haben sich am treuesten bei den Indern und Letten 
bewahrt, — zwei Zeugen, die bei ihrer volligen raumlichen Abge- 
trenntheit von einander wohl fiir besonders beweiskraftig gelten 
diirfen. Aber auch bei einer Reihe anderer arischer Vdlker 
■ — Griechen, Italikern, Germanen, Slaven — finden wir mehr oder 
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minder deutliche Redexe, Reste und Spuren desselben altarischen 
Mythus. 

:lc 5l: 

Der Mythus von der himmlischen Hochzeit der schonen Sonnen- 
tochter ist aber wohl noch iiber das arische Gebiet hinaus ge- 
drungen. Er ist, wie ich glaube, von den Letten zu ihren Nach- 
barn, den Esten und Finnen, gewandert und hat sich hier in 
eigentiimlicher Form festgesetzt, um als ein sehr beliebter, viel 
besungener Sagenstoff bis in die Gegenwart fort zu leben. Und 
die Art seiner Verwendung, die Gelegenheiten, bei denen er ira 
Estenlande im Gesange hervortritt, sind sehr iehrreich fiir den 
ganzen Zusammenhang unserer Betrachtung. 

Esten und Finnen haben in vorhistorischer Zeit, wie wir langst 
sicher wissen, wie namentlich Wilhelm Thomsen unwider- 
legiich erwiesen hat, nicht nur von seiten der alten Germanen, 
sondern noch friiher von ihren lettisch-litauischen Nachbarn 
tiefgreifende und weitreichende Kultureinfliisse erfahren, die sich 
namentlich unzweifelhaft deutlich in der Sprache auspragten, 
Aber auch Sitten und Sagen lassen die gleiche Einwirkung er- 
kennen \ und dahin gehdrt auch der ganz national estnisch- 
finnisch gewordene, uns hier angehende Hochzeitsmythus. Es ist 
die Hochzeit der wunderbar entstandenen schonen Jungfrau 
Salme mit dem strahlenden Stern enjiingling bei den Esten, der 
Jungfrau Suometar mit demselben Freier bei den Finnen, von 
weicher ich rede. Bei den Esten, den unmittelbaren Nachbarn 
der Letten, ist dieser Mythus ganz zu Hause und sehr beliebt. 
Von den Esten scheint er weiter zu den Finnen gewandert zu 
sein, ganz ebenso wie die Sagen vom Kalewsohne, welche den 
wesentlichen Inhalt des estnischen Nationalepos, des Kaiewipoeg, 
biiden. 

Ich glaube, dafi auch schoii der Name der mythischen Jung- 

^ Vgl. dazu L. V. Schroeder, Germanische Elben uad Gdtter beim 
Estenvolke, Sitz.-Ber. d, kais. Ak. d. Wiss. in Wien, philos.-histor. Klasse, 
Bd. 153, Jahrgang 1906. Ferner L. v. Schroeder, Die Hochzeitsbrauche der 
Esten, Berlin 1888. 
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frau S a 1 m e bei den Esten auf den Namen der lettischen Soniiei> 
tochter oder Sonneiijungfrau, der Saules meita, zuriickgeht. Er 
hatte hier eine allerdings starke Zusammenziehung und Kiirzung 
erfahren, vielleicht unter dem EinfiuS der Volksetymologie, die 
in diesem Falle um so naturlicher wirken konnte, als ja der 
lettische Name dem Estenvolke miverstandlich war Der Name 
der finnischen Suometar, der im SchluB noch starker an die 
lettische Form anklingt, hat in seinem ersten Teile eine offenbar 
volksetymologische Anlehnung an den Namen des finnischen 
Landes, Suomi, erfahren, so dafi er jetzt etwa so viel bedeutet 
wie „Finnlands Jungfrau^. Aber der Stoff ist von den Esten zii 
den Finnen gewandert. Bei den Esten hat er seinen eigentlichen 
Boden, ist mit Sitte und Sage des Volkes verschmolzen, und 
schon darum ist die estnische Namensform auch die wichtigere 

Von der Hochzeit der Salnie singt der erste Gesang des 
estnischen Volksepos Kalewipoeg, — und zwar ist dies von An- 
fang bis zu Ende echtes Volkslied, nicht — wie andere Teile 
des Gedichtes — durch Zutaten des Bearbeiters Dr. Fr. Kreutz- 
wald erweitert und entstellt. 

Von der Hochzeit der Salnae singen aber auch sonst 
noch in mancherlei Form verschiedene estnische Volkslieder 
und darunter, was besonders zu bemerken ist, auch gerade Tanz- 
1 i e d e r. Der Stoff taucht auch in den estnischen Schaukei- 
1 i e d e r n auf. Im Kalewipoeg ist mit der Hochzeit der Salrae 
diejenige der Jungfrau Linda verwebt, die die Mutter des 
Kalewsohnes werden sollte. Aber auch im Epos lafit sich das 
Lied deutlich als ein altes T a n z 1 i e d und Hochzeitslied 

^ fiber die Bedeutungen , welche vom Estnischen aus in dem Namen 
Salme und seinen Varianten gesucht werden konnen, vgl. Kaarle Krohn 
in s. Aufsatz „Die Freierei der Himmelslichter^S in der Zeitschrift „Finnisch“ 
ugrische Forschungen**, Bd. Ill, Heft 3, S. 2off. Ubrigens stimme ich mit 
der Auffassung des Verfassers von dem Salmc-Mythus keineswegs iiberein. 

^ Dafi Suometar auf die estnische Namensform als die altere zuriickgeht, 
die Sage aus Estland nach Finnland gewandert ist, hebt Kaarle Krohn 
ganz richtig hervor in seinem eben zitierten Aiifsatz S. 16 und 44. Ich 
mochte nur in dem Schlufiteil dcs finnischen Namens noch einen Anklang 
an das lettische meita vermuten. 
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zugleich erkennen. Es wurde wohl urspriinglich bei den Tanzen 
der Hochzeit gesungen. 

Jungfrau Salme ist wunderbaren Ursprungs. Es hat sie eine 
einsam lebende Witwe als ein Hiihnchen arh Wege gefunden und 
in der Kleete — der Vorratskammer — geborgen. Hier er- 
wachst aus dem Hiihnchen ein strahlend schones MMchen, um 
das nun die Freier in Menge werben. Doch nur die Werbung 
von dreien wird ausfiihrlich erzahlt, Es kommt zuerst der Mond, 
es kommt dann die Sonne, — beide werden zu ihrem gro6en 
VerdruB abgewiesen. Dann erscheint der Sternenknabe , des 
Polarsterns altestes Sdhnchen, und dieser wird sogleich von der 
Jungfrau angenommen^: 

Schnell rief Salme aus der Kleete, 

Sprach aus ihrer Kleiderkammer : 

„Fuhrt das Rofi des Sternenknaben 
In den Stall zur besten Raufe, 

Wo der Milchtrank schon bereitet, 

Wo die Wande, schon geglattet, 

Nicht das Tier verietzen konnen. 

Werft ihm reichlich duft’ges Heu vor, 

Bringt ihm von dera besten Hafer, 

Trankt es mit dem reinsten Tranke, 

Mischet reichlich Mehl darunter, 

Quirlt es auf zu weifiem Schneeschaum. 

Bettet es im feinsten Linnen, 

Gebt ihra ein bequemes Lager 
Und bedeckt’s mit seidner Decke. 

Ruhen mufi sein Kopf in Sammct 
Und in Haferspreu die Hufen, 

Diesen Freier will ich nehmen, 

Meine Hand dem Sterne reichen, 

Will ihm treue Gattin werden. 

Sternenauge blickt so heiter, 


^ Die folgenden Mitteilungen aus dem Kalewipoeg sind nach der mir 
trotz mancher Schwachen liebsten tJbersetzung, derjenigen von Reiiithal und 
Bertram, gegeben: „Kalewipoeg, eine estnische Sage, zusammengestellt 
von F. R. Kreutzwald, verdeutscht von C. Reinthal und Dr. Bertram. 
Herausgegeben von der gelehrten estnischen Gesellschaft in Dorp at. Dorpat 
1861.“ 
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Stemensinn ist so bestandigl 
Sterne tun der Saat kein Leides 
Und verderben keine Ernte. 

Setzt den Stcrnenfreier gastlich 
An die reingewaschne Tafel, 

Dafi er an die Wand den Riicken, 

Auf die Bank die Fiifie stiitze, 

Und bedeckt die breite Tafel 

Mit noch nie gebrauchtem Tischtuch. 

Tragt dann auf die besten Fische, 

Stellt dem Cast das Fleisch recht nahe, 

Bietet ihm die zartsten Palten, 

Audi recht oft vom Hochzeitskuchen. 

Und den besten Lindenhonig. 

Bier im Kruge darf nicht fehlen, 

Noch der siifie Met im Becher.“ 

Und man lud den Stern ins Zimmer, 

Bat am Tiscb ihn Platz zu nehmen, 

Und es sprach die Witwe also : 

„Ifi, mein Sternchen, trink, mein Sternchen, 

Sei, mein Sternchen, heitren Sinnes/‘ 

Doch der Sternenjungling will weder essen und trinken, noch 
sonst einen anderen Vorschlag horen. Er begehrt nur, die schdne 
Salme zu sehen. Salme aber mufi sich erst eilig kleiden und 
schniiicken zum Hochzeitsfest. Sie ruft aus der Kleete dem 
Freier zu: 

jjTrauter mein, du slifier Knabe, 

Lieber Cast aus weitcr Feme, 

Gabst du Zeit mir aufzuwachsen, 

Zeit mir, grofi und schon zu werden, — 

Ei, so gib der Salme Zeit auch, 

Sich zu kleiden, sich zu sclimucken.“ 

Endlich erscheint sie in wunderbar strahlender Schdnheit: 

Und die Witwe kannte sie nicht, 

Kannte nicht das eigne Pflegkind, 

Das in der verborgnen Kammer 
Einst der Hausgeist umgebildet, 

Aufgeschmiickt die Waldesnymphen. 

Drum die Witwe zweifelnd fragte : 

„Ist der Mond es, ist’s die Sonne, 

Ist es eine Nebeljungfrau ?“ 
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Und nun wird die Hochzeit ausgeriistet. Es werden eine 
Menge Gaste geladen, und es beginnt der T a n z, in verschie- 
denen Formen, bestandig sich steigernd in der Schilderung, an- 
scheinend immer leidenschaftlicher werdend: 

Und sie schwenkten sich im Kreuztanz, 

Taumelten im Wierschen Wirbel, 

Rasten in dem Harrischen Hopser, 

Wiitcten im Wiekschen Walzer, 

Tobten in dem Jerwschen Juchzer, 

Drehten sich im Dorptschen Dreitakt, 

Dafi der Kiessand Funken spriihte 
Und der Estrich achzend drbhnte! 

Sternenknab’ und Jungfrau Salme 
Hielten lustig ihre Hochzeit. 

Wahrend des Jubels und Tanzes dieser Hochzeit kommen nun 
die Freier, die um Linda werben, die dem Birkhuhnei ent* 
sprossene PBegeschwester der Salme. Sie wahlt den Kalew, 
und nun gestaltet das Fest sich zur groBen Doppelhochzeit, bei 
welcher der Tanz immer lebhafter, immer leidenschaftlicher fort- 
geht. Zuerst sind die Tanzschilderungen erzahlend, dann aber 
geht der Sanger einmal iiber das andere zur direkten Anrede der 
Tanzenden iiber, so dafi man den unzweifelhaft deutlichen Ein- 
druck hat: Das Lied wird zum Tanze gesungen, — aller Wahr- 
scheinlichkeit nach zum Tanze beim Hochzeitsfest : 

Gebt im Kreuztanz euch die Hand, 

Wirbelt Wierisch lustig fort, 

Rast im Harrischen Hopser zu, 

Fliegt im Wiekschen Walzer hin, 

Lafit den Jerwschen Juchzer fort, 

Tanzt den eignen Dorfestanz, 

Bis der Estrich zum Morast wird, 

Den die Herde kaum durchwatet, 

Und die Preifielbeeren kniehoch 
Durch der Tanzer Zehn gewachsenl 

Endlich aber mu6 sich Salme von dem Fest und dem Braut- 
gemach trennen, muB, wie sie klagt, fur immer scheiden von der 
lieben Mutter; 
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Wie das Ganschen aus der Herde, 

Wie das Birkhuhn aus der Kette, 

Wie der Schwan vou den Gespielen. 

Der gliickliche junge Ehemann, der Sternenknabe, tritt vor die 
Wirtin, dankt flir das Fest und spricht zum x\bschied: 

„Lebet wohl nun, liebe Mutter I 
Lebet wohl^ ihr Hochzeitsgaste I 
Lebe wohl, mein Schwager Kalew! 

Lebe wohl, du junge Schwesteri 
Eure Salme nehm’ ich mit mir, 

Mit mir fort das junge Wiesel; 

Nie wird ihre Pflegemutter, 

Nimmer sie die Schwester sehen. 

Weinet, Wierlands junge Manner, 

Weinet, Wierlands junge Madchen! 

Salme raufi nun von euch scheiden, 

Wird sich hinter Wolken bergen, 

Wird, zum Sterne umgewandelt, 

An dem Abendhimmel schimmern.“ 

Salme, die Sternenbraut, ist augenscheinlich ein wunderbares 
mythisches Wesen. Aus dem Kiichlein ist sie zur strahlend 
schdnen Jungfrau erwachsen, bei deren Erscheinen die Pfiege- 
mutter selbst nicht wei6, — „ist der Mond es, ist’s die Sonne, 
ist es eine Nebeljungfrau^^ Als Sonnentochter Oder Sonnen- 
jungfrau wird sie freilich bei den Esten nicht bezeichnet und 
man konnte den Umstand, daB auch die Sonne selbst unter ihren 
Freiern erscheint, im entgegengesetzten Sinne zu verwerten ge- 
neigt sein. Doch, ich glaube, nicht mit Recht. Man braucht 
nicht einmal darauf hinzuweisen, daB bei den Indern auch Pushan, 
der Sonnengott, als Freier und Gatte der Sonnentochter auftritt. 
Es handelt sich nur um eine leicht verstandliche Umbildung. 
Der lettische Mythus von der Freierei der Gestirne und der 
Hochzeit der schonen Sonnentochter ist zu den Esten ge- 
wandert, doch war hier die Bezeichnung der Jungfrau als Saules 
meita nicht in seinem eigentlichen Sinn als Sonnentochter- oder 
Sonnenmadchen verstandlich, erhielt sich daher in der Kiirzung 
und Umbildung zu Salme nur als Eigenname und Bezeichnung 
eines mythischen schdnen Madchens von wunderbarem Ursprung, 
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das den Sternenjungiing heiratet \ Unter diesen Umstandeii 
konnte dann spater sehr natiirlich zu dem Mond and dem Sterne 
als Freier auch noch die Sonne hinzutreten. Ubrigens haben 
sich auch vielleicht diese Sage und die estnische Erzahlung von 
der Freierei der Linda gegenseitig ein wenig beeinflufit und an- 
geahniicht. 

Von der Salme und ihrer Hochzeit mit dem Sternenjungiing 
singen nun aber noch manche selbstandige Voikslieder der Esten, 
meist in etwas kiirzerer Form, als dies im Kalewipoeg geschieht. 
Der wesentliche Inhalt ist jedoch in alien derselbe. Das aber 
verdient nochmals hervorgehoben zu werden, dal3 mehrere dieser 
Lieder sich ganz direkt als Tanzlieder erweisen, d. h. als 
zum Tanz gesungene Lieder. Eines der beiden von H. Neus 
angefiihrten Lieder dieser Art beginnt mit den Versen: 

Auf, und tanzt den Kreuzestanz, 

Auf, und stampft den straffen Sand ! ^ 

Und diese Verse kehren in dem nun beginnenden Sang von 
Salmes Hochzeit immer ab und zu wieder, — offenbar die 
Tanzer ermunternd und anfeuernd. 

Das Lied ist als „Kreuzesreigen^^ bezeichnet. Ebenso das 
andere derartige Lied bei Neus, welches mit den folgenden 
Versen beginnt: 

Auf, und tanzt den Kreuzestanz ! 

Auf, und wirbelt Wieriens Tanz! 

Auf, und haltet Harriens Tanz! 

Auf, verachtet Jerwens Tanz! 

Unsern Tanz, iaJSt ihn uns wahren, 

Bis entsteigt das Rind dem Rohricht, 

Rind dem Rohr, ein Bach dem Boden, 

Zwischen den Zehn hervor ein Beerlein, 

Aus des Mitt’ ein Windestander ^ 

^ Wenn die estnisch - dnnische Salme-Suometar aus einem Vogel oder 
einem Ei entsteht, dann darf man wohi auch daran erinnern, dafi gerade 
die Sonne bei den Ariern vielfach als ein Vogel oder als der „Eigeborene‘‘ 
(Martanda) gefafit wird. Es konnte darin ein alter Zug erhalten sein, der 
den Charakter der Salme als urspriingiiche Sonnenjungirau erharten durfte. 

^ Vgl. H. Neus, Estnische Voikslieder, Urschrift und Ubersetzung, Reval 
1850, S, i6if. 3 Vgl. Neus a. a. D., S. 2off. 
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In diesem Liede heifit es gleich darauf welter von der Halle, 
in der getanzt wird: 

Diese Hall’ erstand aus Stiitzen, 

1st vom Dach herabgeseaket, 

1 st ein Gufi aus Erbsenstangen. 

In dem Kalewipoeg aber wird ganz ahnlich das Brautgemach 
der Salme geschildert: 

Das von alten Stlitzen eiligst 
Und von diirren Erbsenstangen 
Man zur Hochzeit liergerichtet ^ 

Man hat den Eindruck, dafi die Situation der Salme-Hochzeit 
von den Singenden des Tanzliedes in die Gegenwart versetzt, 
in ihr gewissermafien lebendig gedacht ist. Darum wird dann 
wohl auch weiterhin das Magdlein Salme direkt angeredet, als 
ware es anwesend. In der Handschrift dieses Liedes, die Neus 
benutzte, finden sich alte, halb leserliche Bemerkungen, wohl aus 
dem Anfang des vorigen Jahrhunderts, die meist Angaben iiber 
die Art der Tanze enthalten. Es findet sich aber auch — iiber 
Zeile 49 — die Bemerkung „Hochzeitslied^^, — und ich halte 
auch das fiir bedeutsam 

Auch unter den zum Teil sehr merkwiirdigen Schaukelliedern 
der Esten taucht dieselbe mythische Hochzeitsgeschichte in ge- 
kiirzter Fassung auf. Ein solches Lied beginnt bei Neus 
folgendermaden : 

Lafit mich nieder, ich bitte sehr! 

Lafit ihr nicht, so bitt’ ich nimmer, 

Wiege vrillig bis zum Abend, 

Schaukle bis zum schonen Morgen, 

Singe bis zum Tage selber! 

Bald darauf heiSt es ganz unvermittelt : 

Auf der Herde Steig, V7as fand sie? 

Auf der Herde Steig ein Hiihnchen; 

Hob und trug es heim zur Mutter. 

In die Truhe tat's die Mutter, 

XJnterm Deckel aufzuwachsen. 

^ Kalewipoeg, eine estnische Sage, zusammengestellt von F. R. Kreutz- 
wald, verdeutscht von C. Reinthal und Dr. Bertram, Dorpat i86i, S. 31. 

^ Vgl. Neus a. a, O., S. 9 und 10, 
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Das aber ist nnzweifelhaft der Anfang der Erzahlung von Salme 
tind ihrer Hochzeit! Und so geht es weiter: 

So erwuchs ein Sachsenfrauiein ^ ! 

Der erschienen drei der Freier, 

Fiinf und sechs der Kriige Weines, 

Kallewingen zweie, dreie: 

Der des Mondes, der der Sonne 
Und der dritt’ ein Sprofi der Sterne. 

Sie versteht es, sie entgegnet: 

Nein, ich gehe nicht zum Monde, 

Nein, icli gehe nicht zur Sonne; 

Gehe zu der Sterne Sprossenl 

Bald ja scheint der Mond im Schimmer, 

Bald ja scheint die Sonne sengend. 

In den Saal lud man den Stern ein, 

Stellte vor ibn hin die Speisen 
In der silberschdnen Schiissel, 

In dem Kelch von edlem Golde^. 

Es ist kein Zweifel, — auch beim Schaukeln singen die Esten 
von derselben mythischen Hochzeit! 

Das finnische Lied von der Jungfrau Suometar und ihrer 
Hochzeit findet sich in Ldnnrots Kanteletar^. Es deckt 
sich so deutlich mit den estnischen Salme-Liedern , dafi ich 
nicht n^her darauf eingehe. Die Abweichungen sind nur unbe- 
deutend. 

Suometar entsteht aus eiiiem Ei, das ein zufallig von einer 
Jungfrau gefundenes Vogelchen legt und ausbriitet Als der 
gliickiiche Freier erscheint hier der Polarstem oder Nordstern, 
nachdem Mond und Sonne abgewiesen sind- Der Veilauf der 
Geschichte ist im iibrigen der uns schon bekannte. 

Erinnern wir uns nun, dafi die lettischen Lieder von der Hoch- 
zeit der Sonnentochter bei den Hochzeiten gesungen warden 
und ddS das indische Surya-Lied bei den Hochzeiten der Index 

^ D. h. ein vornehmes Madchen, deutschen Geschlechtes. 

2 VgL Neus a. a. O., S. 368. 369. 

3 Trefflich ubersetzt unter dem Xitel „Kanteletar, Die Volksiyrik der 
Finnen. Ins Deutsche iibertragen von Hermann Paul. Helsingfors 1882.** 
Suometar daselbst, S. 239—242. 

AR II. 28 
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rezitiert wird, dafi auch die griechische Hiramelshochzeit das 
Urbild der irdischeii darstellt; erinnern wir mis. ferner daran, 
dafi die lettischen Fruhlingsreigen-Tanzerinnen als Soniientdchter 
bezeichnet werden, und kombinieren wir all diese Tatsachen mit 
der eben besprochenen Zusammengehorigkeit der estnischen 
Salme-Lieder mit dem Tanz in alien seinen Formen, wie aiicli 
mit der Hochzeit, — dann erscheint die urspriingliche Verbindung 
dieses Mythus mit Hochzeit und Tanz unzweifelhaft Aber auch 
mit dem Schaukelbrauch ist er bei den Esten verbunden mid 
dafiir findet sich eine sehr bemerkenswerte Parallele bei den 
Neugriechen. Am Georgentage ziinden die Neugriechen ihr 
Friihlingsfeuer an, und an diesem Tage soil nach ihrem Glaubeii 
die Soiinehbraut zum Himmel emporgehoben sein, um sich mit 
dem Sonnenpriiizen zu vermahlen. Wahrend sie sich frohlich 
dem Festbrauch entsprechend schaukelt, wird sie entrtickt, wird 
mit der Schaukel hinauf gezogen. Das Schaukeln wird dort an 
diesem Tage, ebenso wie auch bei den Balkanslaven, allgemeiii 
geiibt, als frdhlicher Branch, der aber fast den Charakter einer 
rituellen Notwendigkeit an sich tragt, — wie wir friiher bereits 
gesehen haben. Zu Ehren der Sonnenbraut wird, wie Theodor 
Bent berichtet, dies Fest am Georgentage gefeiert, ihr zu Ehren 
flammen die Festfeuer auf den Bergen — und iiberali schwingen 
die Schaukeln an dem Tage, da die Sonnenbraut selbst schaukelnd 
zum Himmel gestiegen sein soil. Hier ist unzweifelhaft deutlich 
gerade das Schaukeln mit der mythischen Sonnenhochzeit fest 
verbunden. Der Georgentag, auch sonst bei manchen europaischen 
Ariern einer der grofien Sonnenfesttage, ist hier der Tag der 
Sonnenhochzeit und ein grower Schaukeltag zugleich. Bei den 
Russen erschien als solcher Tag das Johannisfest, wo die Sonne 
angeblich ihrem Veiiobten, dem Monde, entgegen fahrt und froh- 
lich tanzt. 

Vergegeiiwartigen wird uns ferner noch die mehrfach bemerkte 
Tatsache, dafi eine ganze Reihe charakteristischer Brauche der 

^ Th. Bent, in La Nature, Revue des Sciences (Paris, ii. Mai 1889], 
usich Ernst Krause, Die Trojaburgen Nordeuropas, Glogau, 
1893, S. 168. 
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aiischen Sonnenfeste bei der Hochzeitsfeier wiederkehrt, — allem 
voran der Maibaum, der hier als Brautmaie erscheint ; erinnern 
wir ans daran, dafi die Sonnenfeste sich uns nicht nur als groSe 
Tanz- und Schankelfeste, sondern auch als Begattungsfeste er- 
wiesen haben, dann werden wir Schritt fur Schritt zu dem Schlufi 
gefiihrt, daB die Hochzeitsfeste der Arier auch den himmlischen 
Hochzeitsmythus urspriinglich von den Sonnenfesten, resp. Sonnen- 
und Lebensfesten, von diesen groBen hohgeziten des Jahres, ge- 
erbt und iiberkommen haben. Es ergibt sich uns die gewiB 
hochst einfache und natiirliche Annahme, daS die Lieder von 
der Hochzeit der jungen neugeborenen Sonne urspriinglich gerade 
an den Sonnenfesten erklangen, — in jenen, uns nun schon so 
gut bekannten Zeiten, da man die siegreich aufsteigende Sonne 
feierte, — vom Friihlingsanfang bis zur Sommersonnenwende bin. 
Und wenn wir das Bild jener uralten Feste mit ihren Tanz- und 
Schaukelfreuden, mit ihrer Begattungsfeier und allem, was sonst 
noch dazu gehdrte, uns lebendig zu machen suchen, dann wird 
es uns ganz deutlich, daB dort und nur dort der Ursprung jener 
Mythen und Lieder von der himmlischen Hochzeit gesucht 
w^erden mu6, dann begreifen wir ihren zuerst fast ratselhaften 
Zusammenhang mit den Tanz- und Schaukelbrauchen, begreifen 
es, warum die lettischen Tanzerinnen des Friihlingsreigens selbst 
.Sonnentdchter genannt werden; begreifen es auch, wie von dort 
ausgehend jene himmlische Hochzeit zum Urbild der irdischen, 
menschlichen Hochzeit werden konnte, was wir als eine fest- 
stehende Tatsache betrachten durften. 

Wir sahen ja schon oft bei den Sonnenfesten, in ihren Sitten 
und Brauchen, ihren mythischen Bildern und Vorstellungen, jenen 
merkwiirdigen Parallelismus zwischen dem Tun der Sonne und 
dem Tun der Menschen hervortreten. Die Sonne tanzt und die 
Menschen tanzen, die Sonne spring! und dreht sich und die 
Menschen springen und drehen sich, die Sonne schaukelt und die 
Menschen schaukeln, die Sonne badet und die Menschen baden, 
die Sonne brennt und die Menschen brennen ihre Feuer, Fackeln 
und Maibaume usw. Fast mit Notwendigkeit ergibt sich als 
Mmmlisches Gegenstiick zur Begattungsfeier, die die menschliche 
28'*' 
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Jugend in dieser Zeit urspriinglich unzweifelhaft tibte, daB anch 
die junge Sonne zu dieser Zeit sich begattete, ihre Hochzeit am 
Himmel feierte. Alles menschliche Tun dieser Zeit ist an den 
Himmel, auf die Sonne gewissermafien projiziert, — wie sollte 
dieser Gipfelpunkt der irdischen Festlust da droben fehlen? Und 
ausdriicklich wird ja noch von Slaven ur.d Neugriechen die 
Sonnenhochzeit in die bekannte Sonnenfestzeit verlegt, — auf 
den Georgentag oder den Johannistag, das Friihlingsfest oder die 
Sonnenwende, wie auch das Hochzeitsfest der Hera, die heilige 
Hochzeit, zur Friihlingszeit gefeiert wurde, ebenso auch Ariadnes 
Hochzeit ; die Hochzeit der Juno nach Roschers recht einleuchtender 
Vermutung im Juni. Denken wir uns diese Vorstellung als 
die alte und urspriinglich allgemein herrschende, dann werden 
alle Zusammenhange klar, die Beziehung der himmlischen Hoch- 
zeit zur irdischen, zum Tanzen und Schaukeln und all den 
anderen Sitten und Brauchen und Vorstellungen der Sonnenfeste. 

Es steigt eine uralte Zeit vor uns auf, in welcher die Arier 
ihre Sonnenfeste fort und fort mit Tanzen^ Schaukeln, Baden, 
Feueranziinden, Schmausen und den frei geiibten Freuden der 
Liebe feierten, — eine Zeit, die wohl betrachtlich weit hinter 
jener Epoche zurtick liegt, wo die asiatischen Arier sich von den 
europ^ischen trennten. In dieser Zeit sang man wahrend der 
Sonnenfeste, dieser alten hdhgeziten, von der Liebe und Hoch- 
zeit der Sonne mit dem Morgenstern und Abendstern, mit dem 
Monde oder sonst einem himmlischen Lichtgott, — und damals 
konnte es auch keinen AnstoB erregen, wenn die eine Sonnen- 
tochter sich mit zwei Gatten vereinigte. Die tanzenden, 
schaukelnden, sich in Liebe umarmenden Festgenossen verklarten 
ihr Tun und Treiben durch die himmlischen Vorgange, von 
denen sie sangen, — durch das, was sie von Sonne, Mond und 
Sternen erzahlten. Ja, sie wahnten wohl, das himmlische Drama 
selbst darzustellen, und darum wohl nannten die Letten die 
T^nzerinnen der Sonnenfestzeit geradezu Sonnentochter oder 
Sonnenmadchen, wie die himmlische Braut da oben, die tanzende 
schaukelnde junge Sonne genannt ward. Und sie glaubten, daB 
all ihr festlich-frohliches Tun die Lebenskraft in der Natur, in 
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der Vegetation, unter Tieren und Menschen erneuere nnd 
kraftige. Das gab diesem Tun erst seine hohere Bedeutang, das 
war seine feste Stiitze, der magisch-kultliche Hintergrund. Doch 
im Laufe der Zeit, je fester und heiliger die Bande der Ehe 
warden, um so mehr durften sich die sexuellen Freuden der 
Sonnenfesttage eingeschrankt haben, um so bestimmter diirfte 
eine stellvertretende Ubung des alten Branches eingetreten sein, 
eine Art ritueller Liebesvereinigung, wahrend es im iibrigen bei 
einer blofien Andeutung des einstigen Tuns verblieb oder in 
lockeren Liedern und Scherzen die alte Freiheit noch weiterlebte. 
In sinnigem oder scherzhaftem Branch wurden jetzt zeitweilige 
Liebespaare mit einander verbunden, deren Rechte und Pflichten, 
groBenteiis nur noch in dauernder Tanzgemeinschaft bestanden. 
Jene Feste, bei denen meist recht primitive Freiheit gewaltet 
hatte, wurden im Laufe der Zeit mehr und mehr willkommene 
Gelegenheiten fiir die Ankniipfung und Festigung zarterer Be- 
ziehungen, aus denen sich dann in der Folge vielfach eheliche 
Biindnisse entwickein mochten. 

Der Sang von der himmlischen Hochzeit aber loste sich 
mehr und mehr von der Sonnenfestzeit los, um mit der irdischen 
Hochzeitsfeier, die nicht an diese Zeit gebunden war, immer 
fester zu verwachsen. Einst das Festlied in den hbhgeziten des 
Jahres, die sich uns auch als allgemeine Begattungsfeste dar- 
stellen, — wurde es zum Festlied der Einzelhochzeit, die so voti 
dem verklarenden Schimmer der himmlischen Hochzeit bestrahit 
erscheint. 



DIE DIOSKUREN. 


I N dem Drama der himmlischen Hochzeit sind mis bei deii 
Letteii wie bei den Indern ein paar gottliche Personen mehr- 
fach mitbeteiligt entgegen getreten, die mit einander augenscheinlich 
verwandt eiiie speziellere Betrachtung verdieneii. Icli meine 
naturlich die lettischen Gottessohne, die indischen Agyineii; denen^ 
wie wir bald sehen w^erden, auch die griechischen Dioskuren 
entsprechen. 

Wir haben die lettischen Gottessbhne bald gemeinsam, bald 
einzeln als Freier der Sonnentochter auftreten sehen. Das erstere 
darf wohl als das altere gelten, da die gemeinsam die Surya 
freienden Agvinen so merkwurdig entsprechen. Fine spatere Zeit^ 
die an derartigem Verhaltnis Anstofi nahm, mochte die Einzahl 
eintreten lassen. Es gibt aber noch eine andere Moglichkeit, 
diesen AnstoiS fortzuschaffen, indem man namlich den beiden 
Gottessohnen nun auch statt einer vielmehr zwei Sonnentochter 
zugesellt, Auch diese Art, die Sache zu fassen, haben wir bereits 
in einera Liede kennen gelernt, und sie tritt auch sonst noch 
bisweilen hervor. So sagt z. B. ein lettisches Lied ^ : 

In dem Meere brennen Lichter 
Zwei auf hohen goldnen Leuchtern, 

Sitzen dort zwei Sonnentochter, 

Goldne Kronen in den Handen. 

Die beiden Lichter sind ofifenbar von den beiden Gottessohnen 
angeziindet, zu denen bier zwei Sonnentochter gehoren, wahrend 
in der litauischen Variante dieses Liedes, die ich friiher angefuhrt 


1 Bei Mannhardt a. a. O., Lied 52 (Ulmann 470). 
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habe, die beiden Gottessohne mit ihren zwei Licbterchen anf 
nur eine Sonnentochter barren. Ebenso ist es auch in einer 
anderen litauischen Variante 

Ich glaube, wir konnen nicht daran zweifeln, dafi Mannhardt 
Recht hat, wenn er in den beiden Gottessohnen den Morgenstern 
und den Abendstern erkennt. Es ergibt sich dies fast von selbst, 
wenn wir die hierhergehdrigen lettischen Lieder zusammenstelien. 
Wenn es z. B. in einem derselben ^ heiBt, der Morgenstern sei 
hingelaufen, nach der Sonnentochter zu spahen, in einem anderen 
aber, Gottes Sohn spahe nach der Sonnentochter, so ergibt sich 
der Schlufi, da6 mit dem Gottessohn eben der Morgenstern 
gemeint ist. Noch dentlicher ist die Sache, wenn es in dera 
einen Liede heifit, der Mond habe dem Morgenstern die veiiobte 
Braut genommen, wahrend in einem anderen der Mond dem 
Gottessohne die Sonnentochter raubt Dafi Morgenstern und 
Abendstern im Grunde identisch sind, ist eine verhaltnismafiig 
spate Erkenntnis. Man fafite die beiden so ganz ahnlichen Er- 
scheinungen in alter Zeit als ein Faar ganz gleichartiger Briider, 
resp, Zwillingsbriider. Als solche konnen sie dann in den 
mythischen Erzahlungen auch zusammeii handelnd auftreten, ob* 
gleich sie in der Natur nie zusammen erscheinen. So freien sie 
zusaramen, so tanzen sie zusammen mit den Sonnentdchtern, so 

^ Bei Mannhardt Lied 52 (Sprogis 313). — Moglich ist es iibrigens auch, 
daJ 3 das Schwanken in der Zahl der Gottessohne, wie es die lettischen 
Lieder bieten, bis in die Urzeit zuriickreicht und also eine altere Art der 
Vorsteliung reprasentiert, der gegeniiber die absolut feste Zweiheit der 
Agvinen und Dioskuren etwas Jiingeres ware, das aber doch schon in ge* 
wissen Teiien des Urvoikes zur Urzeit bestanden haben miifite. — Es er> 
scheint bei den Letten auch eine Mchrzahl von Gottessohnen. Wenn es 
z. B. in einem Liede heifit, dafi die Gottessohne mit den Gottestochtern 
(= Sonnentdchtern) tanzen, dann liegt offenbar solche Mehrzahl vor (vgl. 
Mannhardt Lied 80). Zu dem einen Morgenstern braucht nicht durchaus 
immer nur der eine Abendstern hinzuzutreten, es kann auch das ganze 
Sternenheer an dem Tanze teiinehmen. Moglich ist auch, dafi wir dabei, 
wenigstens zugleich, an die irdischen Festteilnehmer zu denken haben, wie 
ja die tanzenden Madchen der lettischen Sonnenreigen zweifellos als „Sonnen- 
tochter*^ bezeichnet werden. 

Bei Mannhardt Lied 63. ® Bei Mannhardt die Lieder 71, b und 72. 
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ziinden sie zusammen zwei Lichterchen auf dem Meere an. Anch 
in diesen Lichtern erkennen wir natiiiiich die beiden Sterne. 

Als bemerkenswerte Eigen tiimlichkeit erscheint das Fahren 
Oder Reiten der Gottessbhne. Der Gottessohn fahrt mit grauen 
Rofilein ^ ; 

Warum stehen die grauen Rosse 
An der Haustiir der Sonne? 

Es sind des Gottessolines graue Rosse, 

Der freit um die Tochter der Sonne. 

Dafi er aber auch reitet, sehen wir aus anderen Liedern. So 
aus einem, wo man den Gottessohn droben am Himmel sein 
RdSchen satteln sieht. In einem anderen Liede kommen die 
Gottessohne auf schweifitriefenden besattelten Rofichen herbei und 
lassen dieselben in ihre goldene Koppel hinein. Wieder wo 
anders horen wir, dafi der Schmied am Himmel dem Gottessohne 
Sporen geschmiedet habe. Also auch hier erscheint derselbe als 
Reiter. Nur vereinzelt werden Morgenstern und Abendstern 
selbst des Mondes RdSchen genannt 

Wenn wir sonst nach charakteristischen Ziigen dieser Gottes- 
sohne fragen, so erscheint mir beachtenswert i. der Umstand, da6 
sie mehrfach als Retter oder Heifer erscheinen; 2 . da6 sie mehr- 
fach zu dem Wasser, dem Meere in Beziehung stehen. 

Wir kennen bereits das Lied: 

Die Sonnentochter watete im Meere, 

Man sah nur noch das Kronchen, 

Rudert das Boot, ihr Gottessohne, 

Rettet der Sonne Leben. 

Also die Gottessohne erscheinen hier als Retter und speziell 
als Retter aus Wassersnot. Die Sonnentochter oder Sonne ist 
es, die gerettet wird. Sie rudern rasch herbei und retten das 
Leben der Ertrinkenden. 

Als Heifer erscheinen sie auch z. B. in dem folgenden Liede ® ; 

Bei Mannhardt Lied 42 (nach Bielenstein). 

Vgl. der Reihe nach bei Mannhardt a. a, O, die Lieder 83 (nach Bielen- 
.stein); 45 (Sprogis 298); 82 (nach Bielenstein); 36 (Sprogis 313); 46 
^Sprogis 314). s Bei Mannhardt Lied 57 (Sprogis 303). 
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Johaimchen zerschlug die Kaaae, 

Auf eiaem Steine sitzend, 

Der Gottessohn bebaaderte sie 
Mit siibernen Dauben. 

Johannchen ist das personifiziert gedachte Johannisfest, die 
Sommersonnenwende ; die goldene Kanne, die auch sonst noch 
ofters vorkommt, ist die Sonne. Zu Johannis wird sie zerschlagen, 
insofern sie ihren siegreichen Lauf zuriickwenden mu6; aber der 
Gottessohn schafFt, dafi sie dabei nicht zu groSen Schaden leidet. 

In Beziehung zum Meere sahen wir die- Gottessdhne nicht nur 
indem sie darauf rudern und die Sonne retten, sondern auch 
indem sie Lichter auf demselben anziinden. Auch heifit es in 
einem Liede \ dafi die Gottessohne, um die Sonnentochter freiend, 
in der Mitte des Meeres einen Haufen — d. h. wohl eine Insel — 
aufgeworfen batten. 

Sonst wird von den Gottessohnen noch ausgesagt, da6 sie w e i 
seien, d. h. glanzend ^ : 

Weifi waren des Herren Sohne, 

Die meirie Kraft niederzogen, 

Aber noch weifier die Gottessohne, 

Die mil* die Kraft gegeben haben. 

Neben den Hochzeitsmythen sind dies die wesentlichsten Ziige, 
aus denen sich das Bild der Gottessohne zusammensetzt, und es 
ist wirklich uberraschend, wieviel Ahnlichkeit dasselbe mit dem 
Bilde der indischen Agvinen besitzt. 

Zunachst gleich der Name. Die A^vinen werden divo ndpata 
genannt, d. h. Sohne des Himmels oder Sohne des Dyaus, was, wie 
wir bereits gesehen haben, ganz der lettischen Bezeichnung dewa 
deli, litauisch dewo sunelei, entspricht. Sie heifien Agvinau, d. h. 
die mit Rossen Versehenen, und offenbaren also auch in dieser 
Bezeichnung eine Eigenschaft, die wir bereits als eine wesentliche 
bei den lettischen Gottessohnen kennen gelernt haben Man hat 
ihren Namen wohl auch durch „Ritter^^ wiedergegeben, indessen 

1 Bei Mannhardt Lied 56. — Der Gottessohn reicht der Sonnentochter 
die Hand fiber das grofie Wasser (Daugawa) ; vgl. Lied 42 (nach Bielenstein). 

® Bei Mannbardt a. a. 0 ., Lied 88 (Sprogis 302). 
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ist das nicht ganz konekt Er besagt nur „die mit Rossen Ver- 
sehenen^S und als solche erscheinen sie in erster Linie f a h r e n d , 
anf schnellem Wagen, der von adlergleichen, gefliigelten, gold- 
beschwingten Rossen gezogen, taglich den Luftranm durcheilty 
schnell wie der Gedanke, ja schneller noch als dieser. Bisweilen 
faliren sie iibrigens auch auf ihrem Wagen ohne Ro6 und ohne 
Ziigel — eine Steigerung des Wunderbaren. 

Den Wagen der A^vinen besteigt Suryi, die Tochter des 
Sonnengottes, willig und lafit sich von ihnen als Gattin in ihr 
Heim ftihren. Sie hat die Agvinen sich erkoren. Die Bezeichnung 
dieser mythischen Jungfrau als Tochter der Sonne (suryasya 
duhita) entspricht genau dem lettischen Namen der Sonnentochter 
(Saules meita). Die A^vinen sind Freier und Gatten der Surya, in 
anderen Liedern aber auch Freiwerber bei derselben fur einen 
Dritten, stehen also zur Sur}4 ganz in demselben Verhaltnis, wie 
die lettischen Gottessohne zu der Sonnentochter. 

Wenn wir sonst nach den charakteristischen Eigenschaften der 
A<^.vinen fragen, so erscheinen sie durchaus und sehr ausgepragt 
als rettende und helfende Gotter, speziell in ihrer beriihmtesten 
Tat als Retter aus Wassersnot, — Ziige, die wir auch bei den 
lettischen Gottessohnen nachgewiesen haben, nur dafi dieseiben 
bei den verwandten indischen Gottern sehr viel starker hervortreten. 

Eine grohe Reihe von hiilfreichen Wundertaten wissen die 
Lieder des Rigveda wieder und immer wieder von den Agvinen 
zu preisen. So retteten sie einst den weiseii Atri, der durch die 
List seiner Feinde samt den Seinigen in einen gliihend heiBen 
Schlund geraten war. Er fleht zu den Agvineii, und mit ihren 
Fliigelrossen durch die Luft eilend nahen die Zwillingsgotter und 
retten die Bedrangten. Den altgewordenen Cyav^na machen sie 
wieder jung und schenken dem Seher Kali neue Jugendkraft. 
Sie ziehen den Vandana aus der Falle, in die er geraten war, 
und setzen der lahmen Vigpala ein neues Bein an. Dem Pedu 
schenken sie ein herrliches, schnelles, weifies Ro6, dem Vimada 
verhelfen sie zu einer schmucken Maid, der Frau eines Eunuchen 
zu einem Manne, wie sie auch die alternde, ledig gebliebene Ghosha 
noch mit einem Gatten begliicken. Sie befreien die Wachtel 
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aus des Wolfes Rachen, spenden dem Kakshivant auf wunderbare 
Weise reichen Segen, machen Blinde sehend, heilen, was schad- 
haft ist, und wirken als frexindliche, hiilfreiche Arzte. Vor allem 
aber ist es eine Wundertat, die am haufigsten von ihnen be- 
richtet und als ihr groBtes Werk in manchen Liedern geschildert 
und verheniicht wird. Das ist die Rettung des Bhujyu aus 
Wassersnot^. Ihn hatte angeblich sein Vater Tugra bosen Sinnes 
mitten im Meere im Stiche gelassen. Der Ungliickliche ist dem 
Verderben nah, da fleht er zu den jugendlichen Zwiilingsgottern, 
den Agvinen, und siehe da, sie erscheinen nach alter Art auf 
ihrem Wagen, von roten Fliigelrossen gezogen. Sie retten ihn, 
sie helfen ihm hinein in das von hundert Rudern bewegte Fahr- 
zeug, und dutch den Luftraum fiihrt ihn das Schiff gliicklich 
nach Hause, 

In dieser Erzahlung steht den hiilfreichen Agvinen neben ihrem 
Wagen auch ein Schiff zu Gebote, das uns sogleicb an jenes Boot 
der lettischen Gottessbhne erinnert, mit welchem sie die ertrinkende 
Sonne retten. Es laBt sich vermuten, und ich halte es fiir wahr- 
scheinlich, daB auch in ^ der Geschichte von Bhujyu ein alter 
Sonnenmythus, ein Mythus von der Rettung der ertrinkenden 
Sonne steckt, wie in dem analogen Werk der lettischen Gottes- 
sohne. Auf indischem Boden ist das aber jedenfalls %^erwischt 
und verdunkelt; hier erscheint Bhujyu nur als eine mythische 
Person mannlichen Geschlechtes, die von den Agvinen solcher- 
gestalt aus der Wogen Schwall gerettet wird ‘I 

Eine andere Rettung aus dem Wasser vollfiihren die Agvinen 
an Rebha. Ihn hatten b5se Feinde verwundet und gefesselt 
ins Wasser geworfen, ihn darin verborgen gehalten. Zehn Tage 
und zehn Nachte liegt er dort, von der Fiut umspult. da 
kommen die Agvinen, holen den schon Verstorbenen aus dem 


1 Zahlreiche Stellen des Rigveda, die von der Rettung des Bhujyu handelo, 
sind zusammengesteilt bei Myriantheus, Die Agvins, S. 158 — 16 1. 

^ Auch L. Myriantheus in seinem Buche „Die Alvins oder arischen 
Dioskuren“, S. 168, sieht in der Rettungsgeschichte des Bhujyu einen alien 
Sonnenmythus, docli wesenliich anders als ich denselben fassen inocbte. 
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Wasser heraus und schenken ihm dutch ihre Wunderkraft neues 
Leben 

DaB die Agvinen Lichtgotter sind, unterliegt keinem Zweifel 
Darin sind die Inder und die europaischen Forscher durch- 
aus einig. Mehr Schwierigkeit aber hat die Frage verursacht, 
welcbe himmlische Lichterscheinung speziell diese Gotter reprasen- 
tieren. 

Nach der Anschauung der Inder sind die Agvinen die Ersten 
am Morgenhimmel. Sie geleiten das Tageslicht herauf. Die 
indische Theologie bezeichnet als die Zeit, in welcher die Agvinen 
walten, die Stunden von Mitternacht an bis zum Siege des 
Sonnenlichtes, — also die Zeit, in welcher das Licht allmahlich 
das Dunkel bezwingt, die Morgendammerung. Aber sie sind 
stets ein Paar, untrennbar verbunden, und keine Erscheinung des 
Morgenhimmels rechtfertigt diese Bezeichnung. Allerdings ist in 
neuerer Zeit ein Versuch der Erklarung in diesem Sinne gemacht 
worden. AnschlieBend an die eben entwickelte indische Doktrin von 
der Zeit der Agvinen hat ein Schuler Martin Hangs, der Grieche 
L. Myrianthens, in einer besonderen Arbeit den Versuch ge- 
macht, das indische Gotterpaar als das Zwielicht zu deuten^ 
Indessen kann ich diesen Versuch nicht fiir gelungen halten. Die 
Konstruktion ist eine ganz kiinstliche und hat nach meiner 
Meinung keinerlei Wahrscheinlichkeit fiir sich. Niemand erkennt 
in dem Zwielicht ein Paar, eine Doppelerscheinung, die der Vor- 
stellung von den Agvinen entsprechen konnte. Wenn sich auch 
allenfalls der Gedanke durchftihren laBt, daB wir in dem Zwie- 
licht ein Zwiefaches, zwei Elemente, Dunkel und Licht, unter- 
scheiden kdnnen, so entspricht dies doch keineswegs der Agvinen- 
Vorstellung, Dunkel und Licht, die zwei Elemente des Zwie- 
lichts, riugen und kampfen mit einander, bis eines das andere 
besiegt. Die Agvinen dagegen sind beide ganz gleicher Natur, 
einer vom anderen nicht zu unterscheiden , beide Gotter des 
Lichts, Licht- und Hiilfebringer. 

^ Eine Reihe von Stellen des Rigveda, die von der Rettung des Rebha 
liandeln, s. bei Myriantheus a. a, O., S. 170. 171. 

L, Myriantheus, Die Agvins oder arischen Dioskuren, Miinchen 1876. 
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Ebensowenig kann es befriedigen, wenn Lassen^ die A^vinen 
fiir die der Morgenrote voraus eilenden Lichtstrahlen erklart. 
Warum sollten diese als ein Paar gedacht sein? Das ware doch 
voilig unpassend. Nur eine Pluraiitat konnte da am Platze sein. 
Noch weniger aber leucbtet die Ansicht Max Mullers ein, 
der die Agvinen fiir Tag und Nacht halt, -im Anschlui an eine 
auch bei den Indern vertretene Ansicht Denn schon die 
spateren Inder waren sich keineswegs klar iiber das urspriing- 
liche Wesen der Agvinen und keineswegs unter einander einig 
iiber diese Frage^. Auch die Ansicht von Miller und 
Ludwig, nach welcher wir in den Agvinen Sonne und Mond 
zu erkennen hatten ^ , findet sich schon bei den Indern ver- 
treten. 

Das Richtige trifft, wie ich nicht zweifle, eine andere Ansicht, 
welche schon friih von hervorragen.den Forschern vertreten worden 
ist lange bevor man die lettischen Sonnenlieder kannte, welche 
derselben jetzt die festeste Stiitze verleihen, — die Ansicht 
namlich, nach welcher wir in den beiden Agvinen Morgenstern 
und Abendstern zu erkennen haben. 

Allerdings scheint dieser Auffassung manches Bedenken ent- 
gegen zu stehen. Es ist zunachst dagegen bemerkt worden, da6 
Morgenstern und Abendstern in Wahrheit kein Paar, sondern 
identisch sind. Aber dieser Einwand wiegt nicht schwer, denn 
die Erkenntnis dieser Identitat ist dem Altertum erst verhaltnis* 
mal3ig spat aufgegangen, lange nachdem jene Mythen gebildet 
waren. Bei den Griechen soli zuerst Pythagoras dieselbe erkannt 
und bekannt gemacht haben. Nach anderen war es Parmenides. 

^ Lassen, Indische Altertnmskunde, I, S. 762. 

® Nach Yaskas Angabe hielten einige Erklarer die Agvincn fur Himmei 
und Erde, andere fiir Tag und Nacht, noch andere fiir Sonne und Mond, 
und wieder andere fiir zwei fromme Konige (Nir. I2, i). Keine dieser Er- 
klarungen ist irgendwie iiberzeugend. VgL auch Myriantheus a. a. 0 ., S. 23. 

® Vgl. dazu A. Hillebrandt, Vedische Mythologie, Bd. Ill, S. 390jff. Hille- 
brandt selbst entscheidet sich fiir keine bestimmte Ansicht. 

^ So von Ben fey in seinem Glossar zum Samaveda; desgl. von Welcker 
in seiner Gotterlehre, I, S. 606, der auch die Dioskuren ganz richtig ebenso 
crkiart. 
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Fill* die mythenbildende Zeit kommt das jedenfalls nicht in Be- 
tracht. Mehr schon bedeutet der Einwurf, dafi Morgen- iind 
Abendstern niemals als ein Paar erscheinen, geschweige denn 
beide in der Morgenfriihe walten, wahreiid die A^vinen doch ein 
untrennbares Paar und vornehmlich, wenn auch nicht ausschlieB- 
lich, an jene Zeit gebunden sind. Das scheint in der Tat nicht 
zusammen zu stimmen. Diese Schwierigkeit aber lost uns in 
sehr befriedigender Weise die vergleichende Betrachtung der 
lettischen Lieder. Hier sehen wir Morgenstern und Abendstern 
vielfach einzeln auftreten, dann aber auch fest zu einem Paare 
verbunden, als die Gottessdhne. Als Paar, gleichzeitig, ziinden 
sie zwei Lichterauf dem Meere an, als Paar freien und heiraten 
sie die Sonnentochter usw., ohne Rticksicht auf das naturliche 
Phanomen Die Gleichartigkeit ihrer Erscheinung machte sie 
zu einem Paare, und die mythenbildende Phantasie operierte mit 
diesem Paar einigermaBen frei in ihren Erzahlungen. Bei den 
Indern ist diese Entwicklung nur offenbar noch um einen Schritt 
weiter fortgegangen. Die beiden sind zu einem untrennbaren 
Paare verschmolzen und ihre urspriingliche Natur als Morgen- 
und Abendstern ist vergessen oder doch ganz verdunkelt. Sie 
gelten nun nicht mehr als zwei Sterne, sondern allgemein als 
zwei Lichtgotter, die vor Sonnenaufgang walten, also zu der 
Zeit, die dem Bedeutenderen von beiden, dem Morgenstern, von 
Anbeginn zu eigen war. 

Ich glaube, daB diese Erklarung durchaus befriedigen mu6 
und der Myriantheusschen Ansicht wie auch den iibrigen Er- 
klarungsversuchen weit iiberlegen ist. Wir lernen daraus zugleich, 
dafi wir nicht bei jeder mythologischen Person, auch wo es sich 
um Naturgotter handelt, nach einem noch jetzt unmittelbar ada- 

^ Vielleicht ist das zu stark ausgedruckt, vielleicht dachte man sich auch 
•Morgenstern und aufgehende Sonne, Abendstern und untergehende Sonne 
als zusammengehorende Paare, — da aber jene Sterne zwei waren, die 
Sonne doch immer nur ein und dieselbe blieb, ergab sich die Vermahlung 
der einen Sonne mit den zwei Sternen. Morgenrot und Abendrot leucbten 
beide dem Fest einer himtnlischen Hochzeit, — am Morgen vermalilt sich 
’die Sonne mit dem Morgenstern, am Abend mit dem Abendstern. 
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quaten Naturphanomen suchen diirfen. Auch mjthologische Ge- 
stalten haben ihre Geschichte, und was spatere Dichtung und 
Sage aus ihnen gemacht hat, stimmt oft nicht ganz zu dem 
Naturbilde, dem sie ihre Entstehung verdanken, Wir konnten 
uns niir freuen, wenn in jedem derartigen Falle durch ver- 
gleichende Betrachtung der Mythen eines verwandten Volkes die 
Geschichte dieser Gestalten, ihr verdunkelter Ursprung in solcher 
Weise aufgehelit werden konnte, wie es in dem Falle der Agvineii 
durch die lettischen Gottessdhne geschieht. Vollig unzweifelhaft 
aber wird die urspriingliche Identitat dieser beiden Gotterpaare 
durch die vollkommen tibereinstimniende RoIIe, welche dieselben 
in der himmlischen Hochzeitsgeschichte spielen, — wie solches 
von mir ja bereits friiher zur Genlige dargetan worden ist. 

Aber wir konnen zum Gliick noch welter gehen. Die indischen 
Gotter weisen uns welter, nach Griechenland, wo uns ein augen- 
scheiniich nahe verwandtes himmiisches Paar entgegentritt, — die 
Dioskuren. 

Die Verwandtschaft zeigt sich auch hier schon in dem Namen, 
denn Dioskuren, Sdhne des Zeus {Jthg v.ovqol), entspricht genau 
der Bezeichnung der indischen x\ 9 :vinen als Sohne des Dyaus 
(divo napata), welchem Namen wir schon friiher auch den let- 
tischen der Gottessohne (lett. dewa deli, lit. dewo sunelei) als 
gleichbedeutend an die Seite gestellt haben. Was aber wichtiger 
ist, auch das "Wesen der Dioskuren stimmt in so auffallender 
Weise mit demjenigen der Agvineii iiberein, da6 die Verwandt- 
schaft dieser beiden Gotterpaare schon friih erkannt und wohl 
von alien kompetenten Forschern anerkannt ist. 

Auch die Dioskuren sind unzweifelhaft Lichtgotter wie die 
Agvinen, — ein Zwiliingspaar von Lichtgottern, welches in der 
griechischen Mythologie ebenso einzig dasteht wde in der indischen 
das Paar der Agvinen. Auch die Dioskuren stehen in engster, 
fast untrennbarer Verbindung mit ihren Rossen und konnten 
daher auch geradezu als „x\cvinau^^ bezeichnet werden, die mit 
Rossen Versehenen. Sie erscheinen als Heifer den in der Schlacht 
Bedrangten zu Pferde, auf strahlend weiBen Rossen leicht daliin 
schwebend. Ihre Rosse Xanthos und Kyliaros gehoren zu den 
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beriihmtesten der griechischen Sage, sie warden von Dichtern 
and Klinstlern viel gefeiert Auch die bildende Kunst steiit die 
Dioskuren meist mit ihren Pferden dar, „entweder neben ihnen 
stehend oder auf ihnen reitend Oder sie bandigend, wie in der 
beriihmten Gruppe auf dem Quirinal, oder endlich als XqvadQiimoi 
d. h. mit dem Kriegsgespann and als Wagenlenker^^ h Sie sind 
also Reiter and Wagenfahrer, gerade so wie auch die lettischen 
Gottessohne. 

Auch die Dioskuren sind rettende, hiilfreiche Gotter, 
acoTfjQSQf gerade so wie die Agvinen, — ein Zug, der auch den 
lettischen Gottessdhnen nicht mangelte, wenn er auch dort be- 
schrankter erscheint und primitiveren Charakter tragt. Die Dios- 
kuren erscheinen als Retter zu Lande und zu Wasser. Im Augen- 
blicke der hochsten Gefahr sind sie plotzlich mit wunderbarer 
Schnelligkeit da, schiefien aus lichter Himmelshohe herab und 
bringen Hiilfe, — • und diese wunderbare Schnelligkeit ist fiir sie 
ebenso charakteristisch wie fur die Agvinen, deren Wagen ja 
geradezu „gedankenschnelh^ genannt .wird. Zu Lande erscheinen 
die Dioskuren namentlich als Heifer im Schlachtgewiihl, und ist 
mit ihrer Pltilfe die Schlacht gewonnen, dann wissen sie auch 
die Siegesbotschaft augenblicklich, mit Blitzesschnelle iiberailhin 
zu verbreiten. Von mancher beriihmten derartigen Rettung in 
der Schlacht wuBte das Altertum zu erzahlen. So von der Rettung 
der italischen Lokrer in dem blutigen Kampfe mit den Krotoniaten 
am Flusse Sagra; von der Schlacht bei Plataeae gegen die Meder, 
von der der Romer gegen die Tusculaner und Tarquinier am 
See Regillus u. dgi. m* ^ Bei solcher Rettung in der Schlacht 
ofFenbaren sich die Dioskuren als streitbare, kriegerische Gotter. 
Dasselbe laSt sich von den Aqvinen sagen. Auch sie sind streitbar 
und kriegerisch, auch sie helfen ihren Verehrern in den Schlachten, 
beschiitzen sie vor der Gewalt der Feinde, wie solches an gar 
manchen Stellen des Rigveda gepriesen wird Dabei wird auf 
manche, ofFenbar beriihmt . gewordene Rettung in der Schlacht 

^ Vgl. Preller, Gricch. Myth., 3. Aufl., II, S. loi. 

Vgl. Preller a, a. O., II, S. 99, 103. 106; Myriantheus a. a, 0 ,, S. IIO. ill, 

® Vgl, die Zusammenstellung bei Myriantheus a. a. O., S. 105—108. 
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angespielt; z. B. wenn es im Rigveda (8, 8, 21 ) hei6t: „Helfet 
uns, 0 x\Qvinen, zum Gewinn der Schlacht mit derselben (Hiilfe), 
mit der ihr einstmals im Entscheidungskampfe dem Trasadasyu 
geholfen habt!^^ — Wo anders heifit es, da6 die Agvinen den 
^aryata im groBen Kampfe beschiitzt batten. Auch Patharvan 
und Kriganu erscheinen ais ihre Schiitzlinge im Kainpf^. Bis- 
weilen ist diese Hiilfe eigen tiimlicher, naiver Art, — so z. B. wenn 
es heiBt, daB die A^vinen der lahmen Vigpala im Kampfe halfen, 
indem sie ihr ein ehernes Bein ansetzten. 

Aber auch von der Schlacht abgesehen, wird von den Dioskuren, 
wie von den Agvinen, manche rettende Tat erz^lt So sollen 
sie z. B. ihren Schiitzling, den Dichter Simonides, gerettet und 
geracht haben. Simonides hatte in einem Gedicht auf den Aleuaden 
Skopas vieles zum Lobe der Dioskuren gesagt. Skopas zahlte 
ihm nur die Haifte des bedungenen Lohnes, indem er sagte, die 
andere Haifte werde er wohl von den Dioskuren erhalten. Beim 
Mahle mit Skopas und dessen Sippe sitzend wird Simonides 
plotzlich herausgerufen , da ihn zwei Jlinglinge zu Pferde zu 
sprechen wiinschten. Er geht hinaus und sieht sich nach den 
Jiinglingen um, da stiirzt liinter ihm der Saal zusammen und 
begrabt den Skopas mit der ganzen Gesellschaft Jene Junglinge 
aber waren die Dioskuren gewesen 

Wenn es heiBt, daB Phormio, der Stratege der Krotoniaten in 
der schon erwahnten Schlacht, von den Dioskuren gastlich aufge- 
nommen und von seinen Wunden geheilt worden sei, so erinnert 
uns das an die bekannten Heilungswunder der Agvinen. Und 
daB in der Tat die Dioskuren, ebenso wie die Agvinen, fiir 
heilende, arztliche Gotter gehaiten wurden, dafiir spricht auch 
der Umstand, daB als Symbol derselben mehrfach die Schlange 
erscheint, die wir ais Symbol der Gottheiten der Heiikunst kennen 

^ Vgl. RV 1, 1 12, 17 und 21. ^ Vgl. Preller a. a. O., II, S. 103. 

So haben sie auf iakonischen Silbermunzen zum Zeichen eine Diota. 
mit einer Schlange auf deren Bauch, neben den Sternhiiten, oder zwei 
sclilaugenumv/undene Urnen mit der Inschrift Aay.^dam 6 v(oi', „Auf einem 
peloponnesischen Basrelief ist zv/ischen den Dioskuren mit ihrea Pferden 
eine kleine Ara, worauf etwas Pyramidaies; oben ein konischer Hut, urn 

AK U. 29 
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Indes vor allem werden die Dioskuren als Heifer und Reiter 
in der Wassersnot gepriesen und angerufen. Es gab nur wenige 
Hafen, Inseln und Kiisten in Griechenland, wo sie nicht in dieser 
Eigenschaft verebrt wurden Eine schone Schilderung solcher 
Rettung fiihrt uns der homerische Hymnus auf die Dioskuren vor. 
Da heifit es, da 6 Leda dem Zeus die Dioskuren geboren habe 
als Reiter fiir die erdbewohnenden Menschen und die schnell- 
fahrenden Schiffe, wenn auf dem Meer die winterlichen Stiirme 
sie bedrangen. Da besteigen die Schiffer die Hohe des Steuer-^ 
bords und beten und rufen nach den Sdhnen des grofien Zeus^ 
indera sie ihnen weifie Lammer opfern. Der gewaltige Wind 
und die Woge des Meeres setzen schon den Zufiuchtsort der 
Verzweifelnden unter Wasser, — da pldtzlich erscbeinen die Dios- 
kuren, mit rotlicben Fliigeln durcb den Atber scbiefiend, be- 
sanftigen Wind und Sturm und glatten die Wogen des Meeres. 
Und es freuen sicb die aus der argen Not Geretteten. 

Wer erkennt nicht die Abnlicbkeit zwiscben dieser Scbilderung 
und der Rettungstat der A^vinen an Bhujyu: die bdcbste Not 
des in den Meereswogen dem Untergang Naben, das Fleben zu 
dem licbten Zwillingspaar der Himmelssobne, das plotzliche Er- 
scheinen derselben, die Rettung. Selbst die rotlicben (oder gelben^ 
braunlicbroten) Fliigel, mit denen sie herbeieilen finden ihr 
Analogon im Rigveda, wo es beifit, daB die Agvinen zur Rettung 
des Bhujyu mit rotlicben (geiben, braunlichen) Fliigelrossen sicb 
nahten Eine sehr lebendige Scbilderung solcber Rettung aus 
Wassersnot durcb die Dioskuren findet sicb auch bei Tbeokrit 
(XXII, V. I — 22). Auch bier bezeichnet der Dicbter sie als „die 
Retter der Menschen in hochster Gefahr^^^. 

Sie zeigen wohl auch dem vom Sturme bedrangten Scbiff ihre- 

den sich von beiden Seiten eine Schlange ringelt.“ Auf einem griechischen 
Basrelief im Museo Pio-Cleinentino in Rom seiien wir die Dioskuren mit 
Asklepios und Hygiea zusaramen dargestellt, davor eine Gruppe von Ver- 
ehrern, S. die Nachweise bei Myriantheus a. a. O., S. 113. 114. 

^ Vgl. Prelier a. a. O., II, S. 106. 

2 tovdioi TiTsovysooi. * RV I, 1 17, 14 (vibhir rijrebhir agvaih)., 

^ V. 6 Gcorrjoai f.rrl ^voov rjd't] l6vi:(or. 
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ADkunft durch Licht am Maste an. Das ist das sog. St. Elms- 
feuer, „welches im Dunkel der Nacht oder des Ungewitters auf 
den Speeren der Soidaten und an den Segelstangen und anderen 
Spitzen der SchifFe sich zu zeigen pflegt*' Der Glaube an diese 
Eischeinung, diese Epiphanie der Dioskuren im St. Elmsfeuer 
war nach Preiler wohl ein alter und namentlich zur See aligemein 
verbreiteter. Wenn zwei Flammchen neben einander erschienen, 
dann hielten die Alien dies fiir ein heilvolies Zeichen. Das waren 
dann die beiden Dioskuren, die auch hier durchaus als ein 
iintrennbares Paar auftraten. Dagegen gait ein einzelnes solches 
Flammchen flir verderblich. Das wurde Helena genannt *1 Die 
Doppelflammen nannte man wohi die Sterne der Dioskuren 
{ciaTiqsQ oder (ia'fQa)^ und dies fiihrt auch weiter zur Erbrterung 
der Frage nach der urspriinglichen Bedeutung dieser Cotter. 

Die Vergleichung der unbestreitbar verwandten, urspriinglich 
identischen Agvinen, sowie der lettischen Gottessohne, rnuB uns 
natiiiiich auch in den Dioskuren Morgenstern und Abend stern 
vermuten lassen. Diese Ansicht finden wir auch bei hervorragenden 
Spezialforschern auf dem Gebiete der griechischen Mythologie ver- 
treten, so namentlich bei W e 1 c k e r in dessen Gotterlehre 
(I. S. 6o6ff.). Dagegen sind andere, wie Preiler, hier freilich 
anderer Meinung. Preiler sieht in den Dioskuren mehr allgemeine 
„Gotter des Lichts in seiner Wandelbarkeit zwischen Aufgang und 
Untergang, strahlendem Glanze und nachtlicher Verdunkelung, 
sowohi in dem Wechsel des Tages als in dem des Jalires und 
der siderischen und atmospharischen Erscheinung*'. Oder er nennt 
sie auch streitende Gotter des Lichtes, im Gegensatz 
zu dem Lichtgott Apollon, der die „auf gdttlichem Grunde be- 
ruhende Tatsache der Erscbeinung (des Lichtes)^' reprasentiert 
Solch allgemeinere Bedeutung haben sie im Laufe der Zeit zum 
Teil wohl erlangt, und niemand wird behaupten konnen, da6 sich 
in den Dioskuren die Erscbeinung von Morgen- und Abendstern 
alsbald deutlich erkennen lasse. Dennoch glaube ich, daB wir 
bei soigfaltiger Prufung der Frage zu dem Resultat gelangen, dafi 

1 Vgl. Preiler a. a. O., H, S. 105. ^ Vgl. Preiler a. a. O., II, S. 106. 

® Vgl. Preiler a. a. O., II, S. 91 und 94. 

29^ 
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diese beiden Gotter in der Tat urspriinglich Morgen- und Abend- 
stern reprasentierten, wenn auch dieser ihr Charakter bereits viei- 
fach verwischt und verdunkelt ist. Die Vergleicliung ist bei 
dieser Betrachtung unsere Hauptstiitze, denn an der urspriinglichen 
Identitat der Dioskuren und der Agvinen kann nicht gezweifelt 
■werden, ebensowenig an der Identitat der Agvinen und der letti- 
schen Gottessohne. Die letzteren aber sind jedenfalls Morgen- und 
Abendstern, und die lettischen Lieder zeigen uns in sehr lehr- 
reicher Weise, wie jene beiden zu einem Paar hiramlischer Licht- 
gotter verschmelzen konnten, die nun entgegen der urspriinglichen 
Naturbedeutung zusammen handeln, zusammen mit ihrem Lichte 
erscheinen, gerade so wie Agvinen und Dioskuren. 

Aber die griechischen Dioskuren lassen auch sonst noch ihren 
urspriinglichen Sterncharakter aus gar manchen Anzeichen er- 
kennen. Allerdings hat Preller darin vollkommen Recht, dafi er 
das Sternbild der Zwillinge dabei entschieden abweist^ da dieses 
erst viel spater und nicht einmal von alien Astronomen fiir die 
Dioskuren erklM wurde ^ ; aber er tut Unrecht, dafi er die Mdg- 
lichkeit, die Dioskuren im Morgen- und Abendstern zu suchen, 
ganz beiseite liegen lafit. Der urspriingliche Sterncharakter 
der Dioskuren hat sich z. B. noch darin erhalten, was ich schon 
erwahnte, dafi man die Doppelfiammchen des St. Elmsfeuers die 
Sterne der Dioskuren nannte. Wir haben aber weiter zu be- 
achten, dafi als Emblem dieser Gotter zwei Schiffermiitzen mit 
Sternen dariiber gelten, und solches Emblem findet sich weit 
verbreitet auf den Miinzen der griechischen See- und Handels- 
stadte Die bildende Kunst zeigt uns wohl auch die Dioskuren 
mit ihren Pferden und Sternen iiber ihren Hauptern. 

Auf der Argonautenfahrt soil ein fiirchterlicher Sturm das Schiff 
bedrangt haben, so dafi die kiihnen Helden schon verzweifelten. 
Da betete Orpheus zu den oft mit den Dioskuren verbundenen 
Gotten! von Samothrake, den Kabiren, worauf der Sturm sich 
legte und zwei Sterne auf die Kopfe der Dioskuren nieder- 
fielen. Ein Beispiel der Dioskurenhiilfe aus geschichtlicher Zeit 


^ Vgl. Preller a. a. O., 11, S. lo6. 


Vgl. Preller a. a. O., II, S. io6. 
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ereignete sich nach der Legende in der Schlacht bei Aigospotamoi. 
Als das Admiralschiff des Lysander aus dem Hafen heraus gegen 
die Feinde fiihr^ da ward es zu beiden Seiten von den Sternen 
der Dioskuren begleitet, Daher weihte auch Lysander zum Dank 
in Delphi zwei g o 1 d e n e Sterne als Sinnbilder der Dioskuren ^ 

Die Sterne spielen bei den Dioskuren eine so wichtige Rolle^ 
da6 man spater von dem Ursprunge dieser Gotter erzahlte, 
Zeus habe sie in der Gestalt eines St ernes mit der Leda er- 
zeugt *2. Auch dal3 die Astronomen sie am gestirnten Himmel 
zu entdecken suchten, beruht wohl auf demselben Grunde. Aber 
freilich mufiten sie in dem Wunsche, ein zusammenstehendes 
Paar von Sternen zu finden, notwendig irre gehen und fanden 
denn auch in dem Sternbilde der Zwillinge nicht das Richtige^. 

1 Vgl. Preller a. a- O., II, S. io8. ^ Vgi. Preller a. a, 0 ., II, S. 107. 

® Auf der Erscheinung von Morgen- und Abendstern beruht im letzten 
Grunde wohl auch die schdne und sinnige Mythe, die uns schon die Odyssee 
erzahlt, nach welcher die Dioskuren abwechseind einen Tag um den anderen 
im Himmel leben und dann wdeder tot sind. Motiviert wird dies in den 
Kyprien und bei Pindar Nem. 10, 55 if. durch innige Bruderiiebe. Als im 
Kampfe gegen die Aphariden der sterbliche Kastor gefallen war, bat der 
unsterbliche Polydeukes den Vater Zeus darum, dafi er das Schicksal des 
Bruders teilen und ebenfalls sterben mochte. Aber als Sohn des Zeus kann 
er dies nicht, wahrend nach dieser Fassung der Sage Kastor nur Sohn des 
Tyndareos und daher sterblich ist. Da gewahrt Zeus deni Polydeukes end- 
iich seine Bitte in der Art, dafi er sie beide zusaramen Tag um Tag wechselnd 
im Himmel leben und dann wieder tot sein lafit Die nicht naher moti- 
vierte Stelle der Odyssee II, 299—304 branch! iibrigens aber nicht mit 
Preller so verstanden zu werden, dafi die Bruder zusammen tot sind und 
zusammen leben — was allerdings bei der spateren Motivierung durch die 
Bruderiiebe das einzig Rationelle ist. Man kann sie auch mit Weicker 
(Gott. I, S. 612) so verstehen, dafi sic abwechseind je einer leben und tot 
sind. Die Verse: 

01 y.ai rtod'sr riuYiv 

a/2oTs idr txem]utQOi^ uKlotb b' aC-T£ 

TS&rdoip — 

kdnnen in dem einen wie in dem anderen Sinne verstanden w-erden. Ich 
glaube, dafi man in spaterer Zcit die Sache in der Tat so fafite, wie Preller 
es tut, daB aber diese Auffassung wie auch die Motivierung durch die innige 
Bruderiiebe des Polydeukes und ebenso das fiir diese Auffassung wesent- 
lichc Moment von der verschiedenen Absiammung der beiden Bruder, 
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In einer naheren Beziehung zu den lettischen Gottessohnen 
stehen die Dioskuren, wie mir scheint, dadurch, dafi sie seit 
alters als unentbehrliche Teilnehmer an der Argofahrt gelten 
Wir kennen diese letztere bereits als eine Fahrt zur Rettung des 
Sonnenlicbtes, resp. der Sonne. Die lettischen Gottessohne aber 
rudern ja auch in einem Boot, um die ertrinkende Sonne zii 
retten. Der iettische Mythus ist einfacher und primitive!*, der 
griechische im Gegenteil ziemlich kompliziert und aus mannig- 
faltigen Elementen zusammengeschweifit. So wie er uns vorliegt, 
ist die Hauptperson Jason, der die Sonne aufleuchten lassende 
Held. Aber es fahren auch andere Sonnenhelden mit ihm, wie 
Herakles, wie die Dioskuren. Ich mochte vermuten, daB es 
urspriinglich neben dem Mythus von Jason, vielleicht bei andereii 
griechischen Sttomen, exnen anderen einfachen Mythus gab, der 
dem lettischen noch einigermaSen ahnlich war, in welchem 
die Dioskuren, in einem Boot oder Schiff fahrend die Sonne 
retteten. Dieser Mythus wurde dann spater mit dem von Jason 
ganz in eins verschmolzen und dabei traten allmahlich die 
Dioskuren mehr in den Hintergrund. AuBerdem kamen noch 
andere Elemente hinzu und liefien die Erzahlung von der Argo- 
fahrt allmahlich zu einer recht komplizierten werden. 

jungeren Ursprungs ist. Nach der alteren Auffassung sind die Dioskuren 
unzweifelhaft beide Sohne des Zeus, wie schon ibr Name besagt, — sind 
beide in gleichem Grade sterblich oder unsterblicli, einer Natur und 
eines Wesens. Der ganze, spater wesentlich umgestaltete und sinnig moti- 
vierte Mythus geht im Grunde, wie ich glaube, auf ein altes Diktum von 
den als Morgen- und Abendstem noch deutlichen Dioskuren zuriick, etwa 
des Inhaltes: Die Himmelssohne (Morgen- und Abendstern) sind ab- 
wechselnd lebendig und tot — ein Satz, der vollkommen durch die 
natiirliche Erscheinung gerechtfcrtigt ware, denn abwechselnd erscheint und 
verschwindet der eine und der andere. Die Erinnerung daran erhielt sich, 
auch nachdem das ursprungliche Wesen der Dioskuren sich schon verdunkelt 
hatte. Man fafite den Sinn des Salzes nur spater anders wie friiher, mit 
einem sehr nahe liegenden Mifiverstandnis, das durch die den Zwiilingen 
eigne, feste, liebevolle Zusammengehorigkeit aufs beste motiviert war, wah- 
rend die altere Auffassung sich so nicht motivieren liefi und daher weniger 
einleuchten konnte. — Hiising sieht in den Dioskuren die Sichel des ab- 
nehmenden und die des wachsenden Mondes. 

^ Vgl. Preller a. a. O., II, S. 107. 
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Welter zeigen die Dioskuren auch eine Neigung zu heiterer 
Geselligkeit, mit Spiel und T a n z. Ja auch als Krieger tanzeii 
sie und gelten als Erfinder des kriegerischen WafFentanzes der 
Pyrrhiche \ Es ist dies wieder ein Punkt, in welchem sich die 
Dioskuren mit den lettischen Gottessohnen naher beriihren, denn 
auch von diesen wird erzahlt, dal3 sie tanzen, und zwar mit den 
Gottestochtern, wie es in dem litauischen Liede heifit: 

Unterm Ahorn ist die Quelle, 

Da die Gottessohnchen 
Tanzen gehen in dem Mondscheia 
Mit den Gottestdchtern 

Und ebenso erscheinen auch die verwandten indischen Agvinen 
im Rigveda, bei ihrer Vereinigung mit der Sonnentochter, als 
Tanzer, als tanzende Manner®! Das Tanzen, welches fiir die 
junge Sonne so charakteristisch ist, diirfte wohi auch bei ihren 
Liebhabern ein alter Zug sein und darf wohl ebenso als Wider- 
schein der festlichen Tanzgewohnheiten der alten Arier zur 
Sonnenzeit gelten, 

Es liegt nun sehr nahe, die Frage aufzuwerfen, ob denn nicht 
auch die Dioskuren — gleich den lettischen Gottessohnen und 
den Agvinen — in Zusammenhang mit dem himmlisclien Hoch- 
zeitsmythus, als Freier oder als Brautwerber erscheinen. Da 
ergibt sich zunachst nun freilich, daB die griechischen Zwillings- 
briider nirgends in solcher Verbindung mit Hera auftreten, welche 
wir als die der indischen Surya, der lettischen Sonnentochter 
entsprechende himmlische Braut kennen gelernt haben. Hier er- 
scheint nur Zeus und er allein feiert mit Hera die „heilige 
Hochzeit^^, die das Urbild der irdischen darstellt. Ganz verloren 
gegangen ist indessen der alte Hochzeitsm}1:hus auch den Dios- 
kuren nicht. Er bat sich bei ihnen, wie ich glaube, in einer 
Variante abgeblaBt erhalten, einer fast bedeutungslos gewordenen 
mythischen Parallelbildung, wie solche in anderer Richtung gerade 

^ Vgl. Preller a. a. O,, II, S. I02. 103. 

® Bei Mannhardt Lied 80. Die Gottestochter haben wir wohl den Sonnea- 
tochtern gleich zu setzen. 

^ Vgl. L. V. Schroeder, Mysterium und Miraus im Rigveda, S. 42. 43. 
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vom himmlischen Hochzeitsmythus auch bei Indern, Letten, Ger- 
manen und Slaven mehrfach sich vorfinden. Wir horen namlich 
von den Griechen, dsS die Dioskuren sich mit den Leukippiden 
Phoibe und Hilaira vermahlten, deren Namen schon auf strahlendes 
Licht, Sonnenlicht und heiteren Glanz deuten Leukippos, der 
Vater dieser beiden Jungfrauen, der mit weifien Rossen Versehene, 
mit weifien Rossen Fahrende, ist aller Wahrscheinlichkeit nach 
niemand aiiders als der Sonnengott, resp. eine Hypostase desselben^^ 
und die Leukippiden waren demnach Sonnentochter. Wir batten 
also auch hier eine Vermahlung der beiden Himmelsgottsohne^ 
der Dioskuren, mit zwei Sonnentochtern, wie uns eine solche 
ganz entsprechend in denjenigen lettischen Liedern entgegentritL 
welche den Gottessohnen zwei Sonnentochter zugesellen. 

Auch die Rbmer verehrten die Dioskuren, unter den Namen 
Castor und Pollux, aber es hat dieser Dienst ftir uns weniger 

Interesse, weil er deutlich ein fremder ist, von Griecheniand her 
durch Vermittlung Grofigriechenlands eingedrungen. Hier waren 
namen tlich Tarent und Lokri eifrige Verehrer der Dioskuren. 
Auch die Rbmer wufiten von mancher rettenden Erscheinung 
der Dioskuren in der Schlacht zu erzahlen, ahnlich jener in 

Griecheniand und in Italien beriihraten Rettung der Lokrer in 
der Schlacht am Flusse Sagra gegen die Krotoniaten, deren wir 
schon gedacht haben Wesentlich dasselbe sollte sich auch in 

^ Vgl. Preller a. a. O., II, S. 97. 98. 

^ Preller sagt a. a. O., II, S. 98 AsvyajzTzoi ware zu verstehen wie ).8vy.6- 

ijiisQrc^ was auch Maunhardt a. a. O., S. 311 billigt. 

3 Ich kann es mir nicht versagen, die schone Schilderung bei Preller 
hier mitzuteilen: „Bedrangt von der Dbermacht der Krotoniaten batten die 
Lokrer in Sparta um Hulfe gebeten, aber nichts weiter erlangen konnen 
als eine Hinweisung auf den Schutz der Dioskuren, dem sie sich glaubig 
anvertrauten. Als es bald darauf zur Schlacht kam, zwischen 1 5 000 Lokrern 
und 120000 Krotoniaten, siehe da schwebte ein Adler, der Bote des Zeus, 
tiber den Reihen der Lokrer und verliejB sie nicht eher, als nachdem sich 
der Sieg fiir sie entschieden hatte. An den beiden Fiiigeln aber sab man 
zwei Jiinglmge in glanzender Riistung kampfen, ragende Gestalten in pur- 
purnen Manteln und auf schneeweificn Rossen, die gieich nach der Schlacht 
verschwunden waren. Und Wunder iiber Wunder, an demselben Tage, wo 
diese Schlacht geschlagen wurde, erfuhr man davon bei den Olympischen 
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der Schlacht der Rdnier gegen die Tusculaner und Tarquiriier 
am See Regillus begeben haben (i. J. 258 der Stadt, 496 vor 
Chr.); Ahnliches auch in der Schlacht bei Pydna (168 vor Chr.) 
und bei dem Siege iiber die Cimbern in der Nahe von Verona 
(10 1 vor Chr.)^. Da6 die griechischen Cotter bei ihrer Ein- 
ftihrung in Rom schon auf ein verwandtes altlateinisches Paar 
gestoSen waren, dafiir liegen keine Anzeichen vor^. 

Nach Timaus bei Diodor (4, 56) hatten auch die K el ten 
die Dioskuren verehrt, und zwar am meisten von alien Gottern 
(j.idhava %(bv S's^v), Dazu berichtet er, dai 3 sie nach einer 
Tradition aus alter Zeit glaubten, da6 die Dioskuren aus dem 
Meere erschienen Das liefie sich bequem auf ihre so wohl- 
bekannte Epiphanie zur See beziehen, wie wir sie bei Griechen, 
Indern und Letten vorgefunden haben. 

Auch die Germanen sollen nach Tacitus ein dem Castor 
und Pollux wesensgleiches Gotterpaar verehrt haben, dessen Name 
Aids gewesen sein soil Naheres erfahren wir leider nicht, wir 
haben aber keinen Grund, an der Richtigkeit der so bestimmt 
gegebenen Nachricht zu zweifeln, wenn auch spater leider nichts 
von solchen Gottern verlautet. Wenn auch keine voile Sicherheit 
vorliegt, werden wir es doch immerhin fiir wahrscheinlich halten 
diirfen, dal 3 die Germanen und wohl auch die Kelten zu der Zeit, 
aus welcher die angefuhrten Nachrichten stammen, die Zwillings- 
gestalten der alten Himmelssohne noch bei sich erhalten hatten. 

Spielen, welche eben gefeiert wurden, so dafi die Botschaft sich schnell 
durch ganz Griechenland verbreitete.“ Vgl. Preller, Romische Mythologie, 
S. 659; 3. Aufi., Bd. II, S. 301. 

^ Vgl. Preller, Romische Mythologie, S. 658 — 660 (3. Aufl., Bd. II, S. 300 
bis 303). 

^ Bemerkenswert scheint mir die altertiimliche, an das Indische erinnernde 
Bezeichnungsart, den einen Namen im Plural fiir beide Gotter zu gebrauchen, 
meist den des Castor; also Castores fiir Castor und Pollux, wie Mitri fiir 
Mitra und Varuna. 

® TtaoridoGif^toif yag airovs sk TtaXaiwv %g6va>v tovtcov tojv 

dswv Tiagovoiap fz tov ^QzBavov yay£vr](.iivt]r, Vgl. Myriantheus a. a. 0 ., 
S. 52. 

^ Tac. Germ. XLIII, 15 sed deos interpretationc Roinana Castorem PoIIu- 
cemque memorant. ea vis numini; nomen Aids. 
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Aber wenn auch hier ein Zweifel bestelien mag, wenn sich 
dieses Gotterpaar auch nicht bei alien Ariern nachweisen lafit, — 
so macht es die von uns dargelegte, iiberaus merkwiirdige Uber- 
einstimmung der lettisch-litauischen, indischen und griechischen 
Gottergestalten doch wohl gewifi, dai3 wir es hier mit einem 
urarischen Mythus zu tun haben. 

Wir halten es demnach fiir sicher, daB schon in 
der arischen Urzeit Morgenstern und Abendsterii 
als Sbhne des Dj^us, als Himmels- oder Gottes- 
sdhne bezeichnet warden; daB man sie sich eng 
mit ein paar Rossen verbunden, fahrend oder rei- 
tend dachte; daB sie als Freier und Gatten — ge- 
legentlich auch als Freiwerber od er B rautfiih rer — 
beidemgroBeiiMythusvonderHochzeitderSonnen- 

tochter oder der jungen Sonne galten; daB man 
sie ferner als rettende, hiilfreiche, freundliche 
Zw illingsgotter ansah, wah r s ch e in li ch in erster 
Reihe als Retter und Heifer der Sonne, welcher 
sie, wenn sie im Ertrinken ist, rettend mit dem 
Boote zuHiilfe kommen; dann aber auch allgemein 
als gnadige Retter und Heifer der bedrangten 
Menschen in allerlei Gefahr, und zwar insbeson- 
dere in Sturm und Wassersnot. 



DER MONO. 


W ENN wir die Frage aufwerfen, welche RoIIe wohl der 
Mond in der Religion der arischeii Urzeit, in Mythus und 
Kultus spielte, dann werden wir damit vor ein Problem gestellt, 
dessen Beantwortung vorderhand unmogiich ist. Eine Auseinander- 
setzung mit der in dem letzten Jahrzehnt emporgewacbsenen, mehr 
und mehr an Bedeutung und Ansehen gewinnenden Mondmythologie 
wiirde den Rahmen unserer Betrachtung hier am Ort sprengen, 
Sie ist auch darum schwer tunlich, well die Bewegung noch im 
Flusse und nur teilweise geklart ist. Wir miissen dieselbe darum 
fur jetzt noch hinausschieben und beschranken uns hier auf einige 
kurze Andeutungen. 

Aus unseren bisherigen Ausfiihrungen werden wir schliefien 
diirfen, dafi in dem Mythus von der himmlischen Hochzeit, in 
den Liedern, die vermutlich davon sangen, auch der Mond hervor- 
trat und wohl eine nicht unwesentliche Rolle spielte, wie man 
das schon a priori vermuten muBte bei solch einem groBen, am 
Himmel, in der Welt der Gestirne sich abspielenden Drama. 
Aller Wahrscheinlichkeit nach trat in einer der verschiedenen 
Varianten dieses Mythus schon in der Urzeit der Mond als Freier, 
Brautigam und Gatte der jungen Sonne, der Sonnentochter auf. 
Ja, es ist moglich, daB er in diesem Mythus neben der jungen 
Sonne oder Sonnentochter ursprunglich die Hauptperson als himm- 
lischer Brautigam darstellte. Sehen wir ihn doch in dieser Eigen- 
schaft sowohl in den lettischen Liedern wie auch in dem indischen 
SuryMiede erscheinen. Ist es doch auch im russischen Volks- 
glauben der Mond, mit dem sich die Sonne zu Johannis vermahlt. 
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Und es liegt ja so nah, gerade die beiden gro6en Himmelslichter 
zu einem Paar zu verbinden, wie Sage und Dichtung auch spaterer 
Zeiten, auch in Deutschland, deutlich beweist. 

Was wir von einer Verehrung des Mondes bei den alten 
Ariern unmittelbar deutlich horen und wissen, ist zwar nicht sehr 
reichlich, doch sind uns immerhin eine Anzahi wichtiger und 
bemerkenswerter Nachrichten dariiber erhalten. 

So nemit Hero dot an jener Stelle, wo er von den Gottern 
handelt, welchen die Perser seit alters gedient batten, neben der 
Sonne auch den Mondh Ebenso schreibt auch Caesar den 
alten Germanen Verehrung der Sonne und des Mondes zu\ 
Auch verschiedene altere Nachrichten iiber die Slaven sprechen 
von einer Verehrung der Gestirne, resp. der Sonne und des 
Mondes bei diesen Volkern Ebenso weifi Peter von Dus- 
burg bei den alten Litauern und Preufien von einer Verehrung 
des Mondes neben der Sonne, den Sternen, dem Donner usw* 
zu berichten Nicht uninteressant ist auch ein Rest primitiver 
Mondverehrung in Europa, dessen Edward Tylor Erwahnung 
tut : „In Europa warden noch im fiinfzehnten Jahrhundert Klagen 
dariiber laut, da6 manche den Neumond mit gebeugten Knien 
anbeteten und Hut und Kappe vor ihm abnahmen, und bis auf 
diesen Tag kann man noch vor ihm den Hut ziehen sehen, halb 
zum Scherz, halb in Erhaltung des alten Gebrauches Wir 
batten da einen Rest jener einfachen und ersten Form der Natur- 
verehrung, die wir schon bei der Sonne kennen gelernt haben: 
der ehrfurchtsvollen BegriiBung. 

^ Herodot l, 131: di'ovai d'e ‘fjXtcp re y.ai os?.7j'Pf] y,al yfj yal tivoI yai 
y.ai fh^hioiot’ rovrotoi di] ftovpotai d'vovai drjyFjd'et'. 

2 Caesar, de hello Gallico VI, 31: Deorum numero (Gerinani) eos 
solos ducunt, quos cernunt et quorum aperte opibus juvantur, Soiem et Vul- 
cacum et Lunam. Reliquos ne fama quidem acceperunt. 

® Vgl, Faminzyn, Die Gottheiten der alten Slaven, Bd. I, S. 31. (Der 
Titel des russisch geschriebenen Buches iautet: A. C. Bo- 

jKOCTBa jipeBHHXTi C. IleTepOypr’B 1884.) 

^ Peter von Dusburg, Scriptores rerum Prussicarum I, 53; Errando 
omnem creaturam pro deo coluerunt, scilicet soiem, lunam et Stellas, tonitrua,. 
volatiiia, quadrupedia etiam usque ad bufonem. Vgl. Schrader, Reaiiexikon,. 
S. 669. 670. ® Vgl. Tylor, Aufange der Kuitur, II, S. 303. 
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Die Selene der Griechen, die Luna der Rdmer sind wohl- 
bekannte Gottheiten, doch spielen dieselben weder im Kult noch 
auch im Mythus des klassischen Altertums eine sehr hervorragende 
Rolle. Wohl wei6 die reiche mythenbildende Phantasie der 
Griechen von ihrer Selene man dies zu erzdilen, und darunter 
■eine so liebliche, zartpoetische Geschichte wie die von der Liebe 
der Mondgottin zu dem schonen Schlafer Endymion, — aber wie 
alt diese Erzahlungen sind, ist schwer auszumachen, und nichts 
berechtigt uns dazu, sie schon in die Urzeit zuriick zu versetzen. 
Vielmehr scheinen sie speziell griechische Schopfungen zu sein, 
wofern sie nicht vom semitischen Orient her beeinflufit sein sollten. 
Da6 in Italien Luna wenigstens bei Sabinern und Etruskern 
gottlich verehrt wurde, scheint festzustehen, und auch in Rom 
gab es einen Kult dieser Gottin Eine grobe Bedeutung hatte 
derselbe aber keinesfalls. 

Eine Reihe von mehr oder minder wichtigen Gottergestalten 
der Aider, bei denen dies nicht so unmittelbar ersichtlich, aber 
doch wahrscheinlich gemacht werden kann, hat man teils schon 
seit alters fur Mondgottheiten erklart, teils neuerdings als solche 
zu erweisen gesucht; so friiher schon Artemis, Hekate, Diana, 
Lucina, auch Aphrodite u. a. m. ; neuerdings Rudra-^iva, Dionysos, 
Hermes, auch Odhin u. a. m. Auf die Besprechung dieser und 
anderer verwandter Gestalten kann ich hier noch nicht eingehen, 
weil dieselben so deutlich als Seelengdtter, als Herrscher und 
Fiihrer der Seelenscharen hervortreten , daB sie vielmehr im 
dritten Bande des vorliegenden Werkes, der den Seelengottern 
und Mysterien gewidmet ist, zur Behandlung kommen miissen. 
Auch wie sich diese ihre Natur als Seelengotter mit ihrer Mond- 
gottnatur verbindet, werden wir dort erst darlegen konnen. 

Auf jeden Fall aber diirfen wir hier schon eine Verehrung des 
Mondes in gewisseh Grenzen bei Griechen, Romern, German en, 
Litauern, Preufien, Slaven und Iraniern wohl fiir sicher bezeugt 
ansehen; und damit gewib auch fiir die Urzeit der Aider. Eine 
besondere Bemerkung erfordert indessen noch die Frage nach 
der Mondverehrung in der altindischen Religion. 

^ Vgl. Preiler, Romische Mythologie, S. 289 (3. Aufl., II, S. 327). 
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Es ist lange die Ansicht herrschend gewesen, da6 der Rigveda 
eine solche garnicht kenne, dafi unter all den vielen Natnrgott- 
heiten jener Zeit der Mond nur ganz selten iiberhaupt erwahnt 
werde, nirgends aber von einem ihm speziell gewidmeten Kultus 
etwas zu bemerken sei. Diese Frage ist in ein neues Stadium 
getreten durch Alfred Hillebrandt, der es sich in dem 
ersten Bande seiner Vedischen Mythologie ^ mit Erfolg zur Auf- 
gabe gemacht hat, im Gegensatz zu den friiher herrschenden An- 
sichten den Nachweis zu liefern, da6 der im Veda so viel gefeierte 
Gott Soma nichts anderes sei als der Mond, und daB Soma- 
pflanze und Somatrank nur als ein irdisches Abbild und Symbol 
des Mondes zu betrachten seien. 

Es war langst bekannt, daB in spaterer Zeit mit dem Namen 
Soma der Mond bezeichnet wird, aber es gait fiir ebenso ausge- 
raacht sicher, daB mit dem Soma der vedischen Lieder nur die 
Somapflanze und der beim Opfer eine so iiberaus wichtige Rolle 
spielende Somatrank gemeint seien. Nur vereinzelte Stellen 
j lingerer Lieder sollten da eine Ausnahme bilden, indem sie Soma 
bereits in der Bedeutung „Mond^' bieten, — so vor allem das 
Surydlied, in welchem Soma als Freier der Suryi auftritt. 

Es ist ein unbestreitbar groBes Verdienst des bahnbrechenden 
Hillebrandtschen Buches, dieses Vorurteil zerstort oder doch zum 
mindesten stark erschiittert zu haben, durch den mit groBer 
Griindlichkeit gefiihrten Nachweis, daB Soma tatsachlich in weitem 
Umfang in den Liedern des Rigveda schon „Mond“ bedeutet 
und daB der Mond als hinimlischer, ieuchtender Kdnig Soma zur 
vedischen Zeit einen ausgebildeten Kult besaB. 

Im Monde war nach indischem Glauben der Gottertrank ent- 
halten, dessen irdisches Abbild der aus der Somapflanze gekeiterte 
Rausch trank darstellt. Ninimt der Mond ab und schwindet er 
endlich ganz, so ist nach indischer Ansicht der himmlische Trank 
ausgetrunken. Aber immer wieder fullt sich der strahlende Becher, 
immer wieder wird er geleert. Der Rigveda verhiillt diese letztere^ 
spater hervortretende, volksmaBig einfache Anschauung durch 

^ Alfred Hillebrandt, Vedische Mythologie, Bd. I, Breslau 1891. — Der 
ganzc, 548 Seiten starke, Band behandeit „Soma und verwandte Gdtter“^ 
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mystische und hyperbolische Schildemngen, eine eigentiimliche 
poetisch-theologische Phantastik, die in erhabenen Worteii vom Soma, 
dem goldigen Met, und seiner komplizierten Kelterung aus den 
saftigen Stengeln des Somakrautes redend, sein Bild fort und fort 
mit dem himmlischen Soma in eins verschwimmen und zusammen- 
flieBen laSt, in wohl absichtlich unklarer, dunkler, geheiranisvoll- 
erhabener, symbolisierender und identifizierender Darstellung. 
Nirgends wird deutlich das grofie Nachtgestirn mit seinem ge- 
wohnlichen Namen genannt, so daB jedermann gleich wissen 
miifite, woven geredet wird, — immer erscheint hier der Mond 
nur als der erhabene, groBe, goldige, himmlische Rauschtrank, 
der „Kdnig Soma^^ Das mystische Dunkel, mit dem die priester- 
iichen Sanger ihre Schilderungen des irdischen und doch zugleich 
himmlischen Somatranks, des goldenen Opfermets, den Gotter 
und Menschen trinken, zu umhiillen wuBten, hat es bevvirkt, da6 
der tiefere Sinn dieser Lieder, so weit er den Mond betrifft, den 
europaischen Forschern so lange verborgen bleiben konnte, bis 
Hiilebrandt ihn in tiefgriindiger Untersuchung entdeckte. 

Mit dem indischen Soma ist, wie langst bekannt, der alt- 
iranische Haoma im Avesta unzweifelhaft urspriinglich identisch, 
und es darf wohl als wahrscheinlich gelten, dafi auch Haoma 
— wie Hiilebrandt allerdings mehr andeutet als ausfiihrt — 
nichts anderes ist als der Mond und zugleich der eiitsprechende 
heilige Rauschtrank beim irdischen Opfer. Fiir die indoiranische 
Einheitsperiode werden wir mit grower Wahrscheinlichkeit einen 
Kultus des Mondes, Glauben an den im Monde enthaltenen 
Gottertrank und priesterliche Kelterung eines entsprechenden 
irdischen Masses ansetzen diirfen. Aber die Frage ist nun, fiir 
wie alt wir diese Anschauungen und den darauf basierten Kultus 
anzusehen haben, — ob wir dieselben auch fiir die arische Ur- 
zeit schon annehmen diirfen. 

Wir sahen, da6 bei verschiedenen arischen Volkern die .Sonne 
als ein himmlisches GefaB gedacht wurde, — eine Schale, ein 
Becher, eine Kanne u. dgh Bei den Indern finden wir wiederum 
den Mond ganz ahnlich gefaBt, als ein grofies Gefafi voll goldigen 
Metes, und der Mond schickt sich noch besser zu ' dem Bilde, 
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da sich dies Gefafi ja zn leeren und wieder zu fiiilen scheint. 
Wir haben in einer friiheren Betrachtung die Annahme wahr- 
scheinlich zu machen gesucht, dafi die alten Arier, gemaB einer 
weit verbreiteten Anschauung primitiver Volker, bei ihren Sonnen- 
festen die Sonne symbolisch, im Bilde zu verzehren glaubten. 
Bei den Indern begegnet uns zweifellos eine analoge, erganzende 
Vorstellung : Man trinkt bei den groBen Somafesten den heiligen 
Rausch trank Soma, und das ist der Mond ! Man trinkt also den 
Mond, — Getter und Menschen trinken ihn, den Gott! Und 
jene Somafeste gerade haben wir auf Grund einer ganzen Reihe 
von Anhaltspunkten als die den altarischen Sonnenfesten und 
Lebensfesten entsprechenden Feste erkanntl Es liegt nahe zu 
vermiiten, dafi in der Urzeit bei diesen Festen neben der Sonne 
auch der Mond gefeiert wurde, der ja ofters als Freier und Gatte 
der jungen Sonne erscheint, die zu dieser Zeit ihre Hochzeit halt. 
Es liegt nahe zu vermuten, da6 man auch damals schon bei 
diesen Festen nicht nur die Sonne zu essen, sondern auch den 
Mond zu trinken wahnte, indem dieser letztere in dem goldigen 
Met des Festschraauses symbolisiert schien. Es darf aber natiir- 
lich nicht aufier acht gelassen werden, daB bei den europaischen 
Ariern nicht sowohl fur den Mond als vielmehr fur die Sonne 
die Vorstellung als GefaB feststeht. Beide Vorstellungen aber 
sind sich selbstverstandlich nahe verwandt, und ich mochte es 
bei der vorliegenden Divergenz zwischen europaischen und 
asiatischen Ariern fiir das Wahrscheinlichste halten, daB schon 
in der Urzeit beide als Varianten neben einander bestanden. 
Wahrend die einen beim festlichen Schmause die Sonne zu essen, 
die Sonne zu trinken wahnten, mochten die anderen die Sonne 
zu essen und den Mond zu trinken wahnen; Oder auch den 
Mond zu trinken und zu essen, denn ebenso wie die Sonne 
wurde auch der Mond tiergestaltig und zwar vielfach tiergestaltig 
gedacht. 

Wir werden es nach alledem doch wohl fiir wahrscheinlich 
halten dtirfen, daB neben der Sonne auch der Mond in der 
arischen Urzeit Verehrung genoB, wenn das MaB derselben 
sich auch schwer bestiinraen laBt. Im My thus der himmlischen 
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Hochzeit, der Sonnenhochzeit, erscheint jedenfalls auch der Mond, 
nnd in bestimmten, wahrscheinlich alten Varianten dieser Ge- 
schichte ist er sogar die mannliche Hauptperson. Wir warden 
annehmen diirfen, dafi in der Sonnenfestzeit, wo von der Hoch- 
zeit der j ungen Sonne gesungen wurde, auch dem Monde etwas 
von jener Verehrung zuteil ward, die in reicherem Mafie das 
grofie Tagesgestirn erntete. Aller Wahrscheinlichkeit nach sah 
man sclion damals, wenigstens bei einem Teile der urzeitlichen 
Aiier, den Mond als ein himmiisches GefaB an, mit goldigem 
Mete gefiillt, und wahnte beim festlichen Schmause im goldigen 
Rauschtrank den Mond zu trinken. Auf jeden Fall war es diese 
ietztere Vorstellung, die sich bei den Indern in groBem Stil, zu 
einem groBen Kultus des himmlischen und des irdischen Soma- 
trankes zugleich, des goldenen Mondes und des goldenen Metes 
entwickelte. Es ist aber auch moglich, daB der Kultus des 
Mondes, des himmlischen GralgefaBes, des Seelenhiiters und Hetrn 
•liber den Regen und iiber den Rauschtrank, den himmlischen 
wie den irdischen, in der Einheitsperiode, vor der Abtrennung 
der asiatischen Arierstamme von den europaischen, zu hochst 
stand und daB er dann bei den europaischen Sttomen starker 
zuriicktrat, bei den asiatischen, insbesondere bei den Indern sich, 
wenn auch verschieiert, doch kraftiger noch erhalten und weiter 
^entwickelt hat, Wir werden auf diese wichtige Frage in unserer 
SchluBbetrachtung zuriickkommen. 


AR U. 30 



DAS FEUER UND SEINE VEREHRUNG. 


D en Gottheiten des himmlischen Lichtes am nachsten steht 
das irdische Licht, das Feuer. Verehmng des Feuers. 
finden wir bei vielen Volkern, sowohi hoher gebildeten wie auch 
kulturell noch ganz niedrig stehenden, wenn dieselbe auch viel- 
leicht nicht in solchem Umfange verbreitet ist wie die Verehrung 
des Himmels und der Sonne. Sie ist aller Wahrscheinlichkeit 
nach uralt, wie auch friiher schon von verschiedenen Forschern 
angenommen worden ist. 

Der franzbsische Orientalist Emile B u r n o u f schrieb der 
Naturmacht des Feuers bei dem Ursprung der Religion eine 
ganz entscheidende Bedeutung zu und sah in dem Feuer kult den 
altesten aller Kulte. In seinem Buche „La science des religions^ 
(1870) will Burnouf die Religion — ahnlich wie Peschel — aus 
dem Erkenntnistriebe herleiten und stellt (S. 207) ^B^wegung, 
Leben und Gedanken als diejenigen drei Erscheinungen dar, fur 
welche der primitive Mensch in seinem angeborenen Streben nach 
der Erkenntnis des Absoluten eine Ursache suchte. Er fand sie,. 
wie Burnouf meint, im Feuer, das demnach das erste gottliche 
Wesen ist, ebenso wie die Entflammung desselben der erste Kultus- 
akt. Das Feuer in seinen beiden Formen als Licht und Warme 
ist schon fur den Urmenschen das Prinzip fiir jede Bewegung,, 
mag dieselbe sich in der Rotation der Gestirne, im Rauschen der 
Meereswogen, im Blasen des Sturmwinds, im Wachstum der 
Pflanze, im Laufen der Tiere oder im Denken der Menschem 
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aulSern: unsere Urahnen waren demnach gar nicht soweit von 
der Erkenntnis des Satzes von der Erhaltung der Kraft entfernt 
Ich mochte diese Theorie in solcher Form aiierdings nicht 
unterschreiben. Sie scheint mir bei dem primitiven Menschen 
doch zu viel und zu tiefes philosophisches Denken vorauszusetzen. 
Wohl aber halte ich es fiir wahrscheinlich und sehr natlirlich,. 
dad schon der Urmensch in dem Feuer etwas Wunderbares, 
Gottliches sah, dad er in ihm ein machtiges Lebensprinzip ahnte 
und instinktiv erkannte; dasselbe, in Licht und Warme sich 
audernde Prinzip, das vom Himmel herab als Sonne auf ihn 
hernieder strahlte. Als ein Wunder, etwas Wunderbares und 
darum Gottliches mudte es ihm erscheinen, wenn er sah, wie bei 
heftiger und anhaltender Reibung eines Holzstiickes in oder an 
dem anderen pldtzlich der leuchtende goldene Funke hervorsprang 
und aus dem Stoif, den er gierig ergriff, bald als lodernde Flamme,, 
belebend und warmend emporschlug. Es ist dies bekanntlich die 
alteste Art der Feuerbereitung, die wir bei den primitivsten 
Volkern antreffen und die sich auch auf hdheren Kulturstufen 
noch im Kultus und altgeheiligten Brauchen, als glaubig ver- 
ehrtes Erbteil vergangener Zeiten, erhalten hat. Sie ist so ait 
wie das Menschengeschlecht oder doch die Kultur desselben,. 
deren Beginn man mehrfach mit dem ersten Gewinn des Feuer s 
hat zusammenfallen lassen und die ja in der Tat in hervor- 
ragender Weise von diesem Elemente abhangt. 

Als eine giitige gdttliche Macht offenbarte das Feuer sich 
weiter durch die Fiiile seiner wohltatigen Wirkungen: durch das 
Licht, welches es im Dunkel der Nacht verbreitete und mit dem 
es die Schrecken der Finsternis, die gefiirchteten Spukgestalten 
der bosen Geister, wie auch gefahriiche Tiere, verscheuchte und 
bannte, — durch die Warme, mit der es den Frierenden vor 
der Unbiii der Witterung schiitzte und schon die Hohlen des 
Urmenschen behaglich und wohnlich machte, — durch seine 
Kraft und Fahigkeit, die Speisen schmackhafter und besser ge- 
niel3bar zu machen, — durch die Hiilfe, welche es dem Handwerk 

^ Vgl. O. Gruppe a. a. O., S. 217. 

30* 
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und Gewerbe auch schon auf den primitivsteii Kulturstufen zii 
ieiben wnfite. Gottlieb erschien es auch in seiner Reinheit, die 
nichts befiecken kann, — gottlich in seiner Unnahbarkeit imd 
Unberiihrbarkeit, die jede allzu vertraute Verbindung abweist und 
unmdglich macht, so dafi man sich ihm nicht ohne eine gevvisse 
Scheu nahen kann, wie solche z. B. dem Elemente des Wassers 
an sich ganz fremd ist und fern liegt. Und wenn Gottesfurcht, 
die Furcht vor einer Macht, die im gegebenen Falle gewaltig, 
zurnend, strafend, rachend erscheinen, zerstorend Hab und Gut 
und selbst das Leben des Menschen erfassen, ihn zugrunde 
richten und vernichten kann, — wenn solche Furcht gewifi schon 
friih ein wesentliches Moment der Religion, der Gottesvorstellung 
ausmachte, dann war auch aus diesem Grunde das Feuer wohl 
dazu angetan, als etwas Gdttliches zu erscheinen. Man fiihlte 
sich in mancher Art abhangig von ihm, fiihlte es machtig wirken, 
aus einer Sphare heraus, die dem Menschen nicht zuganglich war. 
Und iibt nicht auch heutzutage noch, wo jeder sein Feuerzeug 
bei sich tragt und wir mit den Naturkraften vertraut das feurige, 
flammende Element fast wie einen Untergebenen uns dienstbar 
gemacht haben, der Anblick der lodernden Flamme auf unseren 
Geist einen merkwiirdigen, geheimnisvollen Zauber aus? Wie 
viel mehr mufite dies der Fall sein zu einer Zeit, wo das Feuer 
noch etwas Seltenes war und nicht ohne miihevolle Anstrenguiig 
sich gewinnen lieB, oder gar damals, als es zuerst den Menschen 
erschien 1 

Alle diese Momente zusammen lassen es wohl erklarlich 
scheinen, wenn der primitive Mensch dieses pldtzlich und wunder- 
bar sich offenbarende, giitige und reine, aber auch furchtbare 
und Ehrfurcht gebietende Element, das dem Himmelslicht der 
Sonne unmittelbar verwandt erschien, fiir etwas Gottliches hielt 
und ihm mit verehrender Scheu nahte. 

Wenn wir dann aber nach dem Feuerkult bei den verschiedenen 
Vdlkern der Erde fragen, so stofien wir auf eine eigentiimliche 
Schwierigkeit, die uns nicht iiberall zu voller Klarheit gelangen 
lafit. Das Feuer wird nicht blo6 selbst als Gottheit gefafit und 
verehrt, sondern es gilt auch vielfach, selbst noch bei hoch und 
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hochst kultivierten Nationen, als ein Symbol der Gottheit, als 
Symbol und Abbild der Sonne Oder anch ganz geistig gedachter 
gottlicher Wesen, wie z. B. des avestischen Ahuramazda. Es gilt 
ferner als Vermittler zwischen den Menschen und Gottern, da es 
als Opferfeuer die fromme Spende entgegennimmt und, sie ver- 
zebrend, zum Himmel aufsteigt, sie verfliichtigt und zu den Gottern 
emporzutragen scheint. Auch solchem Symbol, auch solchem ver- 
mittelnden Elemente nabt sich der Mensch mit Andacht, Gebet 
und Spende, — und es ist in der Tat in vielen Fallen sehr 
schwierig zu entscheiden, ob wir es mit einer wirklichen Ver- 
ehrung des Feuers als eines gottlichen Wesens oder aber nur 
mit Ehrfurchtsbezeigungen zu tun haben, die dem Symbol der 
Gottheit Oder dem das Opfer vermittelnden Elemente gezollt 
werden. Bisweilen findet sich dieses letztere Element mit dem 
erstgenannten deutlich vereinigt. So 2. B. bei den Indern, wo der 
Feuergott Agni unzweifelhaft als gottliches Wesen, als einer der 
obersten und wichtigsten Gotter gilt, dabei aber doch zugleich 
oft und gern in seiner Eigenschaft als Opferfeuer, als Vermittler, 
als der Bote zwischen Menschen und Gottern gepriesen wird. 
Aber bei anderen Volkern ist beides deutlich unterschieden und 
erscheint das Feuer bei den einen als Gott, bei anderen als 
Symbol und vermittelndes Element, oder es liegt auch beides bei 
demselben Volke deutlich getrennt neben einander. 

Gottliche Verehrung genofi das Feuer z, B. bei verschiedenen 
amerikanischen Stammen. So erkannten nach Loskiel, einem 
Missionar im 18. Jahrhundert, die Delawaren „einen Feuer- Manitu 
als den ersten Vorfahren aller indianischen Stamrae an und 
feierten ihm zu Ehren ein jahrliches Fest, wahrend zwolf andere 
Manitus, Tiere und Pflanzen, ihm als untergeordnete Gottheiten 
dienstbar waren. In dem Berichte Washington Irvings, iiber die 
Tschinuks und andere Stamme vom Columbiaflusse in Nordwest- 
amerika, wird der Geist erwahnt, der das Feuer bewohnt „Machtig 
zum Guten wie zum Bosen, und seiner Natiir nach anscheinend 
mehr zum Bosen als zum Guten geneigt, mub dieses Wesen durch 
haufige Opfer in guter Laune erhalten werden/^ In der hochsten 
Not wirft sich nach Loskiel der nordamerikanische Indianer mit 
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dem Gesicht zur Erde, streut eine Hand voll Tabak ins Feuer 
und ruft: Da, nimm und raudie, sei friedlich und tu mir kein 
Leid anl^ „Eine besondere Stelle nimmt der Feuergott in dem 
vollkommen ausgebildeten Religionssystem von Mexiko ein, wo 
er dem Charakter nach mit dem Sonnengott nahe verwandt ist, 
dabei aber doch seine eigene Individualitat bewahrt. Sein Name 
war Xiuhteuctli, der Flerr des Feuers, auch nannte man ihn 
Hueliueteotl, den alten Gott. Man erwies diesem Feuergott e, 
welcher Warme verlieh, die Kuchen buk und das Fleisch rostete, 
grofie Ehre. Bei jeder Mahlzeit wurde das Erste von Speise und 
Trank ins Feuer geworfen und der Gottheit an jedem Tage 
Weihrauch verbrannt. Zweimal im Jahre hielt man seine feier- 
lichen Feste abd^ Dabei wurde das heilige Feuer hier wie auch 
anderorten durch Reibung erzeugt, und warf man an einem dieser 
Feste sogar menschliche Opfer ins Feuer „In der polynesischen 
Mythologie ist Mahuika, der Feuergott, wohlbekannt, der das 
vulkanische Feuer auf seinem unterirdischen Herde schiirt, wo- 
hin Maui hinabsteigt, um dem Menschen das Feuer herauf- 
zuholen^^ ; doch fehlt auf den Siidseeinseln eine eigentliche Feuer- 
verehrung. „Unter den Gottern von Dahome in Westafrika 
ist Zo der Feuerfetisch; man stellt in einem Zimmer ein Gefal3 
mit Feuer auf und bringt ihm Opfer dar, damit das Feuer darin 
„lebe“ und nicht herauskomme, um das Haus zu zerstoren 

In Asien findet sich die Feuerverehrung auf alien moglichen 
Stufen der niederen wie der hdheren Zivilisation. So opferten 
z. B. die Kamtschadalen dem Feuer die Nasen von Fiichsen und 
anderem Jagdwild. Die Ainos verehren ohne Zweifel das Feuer 
als einen groBen Gott, dem sie besonders ergeben sind. Darin 
stimmen unsere Gewahrsmanner iiberein. Eine Differenz besteht 
nur darin, daS die einen sagen, das Feuer sei geradezu der 
Hauptgott der Ainos, und zu ihm, nicht zu Sonne, Mond und 
Sternen, beten sie um alles, was sie brauchen; — wahrend nach 

^ Vgl. Tylor a. a. 0 ., 11 , S. 279. 

^ Vgl. Tylor a. a. O., II, S. 279. 280. 

® Vgl. Tylor a. a. 0 ., II, S. 280. Vgl. den Dreifufi der Griechen und 
die ukh^ der Inder. 



Das Feucr und seine Verehrnng. 


471 


anderen der Aino die Sonne seinen besten, das Feuer seineii 
zweitbesten Gott nennt Vielieicht handelt es sich dabei um 
•ortliche Verschiedenheiten. „Turanische Stamme halten gleicher- 
weise das Feuer fur ein heiliges Element; viele Tungusen, Mon- 
golen und Tiirken opfern dem Feuer und einige Clans essen 
kein Fleisch, obne zuerst ein Stuck davon auf den Herd ge- 
worfen zu haben/^ In einem mongolischen Hochzeitsliede wird 
das Feuer angerufen als „Mutter Ut, Konigin des Feuers“, und 
es tritt in demselben die Prioritat des alten, durch Drehung 
zweier Holzer erzeugten Reibungsfeuers vor dem durch Stahl und 
Feuerstein hervorgebrachten zu Tage^. 

Im Siiden Asiens treten uns aber gerade arische Vblker, die 
Inder und Iranier, als die hervorragendsten Feuerverehrer ent- 
gegeuj und das fiihrt uns weiter zu der Hauptfrage, welche uns 
hier zu beantworten obliegt, — der Frage nach dem Feuerkuit 
der Arier, insbesondere der arischen Urzeit. 

Wir haben vom Feuer und alten FeuerfesteU; die wohl schon 
der arischen Urzeit angehdrten, bereits vielfach gesprochen und 
sprechen miissen. Es handelte sich dabei aber nicht urn die 
Verehrung von Feuergottern, sender n um das Feuer als Abbild 
und Symbol der Sonne, um das Feuer als den irdischen Trager und 
Verbreiter von Licht und Warme, mit dem man der Sonne 
griifiend entgegen kam, dessen Kraftigung nach primitivem Glauben 
eine Kraftigung des himmlischen Sonnenfeuers bewirkte, bedeutete 
und in sich schlofi. Jene Feuerfeste waren eben nichts anderes 
als die alten Sonnenfeste, das Feuer spielte bei diesen letzteren 
eine ganz eminente Rolle und spielt sie noch in den Resten 
jener alten Kulte, Diese primitiv-symbolische, zugleich zauber- 
hafte, kultlich-magische Verwendung und Verwertung des Feuers 
im Sonnenkult werden wir wohl fur uralt, werden wir fur urarisch 
halten miissen. Die Frage nach eigentlichen Feuergottern und 
deren Verehrung ist davon aber natiirlich wohl zu unterscheiden, 

^ Das erstere s. bei Tylor a. a. O., II, S. 280; das letztere bei Ratzel, 
Volkerkunde, II, S. 708. Uber den Feuergott der Ainos vgi. auch noch 
Frazer, The golden bough, II, S. 377 - 
VgL Tylor a. a. O., 11 , S. 280. 281. 
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wie wir schon friiher bervorgehobeii haben. Dafi bei jenen ur- 
alten Sonnenfesten, die wir schon als Lebensfeste bezeichnet und 
kennen gelernt haben, das Lebensprinzip von Licht und Warme 
bei der Feuerentflammung zur Geltung kam und instinktiv ver- 
ehrungsvoll betrachtet ward, in seiner Wesensgemeinschaft mit 
der Sonne erfafit und erkannt, das warden wir wohl glauben und 
annehmen diirfen. Wie weit es sich dabei und daneben aber 
vieileicht auch urn eigentliche Feuergbtter handelte, wie weit man 
solcbe uberhaupt kannte und glaubte, das haben wir erst noch 
zu untersuchen. 

Unsere friihere Untersuchung hat es uns ferner wahrscheinlicb 
gemacbt, dafi die arische Urzeit das eigentliche Opfer feuer 
noch nicht kannte, so groB und bedeutend die Rolle auch ist, 
die das letztere in spateren Zeiten bei mehreren der arischen 
Volker spielt. Fine Darbringung der Opferspende unabhangig 
vom Feuer scheint das Altere, scheint in der Urzeit noch das 
Herrschende gewesen zu sein, und daher laufen wir bei unserer 
Untersuchung, solange sie sich in jenen Zeiten bewegt, nicht die 
Gefahr, uns durch Opferfeuer einen Feuergott vortauschen zu 
lassen. Immerhin ist es moglich, ja wahrscheinlicb, dafi man 
damals schon auch Gaben mancher Art in das friiher erwahnte 
symbolische, kultlich-magische Sonnenfeuer warf und sie so gleich- 
sam der Sonne selbst zu spenden glaubte. Aus dieser Art Spenden 
mag vieileicht das Opferfeuer spaterer Zeiten sich entwickelt 
haben, wo dann auch andere Gotter als die Sonne auf diesem 
Wege ihre Gaben erhielten. Es sprechen dafiir, wie ich glaube,. 
mehrere Anzeichen. Auf jeden Fall aber wird uns das eigentliche 
Opferfeuer bei Betrachtung der Urzeit noch keine Verlegenheit 
bereiten konnen, da es damals noch garnicht entwickelt war. 

Alter als das eigentliche Opferfeuer war das Feuer in einer 
anderen Funktion: das apotropaische Zauberfeuer, das 
Abw eh r feuer, mit welchem man bei verschiedenen Gelegen- 
heiten die bosen Damonen, Geister und Zauberer, schadliche Fin- 
fliisse aller Art feinzuhaiten, zu bannen glaubte. Dieser Punkt 
ist schon von Oldenberg klargestellt worden Schon die primi* 

^ Vgl, Oidenberg, Religion des Veda, S. 336 — 340. 
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tivsten Volker, denen ein Opferfeuer ganz unbekannt ist, kennen 
und benutzen das Feuer in dieser Eigenschaft, als Abwehrfeuer 
gegen schMiiche damonische Einfliisse, bei den verschiedensten 
Gelegenheiten : bei der Geburt, zum Schutze der Wochnerinnen, — 
bei der Initiation, der Aufnahme der Jiinglinge in den Kreis der 
Manner, bei der Zeremonie des Haarschneidens, bei der Be- 
stattung u. dgl. m. Dies schiitzende und abwehrende Feuer lebt 
auch auf spateren Kuiturstufen lioch fort, wird da nur leicht mit 
dem Opferfeuer vermischt und verwechselt Wir miissen es aber 
nach Moglichkeit von dem letzteren zu unterscheiden suchen, 
wenn auch gewifi nicht abzuleugnen ist, daS das Opferfeuer eben- 
falls apotropaische Wirkung haben kann, ja haben mu6. Das 
Abwehrfeuer ist aber darum noch kein Opferfeuer, Auch das 
symbolische, die Sonne griibende und darstellende, sie kraftigende 
und fordernde Feuer, hat — wie wir oftmals schon bemerken 
mufiten — eine schiitzende, Damonen, Krankheiten, Unheil aller 
Art abwehrende Kraft, daher auch seine Uberreste noch bis in 
die neueste Zeit zu solchen Zwecken verwendet werden. Es hatte 
dies Feuer, wie fast alle Faktoren der groben Sonnen- und Lebens- 
feste, positive und negative Wirkung zugleich, vereinte in sich 
die fordernde wie die abwehrende Kraft. Ja, vielleicht ist auch 
das Abwehrfeuer erst aus jenem sinnbildlich die Sonne dar- 
stellenden Feuer entstanden und entwickelt, vielleicht beruhte 
seine Kraft urspriinglich gerade in dieser Eigenschaft Doch 
wenn das auch der Fall sein sollte, ohne Zweifel hat es ebenso 
wie das Opferfeuer selbstandige Bedeutung gewonnen, kann und 
mufi von diesem letzteren, wie auch von dem symbolischen Feuer 
unterschieden werden. Es unterliegt wohl keinem Zweifel, da6 
dieses Feuer, wie bei alien primitiven Volkern, so auch bei den 
Ariern der Urzeit bekannt war und vielfache Verwendung fand. 

Wir miissen aber von dem Feuer im allgemeinen noch ein be- 
sonderes Feuer unterscheiden, das der Urzeit ebensowenig fremd 
war: das Feuer des hauslichen Herdes, das H aus feuer. Es 
mag und wird auch in ihm, wie in allem Feuer, die sonnenhafte 
Natur nicht verkannt worden sein, es mag auch das Hausfeuer 
frtihe schon bescheidene Opferspenden empfangen haben, als 
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schiitzend, schirmend, Unheil abwehrend angesehen worden sein, — 
mochte es sich so auch mit all den friiher besprochenen Feuern 
deutlich in seinem Wesen beriihren, das Hausfeuer war dennoch 
nnzweifelhaft etwas Besonderes und darf mit jenen nicht einfach 
zusammengeworfen warden. Es ist bekannt, dafi verschiedene 
arische Volker eine Gottheit des Hausfeuers verehren. Nur die 
Vergleichung aber kann uns die Frage losen, ob eine solche 
Gottheit schon in der arischen Urzeit bekannt war und ob neben 
ihr eine allgemeine Gottheit des Feuers verehrt wiirde. Wir 
wenden uns daher jetzt einer vergleichenden Betrachtung der 
arischen Feuergotter zu. 



FEUERGOTTER UNO FEUERKULT DER INDER. 


E S empfiehlt sich wohl auch in diesem Falle, mit den 
Indern den Anfang zu macben, bei welchen ja ohne 
Zweifel der Feuerkult schon in der iiltesten Zeit eine ganz hervor- 
ragende Rolle gespielt hat. 

Der Gott des Feuers heibt bei den Indern Agni, ein Name^ 
welcher zugleich die natiirliche Erscheinung des Feuers bedeutet 
und mit lat. ignis, russischem ogoni, litauischem ugnis urspriinglich 
identisch ist. Agni ist einer der hbchsten und heiligsten, der 
am meisten gefeierten Gotter des Rigveda. Jedes Buch dieser 
grofien Hymnensammlung beginnt mit Liedern an Agni, weil 
diesem priesterlichen Gotte der Vortritt selbst vor Indra gebiihrt. 
Dieser Vorrang beruht ofFenbar auf der Bedeutung Agnis beim 
Opfer, als Opferfeuer, das die priesterlichen Sanger und Ordner 
der vedischen Lieder naturgemaB besonders hoch bewerten muBten. 
Doch lehren uns dieselben Lieder deutlich genug, daB die Vor- 
stellung von Agni keineswegs in derjenigen des gdttlichen Priesters 
und Opferers aufging, daB daneben andere und jedenfalls altere, 
urwiichsigere Vorstellungen kraftig hervortreten. 

Die mythenbildende Phantasie der Inder bemiiht sich auch 
Agni, den Feuergott, anthropomorphisch zu gestalten. Man schildert 
ihn als einen stattlichen, schonen Jiingling, mit langem Haar oder 
Haarbusch. Es sind die ziingelnden Flammen, die als solches 
Haar des Agni gefaBt werden, daher heiBt er gocishkega, d. h. der, 
dessen Haupthaar Flammen sind. Die Farbe dieses Haares wird 
begreiflicherweise als golden oder blond bezeichnet, daher wird 
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der Gott harikega genannt, d. h. mit gelbem Haar, blondhaarig; 
Oder auch hiranyakega, d. h. mit goldenem Haar. Doch finden 
sich auch andere Stellen, wo die Flammen des Agni personifiziert 
mad als langhaarige Jungfrauen bezeichnet werden (RV i, 140, 8). 
Agni erscheint als ein gewaltiger Krieger, nach altindischer Sitte 
auf dem Streitwagen fahrend, mit Pfeilen oder mit einer Lanze 
bewehrt, — und dann heifien die Flammen seine Rosse. Man 
sieht, wie die Bilder wechseln, ganz ahnlich, wie wir das bei den 
Sonnengottheiten und Sonnenbildern beobachtet haben. Mit seinen 
Fiammenpfeilen vernichtet Agni die bosen Damonen, die Rakshas 
und die Asuren, die Kobolde und die Verderben bringenden 
Zauberer. Er wird der Schiitze genannt (astar), oder auch der 
mit Geschossen versehene Held ; der scharfe Geschosse Besitzende 
(tigmaheti). Als ein machtiger Bogenschiitze (garyahan) bricht er 
die Burgen. Er schleudert seine Pfeile, seinen Speer, — scharf 
sind die Waffen, mit denen er die Rakshas totet. Er heiSt der 
Feindetoter, oder der die Feinde am besten Totende (vritrahan,, 
vritrahantama). Er weicht vor keinem siegreichen Bogenschiitzen 
zuriick; er schiitzt vor dem Feinde; er brennt die Feinde weg; 
er schiagt die Bosen nieder wie ein Beil; er tragt Beute davon 
als siegreicher Held. 

Als Tdter der Rakshas, als Beschirmer vor alien Feinden wird 
der Gott z. B. folgendermafien angerufen (RV 4 , 4, 4): 

„Erhebe dich, o Agni, spanne deinen Bogen, brenne nieder die 
P'einde, du Besitzer scharfer Geschosse! Wer uns Anfeindung 
bereitet, du Flammender, den brenne nieder wie diirres Gestriippb^ 

Hier sehen wir Agni als Bogenschiitzen erscheinen, ohne da6 
darum sein elementares Wesen irgendwie verdunkelt ware. Und 
gerade das ist lehrreich und interessant daran. 

Denn iiberhaupt verdient ja dieser Umstand besonders betont 
zu werden : So oft auch die vedischen Sanger den Versuch machen,, 
diesen Gott anthropomorph zu gestalten, ihn als schonen, blond- 
haarigen Jiingling, als Krieger, als Helden zu schildern, — immer 
bricht doch wieder die Vorstellung des Naturelementes hindurch, 
und die Dichter, die Gott Agni schildern wollen, schildern dann 
wieder die Erscheinung des Feuers, und die Persdnlichkeit ver- 
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bla6ty — ahnlich wie bei dem Sonnengott Surya die Natur- 
bedeutung nie vergessen wird. Es sind beides klassische Beispiele 
der Naturverehmng, die sich dieses ihres Wesens noch fortdauernd 
bewiifit bleibt. 

Eine besonders wichtige Funktion des Agni besteht nun aber 
darin, daB er der Bote ist, welcher die Welt der Menschen und 
die der Gotter rait einander vermittelt. In seiner Eigenschaft als 
Opferfeuer tragt er die Opfergabe hinauf zu den Gottern. Dieses 
heilige Opferfeuer wird von den Priestern durch Eeibung zweier 
Holzer von verschiedenen Baumen erzeugt, die des Agni „Eltem“ 
genannt werden. Das eine Holz wird in einer Vertiefung des 
anderen gedreht oder gequirlt, bis der Eunice herausspringt ; und 
zwar wird das erste, das mannliche Holz, vom A^vattha-Baume 
— Ficus religiosa — genommen, das andere, das weibliche, von 
dem <Jami-Baum, Acacia Suma oder Mimosa Suma. 

Wir haben von dieser Art der Feuererzeugung bereits friiher 
gesprochen. Sie ist nralt, alter als die Sitte des Opferfeuers, wohl 
die iilteste Art der Feuergewinnung iiberbaupt. Sie findet sich iiber 
die ganze Erde verbreitet und hat sich durch uralt heilige Tradition 
im Gottesdienste wie auch zu zaubermaBigen Heilbrauchen vielfach 
auch dann noch erhalten, wenn das betreffende Volk inzwischen 
auch schon andere und leichtere Methoden, das Feuer zu ge- 
winnen, kennen gelernt hatte. So war es bei den Indern, so auch 
bei den Germanen, mit ihrem sogenannten Notfeuer, von dem 
wir spater zu reden haben werden. 

Als Opferfeuer, als Bote und Mittler zwischen Menschen und 
Gottern erscheint Agni dem Priester verwandt, ja geradezu selbst 
als ein gottlicher Priester, und gerade diese Eigenschaft wird oft 
mit Nachdruck an ihm hervorgehoben. Er ist der Hotar, der 
Purohita, — Priester und Oberpriester. Ein feieiiich-priesterliches 
Wesen ist dem Gotte eigen. Erbabene Wiirde und Majestat, 
Reinheit und Heiligkeit zeichnen ihn aus. Er wird der ehr- 
wiirdige, der verehrenswerte, der heilige und heilvolle, der reine 
und lautere genannt; und vermoge dieses Charakters halt er die 
Sunde fern. 

In engem AnschluB hieran tritt noch eine andere Eigenschaft 
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in Agnis Wesen bedentsam hervor. Er ist der weise, der ein- 
sichtsvolle, der begeisterte Seher, der Weisheit schenkt und Be- 
geisterung schafft. Mit Vorliebe betonen verschiedene Beiworter 
des Gottes diese Eigenschaft. Er heifit weise und allwissend 
Mit seiner Weisheit reicht er iiber das Firmament hinaus (RV 
5, 17, 2). Niemand iibertrifft ihn an Einsicht. Er wird hau% 
ein weiser Dichter und Seher genannt, ein Kavi, ein Rishi, ein 
Vipra. Es heifit von ihm, er sei „ein himmlische Worte redender 
Seher“ (vipra dyukshavacas). Ihn, den weisen, den Einsicht 
schaffenden und verleihenden Gott, fragt man um Rat. Das 
Rauschen und Knistern des Feuers erschien den Indern als ein 
Gesang. Darum heifit Agni auch ein Sanger (rebha). Oft wird 
von ihm gesagt, dad er singe, tone u. dgl. m. Das alles hangt 
wohi mit seinem priesterlichen Wesen zusammen, wenn es auch 
nicht gerade von demselben abgeleitet zu werden braucht. Die 
Priester jener alten vedischen Hymnenzeit aber waren ja doch 
und sollten sein: weise Dichter und Sanger erhabener Lieder, 
begeisterte Seher! 

Doch Agni ist keineswegs das Opferfeuer allein, so stark diese 
Eigenschaft auch an ihm in jener vom Opfer und Opferwesen 
beherrschten Zeit naturgemad ausgebildet ist. Er erscheint auch 
als das trauliche, freundliche Feuer des hauslichen Herdes, das 
Hausfeuer, — und es darf wohl als bedeutsam bezeichnet 
werden, dad gerade dieser Zug im Wesen des Gottes in den 
Liedern der vedischen Sanger besonders stark hervortritt. Er 
mud ihm von alters her eigen sein, denn jene Zeit des vedischen 
Opferwesens bot kaum eine spezielle Veranlassung zur i^uspragung 
gerade dieser charakteristischen Eigenschaft. Fort und fort wird 
Agni gefeiert als der Hausherr, der zum Hause gehorige, der 
Hausfreund, der Hebe Gast, der in den Hausern Platz nimmt, der 
Herr und Gebieter iiber Haus und Familie Als Hausfeuer wird 
er vor allem Agni Grihapati genannt, d. h. „der Hausherr Feuer“. 
Er wohnt in alien Hausern, er schiitzt Habe und Hausgenossen- 
schaft. Er wird angefleht, seinen Sangern und Verehrern iiberall 

^ medhya, medhira, pracetas, cikitvas; vigvavid. 

2 grihapati, dampati; damunas; atithi; vigpati. 
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guten Wohnsitz zu schaffen. Friih am Morgen wird er iiberall, 
in alien Hausern angeziindet, und darum heifit er „wach mit der 
Morgenrote'^ (usharbudh). 

Erwacht ist Agni durch des Menscfeen Brennhoiz, 

Dem Morgenrot wie einer Kuh entgegen, 

Die dort hcrankommt! 

So beginnt ein bekanntes Lied an den Gott (RV 5, i), Er wird 
aber in seiner Eigenschaft als Hausfeuer keineswegs etwa scharf 
Oder iiberhaupt von Agni dem Priester unterschieden, vielmehr 
nennt ihn dasselbe Lied einmal iiber das andere Hausherr, Haus- 
bewohner, lieber Gast der Wohnungen, der in jedem Hause seine 
Gaben spendet, und in einem Atem auch den Priester, der die 
Gotter verehrt, den Weisen, den Seher usw. Den vedischen 
Sangern ist es ein grower Gott, der all diese charakteristischen 
Eigenschaften in sich vereinigt, — wir aber kbnnen und diirfen 
dieselben natiirlich auseinanderhalten, diirfen vermuten, dafi die 
spezifisch priesterliche Eigenschaft des Gottes einer jiingeren Ent- 
wicklung angehort, wahrend er mit seiner Eigenschaft als Haus- 
feuer wohl in unvordenkliche Zeiten zuriick reicht. Als die Arier 
noch gar keine Priester, noch keine Opferfeuer kannten, war 
ihnen doch das Feuer des hauslichen Herdes langst wohlbekannt 
und vertraut. 

Agni ist aber auch ein Beschiitzer der Herden, denn 
um seine trauliche Flamme sammeln sich in diisternachtiicher 
Zeit Mensch und Vieh, und mit seinen Pfeilen scheucht er die 
bbsen Damonen fort, die das Vieh verderben wollen. Dem bosen 
Zauberer, welcher den Kiihen die Milch wegtragt oder wegtrinkt, 
spaltet Agni das Haupt, er trifft ihn mit seinem Strahl an ver- 
wundbarer Stelle. Agni schiitzt und schirmt die Herden, er wird 
sogar selbst ein Hirte genannt (gopa). Er ist reich an Rinder- 
herden und beschenkt seine Verehrer mit solchen. Sehr hiibsch 
heifit es in einem Liede (RV 3, 9, 7): „Diese Gnade leuchtet 
selbst dem Toren ein, dafi um dich, o Agni, den entfiammten, 
zur Nachtzeit das Vieh sich lagert/‘ Das ist anschaulich. Wir 
glauben die nachtlichen Hirtenfeuer der viehreichen vedischen 
Inder vor uns zu sehen und spiiren noch etwas von der ehr- 
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furchtigen Scheu, mit der sie die schiitzende, gdttlich gedachte 
Flamme bedienten. 

Eine hervorragende Rolle spielt in den vedischen Liedern die 
Geburt desAgni, die wunderbare Art, wie er aus den Hdizern, 
seinen Eltern, hervorspringt. Oft wird es geschildert, wie er ge- 
boren wird, umgeben von einer Schar weiblicher Wesen, einer 
Art Genien, Jungfrauen oder Mutter genannt, die ihn pflegen 
und nahren mit (diirren) Krautern, mit Fett und siiiBem Trank. 
Da zeigt sich wunderbare gdttiiche Kraft in dem eben Geborenen. 
Rasch wachst er heran, wird schoner und schoner, nimmt strahlende 
Gewande an und erfullt die Welt mit seinem Glanze. 

Wir stellen einige darauf beziigliche Verse des Rigveda zu- 
sammen. So heiBt es z. B. : 

(RV 3, 5, 8) Eben geboren wachst x\gni empor durch die 
Krauter, die er verzehrt, wenn ihn die Mutter durch das Fett 
wachsen lassen. 

(3, I, 4) Es liefien ihn, den schonen, wachsen die sieben rast- 
ios tatigen Frauen, den strahlenden, rdtlichen, mit Macht. 

(10, 1 1 5, i) Erstaunlich ist das Wachstum des zarten Kind- 
ieins, das doch nicht zu den Mutterkiihen saugen geht, Wenn 
ihn die Euterlose nun geboren hat, dann wachst er schnell und 
geht auf Botschaft aus. 

(4, 7, 10) Kaum geboren zeigt sich Agnis Kraft, rasch ergreift 
und verzehrt er die Speise. 

(S. S und 5) Da er genahrt ward, erstrahlte er und nahm 
lichte Gestalt an. Es flossen Strdme von siifiem Trank und Fett, 
wo er, der starke, anwuchs. Mit strahlenden Gliedern durch- 
mifit er den Luftraum, in Licht sich kleidend nahm er tadellose 
Schdnheit an. 

(7, 13, 2) Du, Agni, hast strahlend rnit deinem Glanze schon 
bei deiner Geburt beide Welten angefiilit. 

(10, I, I. 4. 6) Mit strahiendem Glanze hat Agni, der schon- 
gliedrige, als er geboren war, alle Orte angefullt. Die Mutter, 
die ihm die Nahrung bringen, kommen heran zu ihm, der durch 
die Speise wachst. In prachtige Gewande gehiillt steht Agni da 
im Nabel der Erde. 
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(i, 95, 8) Er nimmt die hochste, herrliche Schonheit an, er 
vereinigt sich mit der Gotterschar. 

In einem merkwiirdigen, vielfach dunklen Liede des Rigveda 
( 5, 2) ist die Geburt des Agiii mit einigen originellen Zligen 
ausgestattet. Es wird da von Schwierigkeiten und Gefahren bei 
der Geburt des Gottes geredet (V. i — 4): 

Lange tragt die Mutter den Knaben geheim verborgen umber, 
im Mutterschofie zusammengekriimmt, und gibt sein Antlitz selbst 
' dem Vater nicht zu schauen, — viele Jahre wachst er als Embryo, 
dann aber gebiert ihn die Mutter — man sieht den glanzend- 
farbigen seine WafFen scharfen, er erhalt Ambrosia (amritam) als 
Speise, — nun konnen sie ihn nicht mehr fangen, jetzt ist er ja 
geboren usw. 

Dieser Mythus wird uns ebenso wie die vorausgeschickten Schilde- 
rungen spater bei Betrachtung des entsprechenden griechischen 
Gottes, von Bedeutung werden. Fiir jetzt bemerke ich niir, da 0 
das jaiirelange Wachstum des Embryo in der Mutter sich wohl 
deutlich durch den Umstand erklart, daB in dem Holze der 
Feuerfunke gleichsam verborgen schiummert, oft viele Jahre lang, 
bis die Drehung des mannlichen Holzes ihn piotzlich hervorlockt. 

Die Geburt des Agni aus dem Holze fuhrt die Inder aber noch 
zu einer anderen Auffassung. Sie nennen ihn Tanunapat, d h. den 
Sohn seiner selbst, im Gegensatz zu den zahlreichen Stellen, die 
seine Geburt aus der Mutter schildern. Die auffallende Bezeich- 
nung hat wohl schon Roth richtig erklart : Agni heifit Sohn seiner 
selbst, weii ihm augenscheinlich nichts Analoges, nichts Homogenes 
vorausgeht. Er spring! scheinbar ganz von selbst piotzlich aus 
den Hdlzern hervor, weim sie richtig behandelt werden. 

Aber ihr Denken fiihrt die Inder weiter und tiefer. Sie kennen 
die Wesensverwaiidts chaft des irdischen Feuers mit 
dem himmlischen. Sie reden von einem dreifachen 
Ursprunge des Agni. In alien drei Reichen der Welt hater 
seine Sttitte, am Himmel, im Luftiaum und auf der Erde, in alien 
dreien ist er geboren. Dreifach ist sein wunderbares Wesen, 
dreifach seine Geburt. Wir kennen ihn schon als den Sohn der 
beiden Reibholzer, er lieibt aber auch der am Himmel geboiene, 

AR II. 31 
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der seinen Miitterschofi im Himmel hat (divija, diviyoni), — und 
auch in der Mittelregion, im Luftraum, hat er seine Geburtsstatte. 

Der irdische Agni erklart sich von selbst; und auch tiber den 
himinlischen kann kaum ein Zweifel walten. Es ist die Sonne, 
das Sonnenfeuer, das nach dem Glauben der vedischen Inder als 
das Opferfeuer der Gdtter zu betrachten ist. Das geht aus den 
Quellen deutlich hervor und wird auch von den europaischen 
Forschern allgemein angenomnaen, — und es lebt darin eine 
iiralte, urarische, uns schon bekannte Anschauung fort, die das 
Sonnenhafte des Feuers, die Feuernatur der Sonne in sich begriff. 
Anders steht es mit dem ini Luftraum geborenen Agni. Das 
Urteil iiber diesen ist kein so ganz einmiitiges. Ich fiir mein 
Teil bin freilich nicht im Zweifel, dafi wir unter ihm den Blitz 
zu verstehen, in ihm den Blitz zu suchen haben, der im Luftraum 
aus den Wolken fahrt. Allein es darf doch nicht verschwiegen 
werden, dafi andere Forscher hier anders urteilen. Speziell hat 
es Alfred Hillebrandt versucht, in dem Agni des Luftraums 
den Mond zu erweisen, oder auch Vayu, den Wind. Warum ich 
dieser x'\nsicht nicht ohne Weiteres beitreten kann, habe ich 
friiher an anderem Orte dargelegtb 

Mit besonderer Vorliebe wird Agni in den vedischen Liedern 
als apl-m nap§,t bezeichnet, d. h. der Sohn der Wasser, oder 
auch als garbha apam, d. h. der SproB der Wasser, — und ich 
glaube, dai3 auch diese allbekannte und gelaufige indische Be- 
zeichnung des Gottes wohi dazu dienen kann, die Deutung des im 
Luftraum geborenen Agni auf den Blitz zu unterstiitzen. Denn 
unter den Wassern, deren Sohn oder SproSling der Feuergott 
Agni sein soli, sind doch wohl schwerlich die irdischen, sondern 
vielmehr die himmiischen Gewasser, die Wolkenwasser zu ver- 
stehen, aus welchen Agni als Blitz geboren wird Die Wolke 

^ Wiener Zeitschrift fiir die Kxinde des Morgenlandes, Bd. XIII, S. 288 ff. 
Hillebrandt ist durch die drei Feneraltare des indischen Rituals zu seiner 
originellen. Theorie gefuhrt worden, doch haben seine Gedankengange bier 
nichts Uberzeugendes. Yon den drei Feueraltaren und ihrer Bedeutung 
handeln wir weiter unten. 

® Anders hat 01 den berg den Agni als „Sohn der Wasser“ zu fassen und 
zu erklaren gesucht, in einer, wie mir scheint, recht kiinstlichen und wenig 



Feuergottcr und Feiierkult der Inder. 


483 


wird von den vedischen Dichtern in verschiedenen Bildern bald 
als Fels, bald anch als Insel gefafit, die da droben in dem Himmels- 
ozean imiherschifft. Darum heifit es (RV 2 , i, i), da6 Agni aus 
den Wassern, aus dem Fels hervor geboren ist. Darum wird er 
(7, 6 , 2) das Licht aus dem Felsen Oder das Licht des Felsens 
genannt. Darum hei6t es: Von der Wolkeninsel, von der Halde 
herab kommt Agni her (i, 144, 5); und an einer anderen Stelie 
(lOj 4, 3): „Von der Wolkeninsel kommst du herab auf abschiissiger 
Bahn/' — Es ist das Feuer, das als Blitz aus der Wolke fahrtl 
Nur unter dieser Voraussetzung stimmt alles. Der aus den Wolken- 
wassern, dem Wolkenfels, der Wolkeninsel stammende Agni be- 
statigt uns den Agni des Luftraums als den Blitz. Erst damit ist 
dieser ganz deutlich beschrieben. Der von der Wolkeninsel des 
Luftmeers stammende Agni wird uns aber auch spater noch bei 
der Vergleichung der entsprechenden griechischen Gbttergestalt 
von Bedeutung sein. 

Zu den Wassern steht Agni auch sonst noch in einem besonderen, 
merkwiirdigen Verhaltnis. Es wird nicht bloB erzahlt, daS er aus 
den Wassern stamme, sondern er heiBt auch der in den Wassern 
Sitzende (apsushad), der schnelle Oder riistige Taucher (vigaha 
turni). Die Bhrigus fanden ihn im Sitz der Wasser und brachten 
ihn zu den Wohnungen der Menschen (RV 2, 4, 2); im SchoB 
der Wasser griffen ihn die Machtigen auf (4, 8, 3). Es wird 
naraentlich erzahlt, dab Agni ins Wasser fahrt Oder sich diichtet 
und dort in Gestalt verschiedener Tiere sitzt oder sich versteckt 
halt. Es heiSt, daB er als Stier ins Wasser geht, ohne sich zu 
benetzen (10, 4, 5); im SchoB der Wasser wurde groB der Biiffel 
(10, 8, i)*5 er zischt im Wasser wie eine Gans (i, 65, 9). Er wird 
gebeten, wenn er in die miitterlichen "Wasser eingegangen sei, die 
Riickkehr nicht zu vergessen. Und es lieiBt: Es fanden ihn die 

wahrscheinlichen Art (Religion des Veda, S. iiiff.). Von den Wassern 
stamnit Agni nach seiner Ansicht insofern, als die Wasser die Pflanzen 
erzeugen und wachsen raachen, in denen der Feuerfunke schlummert, aus 
denen er hervorspringt. Agni apam napat ist ihm die Konlamination eines 
urspriingliclien Wasserdamons mit dem Feuergott (a. a. O., S. II8. 120). 
VgL dagegen meine Bemerkungen in der WZKM., Bd. IX, S. 225 If. 

31’^' 
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Weisen wie einen Lowen im Wasser sitzend (3, 9, 2 und 4). Selir 
wichtig ist in dieser Beziehung die dramatische Trilogie der Lieder 
Rigveda 10, 51 — 53, eines vedischen Mysteriums, in welchem aus- 
fiihrlich dargestellt wird, wie Agni in einen dichten Balg gehiillt 
sich in das Wasser gefliichtet hat, wie er von den Gottern gesiiclit 
und gefunden wird und das Versprechen erhalt, daS ihm reich 
geopfert werden solle. Das bewegt ihn wieder hervorzukommen 
und den heiligen Dienst ais Opferfeuer, dem er sich zeitweilig 
entzogen, aufs neue zu iibernehmen. Das ist die Wiederkehr des 
Agni aus dem Wasser, die zugleich als Neugeburt des groBen 
Gottes gedacht wird. Und diese Wiederkehr, diese Neugeburt 
bedeutet im Ritual das im Friihling neu beginnende Aufflammen 
des Opferfeuers zu Ehren der Gotter, das in der dunklen, den 
Seelen geweihten mittwinterlichen Zeit unterbrochen war. 

Die Mythen von Agnis Hineinfahren und Sichverstecken im 
Wasser erklaren sich anscheinend am besten durch den Hinweis 
auf das nattirliche Verhalten des Feuers im Wasser, wie schon 
Roth gesehen hat. Wenn ein Feuerbrand ins Wasser gesteckt 
wird, dann zischt er auf und das Feuer ist verschwunden, ist 
fort. — Wo ist es geblieben ? — Die nachstliegende Antwort fur 
den noch nicht wissenschaftlich denkenden, vielmehr die Natur 
mit poetischem Auge anschauenden, mythenschopferischen Geist 
ist diese ; Das Feuer hat sich ins Wasser gefliichtet, hat sich darin 
versteckt, — und ist darin verborgen. Und es steht diese plotz- 
liche, wunderbare Flucht des Feuers in das Wasser in so schoner 
Harmonie mit dem nicht minder plotzlichen und wuiiderbaren 
Ursprung desselben aus den Wassern, den Wolken. Es wird dies 
Hineinfahren des Feuers in das Wasser auch formlich im Ritual 
dargestellt, wenn man am SchluB eines Opfers den Feuerbrand 
ins Wasser taucht und dazu spricht : „Des Agni Antlitz ist in die 
AVasser eingegangen'^ (agner anikam apa ivivega). Von wo er ge- 
kommen, dahin geht er auch wieder ein, und kann von dort auch 
wieder zuriickkehren. Das ist eine Art primitiver Naturphilosophie, 
wie sie wohi schon auf den untersten Kulturstufen moglich ist* 

Es ist aber moglich, ja wahrscheinlich, dab der mythischen 
Erzahlung von der Flucht des Feuergottes Agni in die Wasser 
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Lind seiner Wiederkehr von dort noch ein anderer Sinn, also eiii 
Doppelsinn, innewobnte und beigelegt wurde. Auf den himm- 
lischen Agni, die Sonne angewandt, konnte dieselbe das Ver- 
schwinden und Sichverstecken des grofien Gestirns in den winter- 
lichen Nebeln und Wolken, seine freudig begrii^te Riickkehr dann 
zu Beginn des Friihlings bedeuten, Eine solche Deutung war in 
nordischen Landen naher liegend und passender als in Indien, 
docb wird es sicb auch weiterbin als wabrscheinlich ergeben, da6 
der Mythus uralt, urariscb ist und also von den Indern aus einer 
nordlicheren Heimat mitgebracbt sein diirfte. Er lebte fort auch 
in Indien, und die Wiederkehr, die Neugeburt des Agni bedeutete 
auch bier fort und fort die Wiederkehr, die Neugeburt der Sonne 
im Friihiing, den Beginn eines neuen Jahres, den Beginn einer 
neuen Periode des Sonnengianzes am Himmel droben, des Opfer- 
feuers drunten auf Erden. 

tiber die Art, wie das Feuer zu den Menschen kam, wie es 
von Heroen der Vorzeit gefiinden, durch Quirking gewmnnen, 
vom Himmel herab zur Erde gebracht wurde, haben die Inder 
im Rigveda verschiedene Mythen, welche sich vielfach mit der 
griechischen Prornetheussage beriihren und schon von Adalbert 
Kuhn in seinem beriihmten Buche „Die Herabkunft des Feuers 
und des Gbttertranks^^ (1859) ^ eingehend behandelt sind. 

Atbarvan, der erste Feuerpriester, ein Heiliger der Vorzeit, soil 
den Agni durch Reibung oder Quirlung gewonnen haben, und 
zwar aus dem Lotus heraus, dem Kelch des blauen Lotus, den 
Grafimann in seiner Ubersetzung des Rigveda auf den Himmel 
deutet Haufiger wird die wunderbare Tat dem Matarigvan 
zugeschrieben, einem indischen Prometheus, dessen Name aber 
merkwiirdigerweise auch als Beiname des Agni seibst erscheint. 

^ Neu berausgegebea von dem Sohne des A^erfassers, Ernst Kuhn, 
■Giitersloh 1886, als I. Teil der „Mythologischen Studien“ von Adalbert 
Kuhn. 

® RV 6, 16, 13 tvam agne pushkarad adhy atharva niramanthata ; pushkara 
bedeutet in der Tat die blaue Lotusbliite, es bedeutet aber auch den Kopf 
des Loffels, — und das Petersburger Worterbuch mochte fiir das Wort an 
dieser Stelle eher die letztere Bedeutung annehmen. Ein Idarcr Gedanke 
verbindet sich damit freilicb kaum. 
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Es heifit, Matarigvan habe zuerst das Feuer durch Reiben er- 
zeugt, er habe den zuvor verborgeneii Agni aus der Feme, vom 
Himrael her, dem Menschen, mid speziell dem Bbrigu Oder den 
Bhrigus gebracht, fiir sie entziindet. Dieses alte, halbgottliche Ge- 
schlecht der Bhrigus erscheiiit aber in raanchen anderen Stellen 
des Rigveda selbst in prometheischer Eigenschaft. Die Bhrigus 
sollen das Feuer auch selbst gefunden, zu den Menschen ge- 
bracht, sie sollen es erzeugt, entziindet haben. Sie haben es wie 
einen Freund im Holze wohl verborgen, haben es im Nabel, d. h. 
im Mittelpunkte, der Erde hingesetzt. Die Bhrigus gelten ais 
ein ubermiitiges Geschlecht, und das ^atapatha-Brahmana erzahlt, 
dab Bhrigu zur Strafe fur seinen Ubermut in die Hblle gebannt 
die furchtbaren Leiden der Verdammten mit ansehen muBte. 
Allerdings soli nach dieser Quelle der Ubermut des Bhrigu darin 
bestanden haben, dab er sich in Bezug auf sein Wissen dem 
Varuna iiberlegen glaubte. Allein dies sieht wie eine Erfindung 
spaterer Zeit aus. Die Bhrigus beriihren sich aufs Nitchste mit 
den Phlegyern der Griechen, jeneni ubermiitigen Volke, mit dem 
Prometheus so eng verbunden erscheint. Die Namen sind ge- 
radezu identisch der Zug des Ubermut es und Trotzes den 
(jottern gegeniiber ist beiden eigen und beide stehen in unzweifel- 
haft engster Beziehung zu den Sagen von der ersten Gewinnung 
des Feuers. Es liegt daher nicbts naher als die Vermutung, da6 
der Ubermut des Bhrigu urspriinglich auch ein wirklich ganz 
prometheischer gewesen sein diirfte, d. h. daB er mit der Sage 
vom Feuerraub zusammenhing. Wild bei den Indern auch jene 
erste Gewinnung des Feuers nicht als Raub bezeichnet und dar- 
gestellt, so werden wir eine uralte ariscbe Sage derart doch um- 
somehr fur wahrscheinlich halten rniissen, ais eine groBe Anzahi 
von primitive!! Volkerii ailer Erdteile die urspriingliche Feuer* 
gewinnung als einen Raub, einen Diebstahi fassen und die verschie- 


^ Der Name bhrigu tragt wohl schon in sich die Beziehung zum Feuer. 
Er kommt von der Wurzel bhraj, bhrij ,,leuchten, flammen“, hangt mit 
bhargas „Glanz“ zusammen; die Wurzel ist mit dem griech. lat. flag 

in flagrare urspriinglich identisch. Die Namen Phlegys, Phlegyas enthalten 
die entsprechende griechische Wurzel. Vgl. iiber die Phlegyer welter unten. 
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densten Mythen und Mariein davon zu erzahlen wissen Wir 
kommen auf diesen interessanten Gegenstand spater noch einmal 
ziiriick. 

Das Feuer und seine Verehrung spielt im hauslicben Leben 
des Inders wie im Opferritual hoheren Stiles eine hervoriagende 
Rolle. Jeder Hausvater ist zu gewissen einfachen Opfern in dem 
heilig gehaltenen hauslicben Feuer verpfiichtet und eine ganze 
Reihe von Zeremonien hanslicher, familienhafter Art vollziehen 
sich mit seiner Hiilfe und unter seinem Schutze. Wer es vermag, 
soli aber auch Opfer hoherer Ordnung darbringen, und zu solchen 
gelioren eine ganze Anzahl von Priestern und mindestens drei 
heilige Feuer: das Ahavaniya oder das eigen tliche Opferfeuer; 
das G^rhapatya oder das Feuer des Hausherrn; das Dakshina 
Oder das Sudfeuer. 

Von dem ersten, dem A h a v a n i y a - F e u e r , wird ausdrlick- 
lich gesagt, daS es nicht dazu da sei, uni etwas darin zu kochen, 
sondern nur, um schon Gekochtes darin zu opfern Dies eigent- 
liche Opferfeuer ist in soldier Funktion jedeiifalls wohl jiinger 
als die anderen Feuer des Rituals, da die Urzeit, wie wir schon 
geselien baben, ein eigentlicbes Opferfeuer noch nicht kannte. 
Es hat sich dieses Feuer aber wahrscheinlicherweise, wie ich auch 
schon angedeutet babe, aus dem bereits urzeitlichen, symbolischen 
Feuer der grolSen Somien- und Lebensfeste entwickelt. Es war 
urspriinglich das Feuer gewesen, welches die Sonne darstellte, 
zur Ehre und zur Stark ung der Sonne entdammt ward und gerade 
als Abbild der Sonne wohl die ersten Gaben empfing. Darauf 
scheint mir auch der Umstand zu deuten, da6 die Sonne von 
den Indern als das himmlische Opferfeuer, das Ahavaniya- Feuer 
der Gotter angesehen wird. Was die Sonne am Himmel fur die 
Gotter, das ist dieses Feuer auf der Erde fur die Menschen, Es 
entspricht also der Sonne, es ist ihr Abbild, wie jenes alte Feuer 
der Sonnenfeste. 

Das Garhapaty a-Feuer, das Feuer des Hausherrn, erklart 
sich von selbst. Es ist nichts anderes als das in ein Opferritual 

^ Vgl. Ferd. v. Andrian, Prahistorisches und Ethnologisches, Wien 
^ 9 ^ 5 j S. 316 — 320. 2 Vgl. Oldenberg, Religion des Veda, S. 350. 



488 


Feuergotter und Feuerkult der Inder. 


hoheren Stiles aufgenommene Feuer des hauslichen Herdes, ge- 
wissermalBen ein rein rituell gewordenes, sakrai stilisiertes Hausfeuer. 

Das dritte, das Dakshina-Feuer oder Siid-Feiier ist in seinem 
m-spriinglichen Wesen, wie ich glaube, durch Oldenberg auf- 
geheilt worden Es flammt; wie schon der Name besagt, im 
Siiden des Opferpiatzes, — der Siiden aber ist die Himmelsgegend, 
nach indischem Glauben die abgeschiedenen Seelen, die 
Geister hausen. Nur diesen darf in dem Siid-Feuer eine Opfe- 
rung dargebracht werden, Urspriinglich aber hatte dieses Opfer 
wohl den Zweck, die im Siiden hausenden Geister und Gespenster 
von dem Opfer platze fern zu halten, sie abzuwehren, zu bannen. 
Es war also wohl eigentlich ein Abwehrfeiier, wie solche bei den 
primitiven Volkern schon lange vor dem eigentlichen Opferfeuer 
bekannt sind und bei verschiedenen Gelegenheiten zur Verwen- 
dung kommen. 

Die drei Hauptfeuer des indischenOpfers hoheren 
Stiles sind also wohl i. aus dem alten Sonnensymbol- 
Feuer, 2 . dem alten Hausfeuer und 3. dem alten Ab- 
w eh r feuer hervorgewachsen. Der Altar des ersteren wird von 
den Indern viereckig gebaut, der des zweiten rund und der des 
dritten halbkreisformig. 


Oldenberg, Rel. des Veda, S. 340. 
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B EI den Persern ist der Feuerkult ebenfalls seit alters zu 
Hause und spielt in ihrer Religion sogar eine sehr stark 
hervortretende Rolle, so dal3 man sie bekanntlich oft geniig 
geradezu als Feueranbeter bezeichnet hat und in diesem Zuge 
< — gewiB unrichtigervveise — den Kernpunkt ibrer Religion hat 
sehen wollen. Die gebildeten Parsi strauben sich energisch gegen 
diese Anschauung und Bezeichnimg, indem sie sagen, sie ver- 
ehrten das Feuer nicht als Naturelement, sondern als Symbol der 
reinen Gottheit. Indessen lehrt uns der Avesta, da6 wir dennocb 
ein Recht haben, von Feuerverehrimg bei ihnen zu sprechen, denn 
das Feuer wird hier nicht nur haufig geradezu angerufen, sondern 
auch deutlich als eine gottliche Person gedacht. Es gilt als eiii 
Sohn des Ahuramazda, es beteiligt sich auf der Seite dieses 
letzteren an dem Kampfe gegen die bosen Wesen, es totet die 
Geschopfe des Ahriraan. Aber auch mit der symbolischen Be- 
deutung hat es seine Richtigkeit und wir diirfen dieselbe wohl 
auch fur uralt ansehen. Es darf als wahrscheinlich gelten, da6 
die Iranier das alte uiarische, sonnensymbolische Feuer aus der 
Urheimat raitbrachten, und dieses reine, durch die Tradition ge- 
heiligte Symbol mag dann bei der Reform des Zarathustra auf 
die rein geistige Gottheit des Ahuramazda iibertragen sein. 

Feuerverehrimg schrieb auch Herodot den Persern ganz be- 
stimmt zu, und als zur Zeit des Mittelalters die Anhanger der 
Avestaiehre in Persien dutch den Islam hart bedrangt und schlief)* 
lich die treu gebliebenen ganz aus der alten Heimat vertrieben 
wurden, da zogen sie nach Gudscherat in Indien und begehrteii 
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daseibst Aufnahme, indem sie erklarten, dafi sie einen indischeii 
Gott, den Agni, verehrten. Man gewahrte ihnen ihren Wuiisch, 
und bekanntlich sitzen sie bis auf den heutigen Tag noch doi% 
nainentlich in und um Bombay. Audi auf der Halbinsel Apscheron 
bei Baku batten die Parsi-Feueranbeter, die sog. Gebern, bis vor 
kurzem noch ein gebeiligtes Asyl, wo sie das aus der Erde 
stromende, bestandig brennende Gas des Erdols als eine Wunder- 
erscbeinung ihres Gottes ehrfurchtig anstaunten. Die veiiassenen 
Teinpel siiid beute nocb dort zu sehen. 

Es darf durcbaus fiir wabrscheinlich gelten, dai3 ein stark ausge- 
bildeter Feuerkultus schon dn der indoiraniscbeii Einbeitsperiode 
geiibt wurde und dab Inder und Iranier solcben Kult, jeder in 
seiner Art, treulich bewahrt haben. Die Vergleichung niacht uns 
diese Annabme fast unabweisbar und sie ist darum auch schon 
vielfach ausgesprochen worden, so von Spiegel, von Bradke und 
anderen \ Die Inder haben aber wohl auch in diesem Falle das 
Alte treuer bewahrt. Es lag ja in der Natur der Sache, dab die 
Religion des Zarathustra nach Moglichkeit die alten mythologischen 
Anschauungen von dem gottlich gedachten Feuer zu verwischen 
sich bestrebte und dieses hauptsachlich in seiner Eigenschaft als 
reines, der Gottheit nahe verwandtes Element, als Symbol der 
Gottheit hervortreten lassen wollte. Wenn nichtsdestow^eniger das 
Feuer doch auch noch den Charakter einer gottlichen Person hat 
und bis in die Gegenwart hinein verehrt wird, so zeugt das wohl 
fur die Starke der altererbten Anschauungen. Mythische Er- 
zahlungen aber sind in der Tat kaum von ihm erhalten. 

Sehr bemerkenswert erscheint mir der Umstand, dab wir im 
Avesta auch der Bezeichnuag apam napit begegnen, welche sich 
ganz mit der uns schon bekannten Benennung des indischen Agni 
als apam napat deckt, die ohne Zweifel Sohn oder Sprdbling der 
Wasser bedeutet. Im Avesta gilt nun allerdings apam napat 
nicht als Beiname des Feuers, sondern als Name eines besonderen, 
selbstandigen Genius, der in Beziehung sowohl zum Wasser als 
zum Feuer steht, im ganzen aber nicht oft genannt wird und in 


' Vgl. Spiegel, Arische Periode, S, 153; P. v. Bradke, Dyaus Asura, S. 82. 
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seinem Wesen einigermafien undeutlich ist. Meist wird der 
avestisclie apam napat in V erbindung mit den Wassern angemfeiiy 
einige Mai auch mit Nairyosariha, einem Genius von feuriger Natui\ 
dessen Name oftenbar dem vedischen Naragamsa, einer Bezeich- 
niing des Agni, entspricht. Es heifit an einer Steile von ihin 
(d. h. vom apam napat, yt. 8, 34), daS er die Gewasser iiber die 
Erde verteile ; er scheint also diesen iibergeordnet, ihr Leiter und 
Lenker zu sein, andererseits aber offenbart sich seine Feuernatur 
durch die V'erbindung mit Nairyosaiiha, sowie in dem Glanz und 
der Majestat seiner Erscheinung. Die Avestatexte nennen ihii 
wiederholt einen groSen Herrn (ahurem berezantem). Er heifit 
auch khshathrya, d. i. der Konigliche, Herrliche, — der Herrscher ; 
auch aurvataspa, d. h. „mit raschen Rossen versehen^', wie Agni 
apam napat mit Rossen versehen ist, mit gedankenschnellen Rossen 
fahrt u. dgl m. ^ Es wird ferner von ihm gesagt, dafi er die 
Wesen erschafft, eine Anschauung, welche eigentlich der Religion 
des Zarathustra fremd ist, da hier sonst Ahuramazda als der 
alleinige Schdpfer gilt, — und Spiegel hat gevvib recht, wenn 
er sagt, dieser Umstand weise darauf hin, da6 wir es hier mit 
einem Gotte zu tun haben, der alter ist als die Religion Zara- 
thustras Es ist offenbar, dab hier eine Gottergestalt voiiiegt, 
die in die indoiranische Periode zuriickreicht und die sowoht 
mit dem Wasser als mit dem Feuer in Beziehung stand. Dieser 
apam napit ist ohne Zweifel urspriinglich das aus den Wassern 
geborene Feuer — das Blitzfeuer, welches in den Wolkenwassern 
unter Donnergeroll aufleuchtend diese gleichsam zu beherrschen 
und lenken scheint — , wie auch andererseits, in inystischer 
Gleichung, das Sonnenfeuer, das im Friihling aus den winterlichen 
Nebeln neugeboren hervortritt. In mancher Beziehung ist die 
Gestalt bei den Iraniern schon verdunkelt, so z. B. auch darin, 
dab seine Wohnung eher in der Tiefe als in den Wolken zu liegen 
scheint. Doch dafiir gibt es raanche einleuchtende Analogien, 
z. B. in Varuna, der urspriinglich ein grofier Himmelsgott und 
als solcher auch Lenker der himmlischen Wasser ist, spater aber 

^ Vgl. Spiegel, Arische Periode, S. 192. 193. 

Spiegel a. a. O., S. 193. 



^^2 Feuergotter und Feuerkult der Iraiiier. 

als Wassergott in der Tiefe des Meeres haiist. Im ganzen erkliiit 
sich die Gestalt des apam napat ohne Zweifel am besten, wenn 
man ihn dem indischen apam napat seiriem Ursprunge nach gleich- 
setzt, also auch in ihm einen Genius sielit, der als Blitzfeuer und 
Sonnenfeuer zugleich zu deuten ist, resp. sich aus dieser primitiv- 
mystisciien Vorstellung entwickelt hat. 

Auch der schon erwahnte feurige Genius Nairyosahha, der dem 
indischen Naragamsa, einem Beinamen des Agni, entspricht 
— eigentlich wohl „der bei den Menschen Gepriesene^^ — deutet 
auf ausgebildeten Feuerkult in der indoiranischen Periode. Die 
Grundform des Wortes war ofFenbar damals ein Beiname des 
Feuergottes, ebenso wie demselben Gotte in seiner Eigenschaft 
als Blitzfeuer die Bezeichnung apam napat, Spro6 der Wasser, 
gegeben wurde. 

Auffallend ist, dab der gewohnliche Name des Feuers bei den 
Iraniern ein anderer ist als bei den Indern. Er lautet atar, welches 
Wort natiirlich mit agni nichts geraein hat als die Bedeutung. 
Von atar „Feuer^^ abgeleitet ist das Wort athravan (ind. atharvan) 
„der PriesteP', eigentlich ofFenbar „der mit dem Feuer Beschaftigte^^ 
und es tritt auch in dieser Bezeichnung der avestischen Priester 
die hohe Bedeutung des Feuers fur diese Religion deutlich zu Tage. 
Dem Gattungsnamen athravan im Avesta entspricht aber bei den 
Indern genau der Name Atharvan, welch er ein altes Priester- 
geschlecht bezeichnet, von dem auch der Atharvaveda seinen Namen 
hat. In der Einzahl ist das indische Wort Atharvan der Name 
eines Weisen der Vorzeit, der — wie ich schon friiher erwahnt 
habe — als eine Art indischer Prometheus zuerst das Feuer ge- 
wonnen haben soil. Es bedeutete das Wort auch bei den Indern 
ofFenbar eigentlich etwa „mit dem Feuer beschaftigP^, resp. Feuer- 
priester. Wir werden auch dieses Wort, bei der volligen liber- 
einstimmung der indischen und der iranischen Form und ihrer 
leicht zu vermittelnden Bedeutung, unbedenklich in die indo- 
iranische Einheitsperiode zuriicksetzen konnen und gewinnen 
damit ein weiteres Moment fur die Bedeutung des Feuerkults in 
jener Zeit. 

Nach alledem kommen wir zu dem S c h 1 u B , daB sich bei den 
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Iraniern die alte, der indischen entsprechende, mit ihren Wurzeio 
in die indoiranische Periode zuriickreicbende Feuerverehrung ei- 
halten hat; dafi sich auch die Formen ap^ iiapat mid Naiiyo- 
saiiha, welche den indischen Agninamen apam napat und Nara- 
gamsa entsprechen, noch vorfinden, aber als Namen selbstandig 
gewordener Genien, verdunkelter Hypostaseii des Gottes; dafi 
auch der alte Name des Priesters als des mit dem Feuer Be- 
schaftigten, des „Feuerwarts'', bestehen geblieben ist, — wahrend 
von eigentlichen Mythen des Feuergottes, die denen des Agni 
entsprachen, kaum etwas nachweisbar ist, wie dies ja auf dem 
Boden der zarathustrischen Religion auch durchaus begreiflich 
und natiiiiich erscheint. Die symbolische Bedeutung des Feuers 
als Abbild der reinen Gottheit hat sich bei den Iraniern wohl 
aus der alteren sonnensymbolischen Bedeutung des feurigeii Ele- 
mentes unter dem EinfiuB der zarathustrischen Reform beraus 
entwickelt. 

Das Feuer war dem Volke des A vesta, den Mazdagliiubigen 
— wie W. Geiger sagt — „das heiligste und reinste 
Element, der Abglanz seiner hdchsten Gottheit, des 
Ahuramazda. Es ist ihm das Symbol der sittlichen Lauter- 
keit undein kraftiges Mittel zur Abwehr derDamonen. 
In Nacht und Finsternis treiben die bosen Unholde ihr Wesen. 
Das Feuer schafft Licht und Helle und verscheucht die hollischen 
Geister/' Wie das Feuer der Sohn des Ahuramazda genannt 
wird, so ist es auch „sein irdisches Abbild, gleicher Art und 
gleichen Wesens mit ihm selber.*^ Es schiitzt die dem Mazdi 
ergebenen Wesen gegen die bosen Machte, hat also auch apo- 
tropaische, abwehrende Kraft. Man begreift es aus dieser seiner 
hohen Bedeutung, dafi einer der sieben Ameshagpeatas, der Genius 
der besten Frommigkeit, Ashavahista, geradezu auch zum Genius 
des Feuers wird 

Die alten Lieder, die Gathis des Avesta, preisen das schnelle, 
machtvolle Feuer des Ahuramazda, das die Frommen erfreut und 
ihnen hilft, den Bosen aber Schaden zufugt. 


^ Vgl. Wilhelm Geiger, Ostiranische Kultur, S. 253. 
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Bernerkenswert ist, dafi bei den Mazda- Verehrern das heilige 
Feuer auch die Rolle einesOrakel verkiindeiiden Gottes spieit: 
„Aus dem Raiiche und den Flammen des Feuers giaubte man 
den Willen der Gottheit zu erkennen. Sein Rauschen war die 
Stimme, in der sie zu den Menschen redet. Insbesondere in 
zweifelhaften Rechtsfallen scheint man die orakelhafte Entschei- 
dung des Feuers angerufen zu haben“ Wir haben von dieser 
letzteren Bedeutung des Feuers beim Gottesurteile schon frliher 
gesprochen. Auf die erstere kommen wir spater, bei Besprechung 
der griechischen Feuergotter wieder zuriick. 

Es gehorte zu den Pflichten des Mazda- Priest ers, das heilige 
Feuer zu pflegen und zu erhalten. BesaBen die Anhanger des 
Zarathustra in der alten Zeit auch keine Tempel, so hatten sie 
doch jedenfalls geweihte Feuerstatten an welchen das reine 
Element von den Priestern bestandig unterhalten wurde. Vor 
einem brennenden Feuer verrichteten die Mazda-Priester ihre 
Zeremonien und in den einleitenden Formeln, welche die Gotter 
zum Opfer herbeirufen, redeten sie dasselbe als gegenwartig an : 
„Wir laden dich ein, o Feuer, du Sohn des Ahuramazdi ^ 

Auf dem Herde eines jeden Gemeindealtesten und jedes Gau- 


^ Vgl. W. Geiger, Ostiranische Kultur, S. 254. 

^ W. Geiger a. a. O., S. 473 Anm. 3 vermutet, dafi diese Feuerstatten 
viclleicht ^thra geheifien haben mochten. Er ilbersetzt im Lexikon seines 
Handbuchs der Avestasprache das Wort athra durch Feuerstatte, Feuer- 
altar. Mit dem avestischen atar „Feuer“ hangt wohl das lat. atrium zu- 
sammen. Atrium ist ja die Halle des Hauses, der erste oder vorderstc 
und zugleich der grofite bedeckte Saal des Flauses. Hier stand das Braut- 
und Ehebett (leclus genialis), hier waren die Ahnenbilder aufgestellt, hier 
pflegte man in den altesten Zeiten das Mahl zu nehmen. Das Atrium war 
liberhaupt der Sammelplatz der Familie (s. Lexikon von Georges s. v.) — 
ofifenbar eigentlich der Hauptraum des Flauses, wo das Herdfcuer, der 
Mittelpunkt des Hauses, flamrate. Vgl. auch das Atrium Vestae, den 
Aufenthalt der Vestalinnen, am siidwestlichen Ende des Forums, am Full 
des Mens Palatinus gelegen. Poetisch heifit atrium auch einfach ,,eine 
Wohnung, ein Haus“ (d. h. eigentlich vielleicht „eine Feuerstatte'*). Schon 
Beufey und Kuhn (vgl. KZ., VI, S. 239) haben atrium mit avestischem atar 
zusammengebracht ; vgl. A. Walde, Latein. etymolog. Wdrterbuch, s. v. atrium. 

® Vgl. W Geiger a. a. O., S. 472. 473 
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fuisten scheint ein standiges Feuer unterhalten worden zu seiii, 
das als Mittelpunkt der Gemeinde und des Gaiies gait. Gemeinde 
und Gail steilten sich damit gleichsam als eine groBe Familie 
dar, deiin „in dem Hause jedes Mazda-Verehrers 
brannte ein nie verloschendes Feuer. Seine Pflege 
war Pflicht des Familienoberhauptes. Es bildete den Mittel- und 
Sammelpunkt der Angeborigen des Hauses*' 

Ncben dem heiligen Feuer, das der Obhut der Priester an- 
vertraut war und das ich — ebenso wie das Ahavaniya- Feuer 
der Inder — fur den direkten Abkommling des alien sonnen- 
symbolischen - Feuers der Urzeit halten mochte, haben wir also 
beim Volke des A vest a das ebenfalls heilig gehaltene 
Herdfeuer in jedem Hause, das deutlich genug dem A g n i 
Grihapati, dem „Hausherrn Agnb^ der Inder entspricbt 
und aucb mit entsprechendem Namen benannt wird. Es heii3t 
Nmanopaiti, der Flerr des Hauses, gewissermafien eine maniv 
liche Hestia- Vesta. Dieses Feuer mufi sorgfaltig gehegt und ge- 
pflegt werden, es darf auch bei Nacht nicht erloschen: „Fort- 
wabreiid mul3 es lodern und leucbten als ein nie rastender 
Vorkampfer gegen die Damonen. Wenn des Feuers Glanz erliscbt, 
entweicben die das Haus vor den Scbrecken und Gefabren der 
Finsternis bescbirmenden guten Geister.^' Es dient also auch 
das beilig gebaltene Feuer des hauslicben Herdes zugleich als 
Abwebrfeuer. „Mit reingewaschenen Handen muS man das Holz 
berbeitragen, und es ist dies eine Pflicht, welche man zu Anfang, 
in der Mitte und gegen Ende der Nacbt zu erfiillen bat, ganz 
besonders aucb am friiben Morgen, wenn man sicb beim ersten 
Hahnenscbrei vom Lager erhob.‘^ So gepflegt und ebrfurchtsvoll 
bebandelt bringt dieser gdttliche Hausherr Nmanopaiti dem 
menscblicben Hausherrn und seinem ganzen Hause reichsten 
Segen an Hab und Gut, an den Herden des Viehs, an tiichtigen 
Sobnen, an Anseben und Macbt Er vereinigt also, wie wir 
seben, die positive, segnende und fordernde Kraft mit der nega- 
tiven, abwehrenden, schiitzenden, — ganz abnlich, wie uiis das 

^ Vgi. W. Geiger a. a. O., S. 472. 

^ Vgl. W. Geiger a. a. O., S. 254. 255. 
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bei dem alten sonnensymbolischen Feuer schon oft entgegen- 
getreten ist. 

Fiir die indoiranische Einheitsperiode werden 
wir demnachwohl nichtnurdie kraftigeVerehrung 
e i n e s F e ii e r g o 1 1 e s i m a 1 1 g e m e i n e n v e r m u t e n m ii s s e 
derwohl auch sonnens 5 nnbolisch gedacht, alsSohn 
der Wasser bezeichnet, von Feuerpriestern ge- 
pflegt wur de; sondern auBerdem di e Verehriing des 
hauslichen Herdfeuers ais einer besonderen Er- 
se heiiiung dieses Gottes, des „Haus esherren% fiir 
dessen Unterhaltung der Hans v ate r oder die Haus- 
bewohner zu sorgen batten. 



FEUERGOTTER UND FEUERKULT DER GRIECHEN 
UND ROMER. 


F INDEN wir Ahnlicbes auch bei den anderen Ariern? wie 
viel davon mag aus der Urzeit mitgebracht sein? 

Wir wenden uns in Europa zuerst zu den Griechen. Hier 
tritt uns eine Gottergestalt entgegen, die in erhabener Vollendung 
gerade dasjenige bietet und darstellt, was aus einem allgemeinen, 
schon sonnenahnlich, der Sonne verwandt gedachten Feuergotte 
warden konnte, ja fast mit Notwendigkeit warden mufite bei 
einem Volke, das in sich den Trieb und die Kraft trug, seine 
Gotter aus primitiven Anfangen heraus zu menschlichen Ideal- 
bildern hoclister Ordnung warden und wachsen, sich gestalten zu 
iassen, sie kiinstlerisch voilendet auszupragen, im hochsten Sinne 
zu anthropomorphisieren, wie es die Inder nie vermocht haben; 
einem Voike, das das Bediirfnis erapfand, seine Gotter wirklich 
als Personen, als Individuen hoherer Ordnung zu denken und zu 
schauen, nicht als mehr Oder minder diirftig und mtihsam per- 
sonifizierte Naturkrafte. Es ist eine Gottheit, welche trotz all der 
grofien und schwerwiegenden V'erschiedenheiten, die der Abstand 
der Jahrhunderte, der verschiedene Charakter, die abweichende 
Entwicklung des indischen und des griechischen Volkes natur- 
gema6 bedingen, dennoch sich in ihrera Kerne mit Agni ur- 
spriinglich identisch erweist, in den hauptsachlichsten und wich» 
tigsten Zligen ihres Wesens, in den merkwiirdigsten und origi* 
nelisten Mythen so deutliche Ubereinstimmung mit dem indischen 
Feuergotte verrat, daS meiner Meinung nach an der genealogischen 
.Zusammengehorigkeit beider nicht wohl gezweifelt werden kann. 
AR n. 32 
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Ich habe dieses Gottes bei der Besprechung altarischer Sonnen- 
feste schou so oft vorausgreifend Erwahnung tun mlissen, daB ich 
ihn jetzt eigentlich kaum mehr zu nennen, kaum ausdriickiich 
zu sagen brauche, daB es Apollon ist, von dem ich rede. Die 
urspriingliche Identitat der beiden Gotter glaube ich schon vor 
Jahren in meinem Aufsatz Apollon - Agni klargestelit und 
nachgewiesen zu haben \ und wenn ich auch natiirlich jetzt hier 

^ III Kuhns Zeitschrift fiir vergleichende Sprachforscliung, N. F. IX,. 
S. 193 ff. Ich bin in diesem Aufsatze von der Etymologie des Namens 
Apollon ausgegangen, habe aber auch damals schon zum SchluiS erklart,. 
dafi ich meine Beweisfiihrung nicht von der Richtigkeit oder Unrichtigkeit 
dieser Etymologie fur abhangig halte. Auf demselben Standpunkte stehe 
ich auch heute noch. Im iibrigen halte ich jene Etymologie noch immer 
fiir die wabrscheinlichste, die wir besitzen. Ich habe in jenem Aufsatze 
den Namen Apollon einem altindischen Worte gleichgesetzt, welches im 
Rigveda als Epitheton des Gottes Agni erscheint, — dem Worte saparyenya 
„der zu verehrende“ (RV 6, I, 6). Das a in dem Namen "AndXlcov geht 
auf altes sa zuriick, ebenso wie dies z. B. auch in dSsX^sdg^ ddal- 

(f sios — ind. sagarbha, sagarbhya (couterinus) der Fall ist. Das r ist zu 1 
geworden und diesem 1 das folgende j assimiliert. Am Schlufi des Wortes 
mufi eine Verstummelung eingetreten sein, durch welche das io oder jo des 
urspriinglichen Namens verloren gegangen ware, ein Vorgang, der bei einem 
alten, viel gebrauchten Eigennamen wohl unbedenklich wird angenommen 
werden dlirfen. Fiir diese Etymologie spricht namentlich auch die dialek- 
tische Form des Namens, AtisIXcov aus die auf einer phonikisch- 

kyprischen Inschrift von Euting und Deecke nachgewiesen ist, in d. Sitz.- 
Ber. der kgl, preufi. Akademie der Wiss. 1887, Heft IX und X, 24. Febr. 
Die Bedeutung „der zu verehrende“, „der Verehrungswurdige“ stimmt vor- 
treiflich, insbesondere gerade fiir diesen Golt, dessen Wesen durchaus etwas 
Feierlich-Ehrwiirdiges eigen ist. Dafi in dem Namen Apollon eigentlich 
nur ein Epitheton steckt, welches dann zum vollen Namen geworden ist,. 
wird schon durch die iiberaus haufige und offenbar sehr alte Verbindung 
4 >oZj 3 os AnoXXmv wahrscheinlich. Die Bedeutung ware eigentlich „Phoibos, 
der Verehrungswiirdige“. Das Verbum denominativum sapary, saparyati,. 
von welchem das vedische saparyenya abgeleitet ist, kommt bei weitera am 
haufigsten in Verbindung mit Gott Agni vor und in der einzigen Stelle, wo 
saparyenya erscheint, ist es Epitheton des Gottes. Dieser Umstand legte 
mir zuerst die Vermutung nahe, dafi vielleicht in Apollon ein alter Gott 
stecken diirfte, der dem indischen Agni entspricht und urspriinglich mit 
ihm idenlisch ware. Diese Vermutung wurde mir aber dann dutch eine 
Untersuchung des Wesens des griechischen Gottes zur GewiSheit erhoben und 
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und da Einzelheiten zu berichtigen oder zu verbessern hatte, so 
halte ich im grofien und ganzen doch die Beweisfiihrung nicht 
nur heute noch aufrecht, sondern muB bekennen, daB im Laufe 
der Jahre sich mir die erwahnte Ansicht nur immer niehr bestatigt 
hat. DaB Apollon auch noch zu anderen indischen Gottergestalten, 
z. B. zu Rudra, seine Beziehungen hat, will ich damit nicht be- 
stritten haben. 

Frageii wir nach dem Kerne von Apollons Wesen, vvie sich 
dasselbe auf griechischem Boden festgestellt hat, so diirfen wir 
denselben in Ubereinstimmung mit den besten Kennern der 
griechischen Religion und Mythologie darin suchen, daB er ein 
groBer Gott des Lichtes ist, des Lichtes im allgemeinen, im 
weitesten Verstande des Wortes. Als solcher hat er naturgemaB 
unleugbar nahe Beziehungen zur Sonne und wird spater vielfach 
geradezu auch als Sonnengott aufgefaBt. Es ware aber durcbaiis 
unrichtig, wenn man darum in Apollon einen alten Sonnengott 
suchen und ihn so bezeichnen wollte, wie das wohl auch ge* 
schehen ist. Das hat namentlich Wilamo wi tz deutlich gezeigt 
und kraftig betont. Die alteste Stelle der griechischen Literatuiv 
in welcher Apollon als Sonnengott gefaBt wird, findet sich im 
Phaethon des Euripides „Aber die orphische Spekulation mag 
schon ein bis zwei Menschenalter frliher diese Irrlehre aufgebracht 
haben^S — fiigt der genannte Gelehrte dieser Mitteilung hinzu. 
Auch Carl Robert hebt hervor, daB weder im Knit, noch in 
volkstiimlicher Poesie und Kunst jemals Apollon dem Sonnengotte 
gleichgesetzt werde. Diese Gleichsetzung gehore vielmehr stets 
der Spekulation an Wir kdnnten hinzusetzen : — ahniich, wie 
auch bei den Indern die Gleichsetzung des Agni mit der Sonne 
nicht als volkstiimlich gelten darf, sondern der priesterlichen 
Spekulation angehort. DaB wir diese Spekulation in ihrer Wiirzel, 

sie darf, wie ich glaube, auch dann als gesichert gelten, wenn die Namens- 
gleichheit sich nicht aufrecht erhalten liefie. Die Wesensgleichheit der Gutter 
stiitzt aber die Wahrscheinlichkeit der Etymologie. 

^ Vgl. V. Wilamowitz im Flermes, XVIII, 406. 

2 Vgl. C. Robert in der von ihm herausgegebenen 4. Auflage Ton 
Prellers Griechischer Mythologie, Bd. I, S. 231 Anm. 

32^ 
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in primitiver Form far uralt, fiir urarisch halteii, andert an den 
wichtigen, eben bemerkten Tatsachen nichts. 

Apollon ist, wie Preller ganz richtig sagt, „der Lichtgott 
schlechthin, im Lichte geboren und im Lichte wohnend‘^ Er ist 
der gdttliche Vertreter des Lichtes im allgemeinen und seiner 
geheimnisvollen Quelle. Darauf deutet auch schon sein Name 
Phoibos bin, der ofFenbar eine alte Wurzel enthalt, die „Licht^^ 
and „ieuchten'^ bedeutet^-, ebenso die Epitheta des Gottes: „der 
im Lichte Geborene“ und „der Lichte^^ 

Mit dieser Bedeutung des Apollon als eines Lichtgottes im 
allgemeinen laBt sich die des indischen Agni ganz gut vermitteln, 
so paradox das auch klingen mag und so unzweifelhaft klar die 
Feuernatur des indischen Gottes auch feststeht. Auch Agni ist 
ja keineswegs blo6 das irdische Feuer, das Opferfeuer oder das 
Herdfeuer. Auch Agni darf, wenn er auch vorwiegend im irdischeii 
Feuer erscheint, als ein Gott des Lichtes im allgemeinen gefaiSt 
und bezeichnet werden, der in geheimnisvoller Beziehung zu dem 
Urquell alles Lichtes steht. Das spricht unter anderem z. B. 
A. Barth klar und treffend aus in seinem bekannten Buche 
^Religions de I’lnde'^ S. 8 : „Agni, en efFet, n’est pas seulement 
le feu terrestre et le feu de Teclair et du soleil; sa veritable 
patrie est le ciel invisible, mystique, sejour de I’eternelle lumiere 
et des premiers principes de toutes choses.“ — Wir kennen schon 
die dreifache Geburt des Agni, von der die vedischen Lieder 
singen. An drei Statten wird er geboren : am Himmel als Sonne, 
im Luftraum, aus den Wolkenwassern, als Blitz, auf der Erde, aus 
den Reibhdlzern, als Feuer. Denken wir uns diese Vorstellung 
noch mehr verallgemeinert, noch mehr vertieft, als die Denker 
des Veda sie bieten, — ihren Ausgangspunkt, das irdische Feuer, 
gegeniiber hoheren, allgemeineren Gedanken einigermaBen ver- 
schleiert, — und wir nahern uns der Vorstellung, welche die 
Griechen von ihrem Apollon batten. 

Ein Gott des Lichtes im allgemeinen kann in dieser Form keiii 
urspriinglicher Gott sein, kein Gott eines Volkes, das sich in den 

^ Es ist die aite Wurzel bha, die sich auch im griechischen fdos^ fdjg, 
^aivco erhalten hat. ” Die Epitheta XvsiTjysry^g^ lijMog. 
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Anfangen der Kultur befindet. Eine Abstraktion solcber Art ist 
einem primitiven Voike nicht wohl znzutrauen nnd kann daher 
kaum aus der Urzeit stammen. Entweder ist Apollon ein j lingerer 
Gott, ein Produkt vorgeschrittener Abstraktion, oder wir miissen 
es versuchen, die konkrete Wnrzel nachzuweisen, aus welcher die 
Gestalt des Gottes zu soicher Abstraktion erwachsen konnte und 
erwachsen ist. 

Da6 Apollon nicht etwa die abstrakte Schopfung einer spateren 
Zeit, iiberhaupt nicht die Personifikation eines abstrakten BegrifFes 
sein kann, wie z. B. die Gottheiten Themis, Nike, Eirene, Ate, 
Hybris, Tyche — Recht, Sieg, Friede, Verblendung, Ubermut, 
Zufall — u. dgl. m., scheint mir aus so vielen Eigentumlichkeiten 
dieser Gottergestalt sich zu ergeben, dafi eine eigentliche Beweis- 
fiihrung kaum ndtig sein diirfte. Weit entfernt von dem biassen, 
durchsichtigen, mythenarmen Charakter dieser abstrakten Bildiingen, 
die so leicht verstandlich, aber so wenig interessant, so wenig 
individuell gepragt sind, ist Apollon vielmehr durch und durch 
geschlossene und gar vielfach undurchsichtige Individualitat, erflillt 
von einer Menge ganz irrationalen, unverstandlichen, dunklen 
Inhalts, umkleidet und umspielt von Mythen und Marlein selt- 
samer, dunkler, bizarrer Art, die sich zu einem nicht geringen 
Teile alien Deutungsversuchen behaniich entziehen. Gestalten 
soicher Art pfiegen nicht jung, nicht abstrakten Ursprungs zu sein. 
Sie haben eine lange, groBenteils vergessene und verschollene, in 
unvordenkliche Zeiten zuriickreichende Geschichte hinter sich, in 
deren Verlaufe all jene charakteristischen, individuellen Zlige sich 
bildeten, wieder um- und weiterbiideten, all jene Mythen und 
MMein wuchsen und mit der Gestalt ihres Tragers verwuchsen, 
ohne dafi eine spatere Zeit dafiir noch einen Grund einzusehen 
und anzugeben vermochte. Auch solche Gestalten konnen die 
Trager grower abstrakter Ideen werden, und sie sind meist 
kraftiger und tragfahiger als die blutlosen Produkte einer Ab- 
straktion, — sie sind dann aber erst im Laufe der Zeit aus 
realen, konkreten Wurzeln in jene Eigenschaft hineingevvachsen 
und mit ihr verwachsen. 

Nichts liegt naher bei einem allgemeinen Gotte des . Lichtes, 
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als seinen Ursprung in der Sonne zu suchen, ihn von der grofieiij 
iiberwaltigenden Erscheinung des Tagesgestirns und seines Lichtes 
abzuleiten. Doch dieser Weg, wir haben es schon gesehen, ist 
uns bei Apollon verschlossen. Es zeigt sich, dafi bei ihm eine 
nahere, gewissermafien konkrete Beziehung zur Sonne vielmebr 
erst im Laufe der Zeit eingetreten ist und sicb befestigt hat. Sie 
kann also nicht den Ausgangspunkt der Entwicklung gebildet 
haben. Und nichts liegt unter solchen Umstanden wiederum 
naher, als es mit der Erscheinung des Feuers als Ausgangspunkt 
zur Erklarung des Gottes zu versuchen. Dieser W eg aber erweist 
sich sogleich als gangbar. Er fiihrt uns von einer liberraschenden 
Entdeckung zur anderen, er verhilft uns dazu, in manchen der 
dunkelsten Winkel im Wesen Apollons hinein zu leuchten, — und 
wenn auch natiirlich iange nicht alle Ratsel sich losen, — wie 
kdnnte das sein bei so weit zuriickreichender, komplizierter Ent- 
wicklung? ~~ so gelangen wir doch im Verlaufe unserer Wanderung 
immer mehr und immer klarer, immer fester zu der Uberzeugung, 
daB dieser Weg der richtige ist, daB nur dieser uns vorwarts, 
naher und naher zum Ziele hinftihrt. 

Wir konnen es selbstverstandlich nicht erwarten, daB die ur- 
spriingliche elementare Natur des Gottes sich iiberall und gewisser- 
maBen handgreiflich deutlich offenbart, wie etwa bei Agni. Danii 
ware sie ja nicht schwer zu linden gewesen. Sie ist aber in 
diesem Falle durch Iange und komplizierte historische Prozesse 
verdeckt und verdunkelt, umgewandelt und erweitert, so daB sie 
hier aufgedeckt und ans Licht gebracht, dort auf ihre Ausgangs- 
form zuriickgefiihrt werden muB. Gerade in den seltsamsten und 
irrationalsten Mythen, die keine Erfindung spaterer Zeit sein 
konnen, werden wir erwarten diirfen, alte Ziige zu entdecken, die 
uns liber die urspriingliche Natur des Gottes, den alten Kern 
seines Wesens zu belehren vermogen, — wenn diese Ziige auch 
vielleicht verschleiert oder aus ihrer ursprlinglichen Lage ver- 
schoben sind. Lassen diese Ziige in Apollon einen alten Feuer- 
gott erkennen? zeigen sie deutliche Beziehungen und Uberein- 
stimmungen mit entsprechenden Zligen im Wesen und My thus des 
Agni? Das ist die Frage, die wir uns stellen mtissen. 
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Ich beginne mil einem hbchst seltsamen, hochst irrationalen 
MythuS; — der Erzahluiig, wie Apollon in eigener Person von 
seinem Heiligtum in Krise am Siidabhang des Parnassos Besitz 
■ergriffen; wie er hier durch kretische Manner seinen Dienst be- 
griindet, der dann weiter in Delphi eine noch viel beriihmtere 
Statte gefunden. Sie wird uns malerisch und eindrucksvoll im 
homerischen Hymnus auf den Gott berichtet. Apollon fahrt als 
Deiphin in das Meer und trifft in solcher Gestalt die im Meere 
schiifenden Kreter. Er geleitet sie, im Wasser schwimmend, nach 
Krise. Dort springt er ans Land, nun nicht mehr ein Deiphin, 
sondern ein Gott, der sich in herrlich strahlender Wundererschei- 
nung offenbart: 

Da aus dem SchifFe sprang der Fernhintrefter Apollon, 

Einera Sterne gleichend mitten am Tag, und es flogen 

Funken von ihm in Menge, der Glanz aber stieg bis zum HimmeL 

Er drang ins Heiligtum ein, wo die herrlichen DreifuiSe stehen, 

Und entflammte das Feuer darin, zeigt’ seine Geschosse! 

Aber es war ganz Krise in Glanz gehiillt und es schrien 
Die krisaischen Fraun und die schdngegiirteten Tochter 
Ob des Phobus Gewalt; denn Furcht erfafite da Jeden^! 

Der Gott, wie er so zum ersten Male sich in seinem Heilig- 
tum in Krise offenbart, macht durchaus den Eindruck einer iiber- 
machtig grofien, iiberirdischen Feuererscheinung. Einem Sterne 
gleichend mitten am Tag springt er ans Land, Funken spriihen 
von ihm aus in Menge, der Glanz steigt zum Himmel auf und 
umfangt den ganzen Ort. Er entziindet die Flamme im Heilig- 
tum und zeigt seine Geschosse, Wir werden diese letzteren spater 
naher kennen iernen. Sie bilden durch ihre besondere Benennung 
einen der vielen Beweise fur die Identitat des Apollon und Agni. 
Fiir jetzt mache ich nur noch auf den seltsamsten Zug dieses 
Mythus aufmerksam. Als ein Tier im Wasser schwimmend naht 
sich der Gott dem Heiligtum, dann springt er als Feuererscheinung 
ans Land. Es ist unmoglich bei dieser Erzahlung nicht an Agni 
zu denken, — den Feuer gott, von dem mehr als einmal erzahlt 
wird, wie er in Tiergestalt Oder in einen dichten Balg gehiillt 


^ horn. Hymnus auf iVpoilon v. 440 ff. Die Gbersetzung ist von mir. 
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im Wasser sitzt und dann wieder da heraus kommt. Er kommt 
von dort heraus, um die Funktion des heiligen Opferfeuers wieder 
zu tibernehmen, wenn auch erst auf dringende Bitten der aiideren 
Gotten Die Ahnlichkeit, die Verwandtschaft der scheinbar ganz 
irrationalen Mythen ist unverkennbar. 

Doch wir kommen auf die merkwiirdige Beziehung Apollons 
zum Wasser spaterhin in anderem Zusammenhang nochmals zu- 
riick. Verweilen wir jetzt noch einen Augenblick in seinem 
Heiligtum in Krise. Der homerisclie Hymnus erwahnt die herr- 
lichen Dreifiifie, die dort stehen, und weit bekannter noch ist ja 
der Dreifub im Heiligtum des Gottes zu Delphi. Welche Be- 
deutung hat wohl der in so augenscheinlich naher Beziehung zu 
Apollon und seinem Kult stehende Dreifufi? 

Ich halte es nicht fur unwahrscheinlich, daB der DreifuB im 
Heiligtum des Gottes urspriinglich ein FeuergefaB war, in welchem 
das heilige Feuer loderte. GefaBe ahnlicher Konstruktion sind 
in solcher Eigenschaft aus uralter, mykenischer Zeit in Griechen- 
land nachgewiesen worden. Unter den mykenischen Vasen findet 
sich auch ein Feuertopf mit Buckeln, auf drei FiiBen. 
Diese Form ist nicht nur aus Mykenae und Jalysos nachgewiesen^ 
sondem — was in diesem Falle bedeutsam erscheint — auch 
aus Daulis, welches bekanntlich unweit Delphi in Phokien ge- 
legen ist Ist die Vermutung richtig, dann miissen wir voraus- 
setzen, daB man sich urspriinglich den Gott selbst, der nach 
unserer Ansicht das heilige Feuer war, in dem DreifuB sitzend 
dachte. Und in der Tat tritt uns eine solche Vorstellung in der 
bildenden Kunst der Griechen noch deutlich entgegen. Auf dem 
DreifuBe sitzend fahrt Apollon liber das Meer zu den Hyper- 
boreern. So zeigt ihn uns eine schone attische Vase des flinften 
Jahrhunderts Auf dem DreifuBe sitzend erscheint er auch auf 
einem Votivrelief von dem Sohne des Bakchios Er hat also 


^ Diese interessante Belehrung verdanke ich Herrn Prof. G. Loeschcke; 
vgl. Furtwiingler und Loeschcke, Mykenische Vasen, Formentabelle 
1 14; schon beraerkt in meinem Aufsatz Apollon— Agni a. a. O., S. 197, Anm, I* 
® Vgl. Furtwangler in Roschers Lexikon der Mythologie, S. 467. 

® Vgl. Furtwangler a. a. O., S. 458. 
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selbst in der Tat auf dem Dreifufie seinen Sitz, und wenn in 
historischer Zeit die Pythia es ist, die auf dem Dreifufie sitzend 
orakelt, so erscheint sie zunachst als Stellvertreterin Apollons, 
weiterhin als Stellvertreterin des heiligen Feuers, des alten heiligen 
Orakeispenders. Zu dem DreifuB als Sitz des alten Feuergottes 
Apollon bieten uns die Inder eine nicht zu unterschatzende 
Parallele. Auch der indische Feuergott Agni wird bei dem grofien 
Opferfest der Agniciti, der Schichtung des Feueraltars, feierlich 
in einem Tongefafi umhergetragen, der sog. Ukha, deren Be- 
reitung unter mannigfaltigen, sehr umstandlichen Zeremonien im 
Verlaufe des Festes erfolgt. Die Ukha wird gewdhnlich als eine 
Feuerschiissel beschrieben, und sie ist gerade auch merkwiirdiger- 
weise mit Buckeln (Zitzen oder Briisten, stana) versehen, wie der 
soeben erwahnte archaische griechische Feuertopf auf drei FiiBen. 

Die indische Ukha und der griechische DreifuB fiihren auf die 
Vermutung, daB die Arier urspriinglich das Feuer und spezieli 
auch das heilige Feuer in einem Feuertopfe aufbewahrten, der 
naturgemaB am praktischsten so gebildet wurde, daS er auf FiiBen 
stand. Wenn F. Kluge Recht hat, das deutsche Wort „Ofen“ mit 
dem Wort Ukhi zu identifizieren und als urspriingliche Bedeutung 
desselben „Topf‘ aufzustellen, dann bestatigt auch die germanische 
Welt jene Vermutung. Dieselbe wird aber fast noch kraftiger 
gestiitzt durch das Zeugnis eines primitiven Volkes, das schon 
friiher von mir angefiihrt worden ist (oben S. 470): „Unter den 
Gotten! von Dahome in Westafrika ist Zo der Feuerfetisch; man 
stellt in einem Zimmer ein GefaB mit Feuer auf und bringt ihm 
Opfer dar, damit das Feuer darin lebe und nicht herauskomme, 
um das Haus zu zerstdren.^^ — Diesem FeuergefaBe mit dem 
angstlich gebiiteten Feuerfetisch darin, bei den Afrikaner!! in 
Dahome, wlirde urspriinglich die Ukha mit Agni, der DreifiiB 
mit Apollon darin entsprechen. 

Der orakelnde Gott Apollon sitzt urspriinglich auf dem DreifuB. 
Seine menschliche Stellvertreterin ist dann spater die auf dem 
DreifuB zu Delphi sitzende Pythia. 

Wir werden die Eigenschaft des alten arischen Feuergottes als 
Orakeispenders, die schon bei den Iraniern gestreift wurde, bald 
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Baher erortern und klarstellen. Hier sei nur so viel bemerkt, 
dafi unsere Auffassung von der Pythia und dem Orakel zu Delphi 
auch durch den Umstand nicht verandert wird, dafi das alteste 
Orakel in Delphi ein Orakel der Gaa gevvesen zu sein scheint. 
Es ist dort der Apollonkultus mid das Apollonorakel, wie es 
scheint, spater erst zu demjenigen der Gaa, der Erdmutter, hinzu- 
gekornmen, Auch sonst zeigt die apollinische Religion naancherlei 
Beziehungen zu dem chthonischen Gotterdienste^. In dem vor- 
liegenden Falle aber wird, wie ich glaube, die Ursache der Be- 
riihrung erst durch meine Auffassung von dem urspriinglichen 
Wesen des Apollon deutlich. Man sah in Delphi Dampfe aus 
der Erde aufsteigen und es war natiirlich, dal 3 man dies Pha- 
nomen zunachst als eine AuBerung der Erde, Gaa, auffafite. Aber 
es waren eben Dampfe, und darum mochte man wohl auf einen 
tiefverborgenen Sitz heiligen Feuers schliefien. Das Wunderbare 
und Geheimnisvolle der Erscheinung muBte solchem Feuersitze 
eine hervorragend wichtige, tiefe, mystische Bedeutung geben. 
Dort ahnte man wohl den verborgenen Ort, wo der Feuergott 
waltet, und unwillklirlich fallen einem die verborgenen Statten 
des Agni, die guhya padani, ein, von welchen die vedischen 
Dichter reden Das wunderbare Phanomen war vermutlich der 
Grund, warum gerade Delphi zur heiligsten Statte des Apollon- 
dienstes wurde. 

Als Feuergott ist Apollon vielleicht auch auf verschiedenen 
Miinzen gekennzeichnet, namentlich solchen von Amphipolis (um 
400 vor Chr.), auch von Klazomenae, Katane und anderen Orten. 
Auf der einen Seite dieser Miinzen sehen wir den Apollokopf, 
auf der anderen eine Fackel ’I 

Delphi und Delos, die heiligsten Statten des Apollon, treten 
zugleich deutlich als Sitze und Ursprungsstatten des heiligen, 
reinen Feuers hervor, und das diirfte wohl wieder unsere Auf- 
fassung von dem urspriinglichen Wesen des Gottes bestatigen, 

Nach der Schlacht bei Plataeae muBte auf Befehl des delphi- 

^ Vgl. Preller, Griech. Mythologie I, S. 206. 

- Vgl. RV I, 72, 6; 10, 53, 10. 

Vgl. Furtwangler in Resellers Lexikon der Mythol., S. 464. 
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schen Orakels alles Feuer im Lande ausgeloscht werden, da das- 
seibe durch die Barbaren vemnreinigt sei, und nicht eher sollten 
Opfer dargebracht werden, als bis man neues Feuer vom gemein- 
samen Herde in Delphi geholt habe. Offenbar um dem Feuer 
moglichst seine Heiligkeit zu erhalten, raufite die Fackel, welche 
am heiligen Feuer in Delphi entzundet war, in moglichst raschem 
Laufe, ohne dab sie doch verloschte, an den betreffenden anderen 
Ort getragen werden Delphi erscheint hier als der Ort des 
heiligen Feuers e^oxijv, gleichsam als Ursitz aller geweihten 
Feuer. 

Ahnliches horen wir aber auch von Delos, das als Geburtsort 
des Gottes ebenfalls ein hochheiliger Sitz des Apollon war und 
als solcher allein Delphi ungefahr ebenbiirtig erachtet werden 
diirfte. Die Insel Lemnos, welche eine alte Statte des Prome- 
theus- und Hephaestos-Dienstes war, mubte nach dem Berichte 
des Philostratus alljahrlich gereinigt und alles Feuer daselbst fur 
neun Tage ausgeloscht werden. Ein Festschifif holte Feuer von 
der heiligen Insel Delos (Iz JijXov TtvQCpoqei). Wenn das Schiff 
vor der Zeit, ehe die ublichen Reinigungen vollendet waren, an- 
kam, so durfte es nicht landen oder vor Anker gehen, sondern 
mubte auf dem Meere umhertreiben, bis der Zeitpunkt gekommen 
war. Nachdem das SchifF gelandet, wurde das Feuer in die 
Hauser und .in die Werkstatten, die mit Feuer arbeiteten, ver- 
teilt, und das betrachtete man als den Anfang eines neuen Lebens 

Wo Apollon sitzt, dort ist das heilige, das reine Feuer zu 
Hause — diese Anschauung liegt offenbar den erwahnten Braucheii 
zu Grunde — , seine Statte ist die Statte des heiligen Feuers. 
Es fehlt nicht viel zu dem weiteren Schlub : er ist der Gott des 
heiligen Feuers!^ 

Aus diesem urspriinglichen Wesen des Gottes erklaren sich 

^ Vgl. Wecklein im Hermes VII, S. 446; Plutarch, Aristides, c. 20. 

® Vgl. Wecklein im Hermes VII, S. 446 — 448. 

^ Delos triigt iibrigens die Beziehung zum Feuer vielieicht schon in seinem 
Namen, wenn ich Recht habe, denselben mit dem Verbum Baico aus daFitff 
(sanskr. Wurzel du „brennen^‘, dava „Feuerbrand“) zusammen zu stellea 
und als Feuerland oder Brennland zu erklaren. 
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nun aber vvohl auch die hauptsachlichsten Ziige in seinem Cha> 
rakter, mit denen er uns wiederum deutlich an den indischen 
Feuergott Agni eriniiert. 

Fiir Apollon charakteristisch ist eine Wiirde, Feieiiichkeit,, 
Reinheit und Heiligkeit des Wesens, wie sie keinem griechischen 
Gotte in gleichem Mal3e eigen ist. P re Her hebt es mit be- 
sonderem Nachdruck hervor, da6 „xApollons Charakter, namentlich 
der des pythischen Gottes, durchweg ein hochfeierlicher, ernster 
mid wiirdiger bleibt, auch in seiner Liebe und seinem HaB. 
Immer ist seine Gestalt von einer heiligen Wiirde und Majestat 
wie umflossen, und selbst die leichtfertigste Dichtung hat nicht 
gewagt, von diesem Gotte unehrerbietige Vorstellungen zu ver- 
breiten'^ h Die ethische Reinheit und Heiligkeit ist ein Grund- 
zug in seinem Wesen. 

Mit diesem Charakter des Apollon stimmt nun aufs beste das 
feierlich-priesterliche Wesen, die Wiirde und Majestat, die Rein- 
heit und Heiligkeit iiberein, welche geradezu den Grundton im 
Wesen des indischen Agni bildet, dieses heiligen und heilvollen^ 
ehrwiirdigen priesterlichen Gottes. 

Apollon ist aber auch weiter der an Weisheit reiche Gott, der 
begeisterte Seher, der Dichter, der Sanger. Von ihm stammt das 
gottbegeisterte Wesen, der Enthusiasmus, die musische und die 
poetische, wie auch die prophetische Begeisterung. Er ist es, 
der sie erregt und schafft, im Herzen der Menschen. Er ist es, 
der selbst die hdchste, die tiefsinnigste Weisheit im Orakel ver- 
kiindet. Er ist der groBe Gott der Mantik, der Orakelgott, und 
wird als solcher ein Prophet des Zeus genannt, dessen Gedanken 
und Willen er als ein gottlicher Mittler der Menschenwelt kund- 
gibt. 

Wie schon stimmt sein Wesen wieder in diesem wichtigen. 
Zuge zum indischen Agni, an dem neben der Reinheit und 
Heiligkeit immer gerade die tiefe Einsicht, die Weisheit besonders 
hervorgehoben wird, der ein Weiser, ein Dichter, ein Sanger, ein 
begeisterter Seher genannt wird und in den Menschen die Ein- 

^ Vgl. Preller, Griech. Mythologie, 3. Aufi., 1 , 18S. 1S9. 

Jibs Tzoo^'^rr^s. 
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sicht, die Weisheit, die Begeisterung schafFt. Und wenn aucli 
die Inder ein eigentliches Orakelwesen nicht eiitwickelt haben, 
so nahert sich doch Agni mit seinem ganzen Charakter am 
meisten dem, was in Griechenland der Orakelgott vertritt. Von 
Agni begeistert gerat der Sanger in hohe Entziickung und ruft: 
„Auf tun sich meine Ohren (eigentlich: sie fliegen aufj, auf tut 
sich mein Auge, auf tut sich dieses Licht, das mir ins Herz 
gesetzt ist. Es eilet fort mein Geist, in die Feme sinnend, — 
was soli ich reden jetzt, was soil ich denken?^^ (RV 6, 9, 6). 
Das ist — mutatis mutandis ~ das indische Gegenbild der be- 
geisterten Pythia und jener anderen apoilinischen Propheten, deren 
Geist helischauend in die Zukunft schweift. 

Und nun werden wir uns daran erinnern miissen^ daB auch 
der iranische Feuergott orakelt. Wir werden vorausgreifend auch 
dessen gedenken miissen, dafi bei den Litauern ebenfalls das 
heilige Feuer — Ugnis szventa — durch den Mund seiner Priester 
gewisse Orakel spendete, namentlich iiber das Leben oder Sterben 
kranker Menschen h Und es liegt nahe genug zu vermuten, daB 
schon in der Urzeit nach dem Glauben der Arier das heilige 
Feuer gewisse primitive Orakel kund gab. Wir werden eine 
solche Vermutung flir um so wahrscheinlicher halten diirfen, als 
sich Ahnliches auch sonst bei recht primitiven Volkern findet. 
So sollen z. B. die Tungusen aus dem im Feuer knisternden 
Holze weissagen Warum sollten nicht auch die phantasievollen 
Arier schon in der Urzeit aus dem Knistern und Rauschen oder 
sonstigen Erscheinungen des heiligen Feuers primitive Orakel 
heraus gehort oder gesehen haben ? Ich finde das durchaus nicht 
unwahrscheinlich. Es wird auch daraals das Vorrecht einzeiner 
gewesen sein, diese Orakel zu verstehen, zu deuten — das Vor- 
recht und das Amt der primitiven Weisen jener Zeit, der Zauberer 
und Medizinmanner. Gewifi ganz primitiv in seinem Charakter, 
kann es doch schon damals eine Art Orakelwesen gegeben haben. 
Und dafi man gerade im heiligen Feuer jene Kundgebungen einer 
hoheren Weisheit suchte, geht doch wohl als wahrscheinlich aus 

^ Vgl. Usener-Solmsen, Gotternamen, S. 98. 

® Vgl. Ratzel, Volkerkunde, 11 , S. 708. 
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der Ubereinstimmung mehrerer arischer Volker in diesem Punkte 
hervor. 

Ein Orakelgott hoherer Ordnung, ein weiser Dichter, Sanger 
und Prophet, wie Apollon, ist nur bei einem Volke von hoherer 
Kultur moglich, — und auch Agni, der weise Priester und Seher, 
ist iiber die primitive Stufe gewifi schon weit hinaus gewachsen. 
Dennoch kdnnen sie beide sehr wohl aus dem heiligen, orakeln- 
den Feuer der Urzeit hervorgegangen sein. Agni wurde mit der 
machtigen i\usbildung des Priesterwesens und Opferkultus ganz 
zum gbttlichen Priester und Opferfiihier. Das Orakelwesen trat 
hier zuriick, aber die tiefe Weisheit, die iiberirdische Einsicht, 
das begeisterte Seher- und Sangertum blieb ihm eigen. Das 
Knistern und Rauschen des Feuers wird als ein Singen des i\gni 
gefafit, — wie die Priester jener Zeit zugleich Sanger, Dichter 
und Seher waren. Bei dem durch und durch klinstlerischen 
Volke der Griechen wird der singende Weise Apollon ganz natur- 
gemaB zum gottlichen Vertreter der tonenden Kiinste, der Dicht- 
kunst und der Musik. Diese musische und musikalische Seite 
Apollons tritt aber in der altesten Zeit noch weniger hervor. 
Sie ist in solcher Form ein Produkt der spezifisch griechischen 
Entwicklung. Aber der Gott verkiindet auch fort und fort durch 
den Mund seiner Priester und Priesterinnen seine weisen Orakel- 
sprltche. So vollig auch x\gni ein Inder, Apollon ein Grieche 
geworden, Agni ein Priester, Apollon ein Kiinstler — in dem 
Bilde beider erkennen wir doch die Ziige des Urbildes wieder, 
des heiligen Feuergottes jener primitiven Weisen, die die Flammen- 
orakel deutend ihre Zauberspriiche sangen und den Gott sich 
wohl auch dem entsprechend als libermenschlich weisen Sanger 
von Zauberspr lichen denken mochten. Wenn andere arische 
Volker, wie z. B. die Litauer, auch in diesem Punkte auf der 
primitiven Stufe der Vorstellung verharrten, so beweist das gewiB 
nichts gegen die Richtigkeit unserer Vergleichung. 

Das Feuer, welches wir uns so schon in der Urzeit orakelnd 
denken kdnnen, war wohl jedenfalls das heilige, sonnensymbolisch 
gedachte Feuer, das nicht einem einzelnen angehdrte, sondern 
von vieien fiir viele entflamrat, Scharen von Menschen um sich 
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sammelte. Es gab aber daneben noch ohne Zweifel das ebenfalls 
verehrte Feuer des hauslichen Herdes, das bei den 
Indern als Agni, der Haiisesherr, Grihapati, bei den Iraniern als 
Nmanopaiti uns schon . entgegen getreten ist Apollon zeigt nun 
ebenfalls eine eigenttimlich nahe Beziehung zu den Hausern und 
Wohnsitzen der jMenschen, die friiher — wie mich diinkt — in 
ihrem Charakter nicht ganz deutlich war und nicht hinlangiich 
begriindet erschien, die aber ohne weiteres verstandlich wird, so- 
bald man Apollon als den alten Feuergott fafit. 

Apollon wil'd bei den Agineten „Domatites^^ genannt, d. h. „der 
zum Hause Gehdrige''. Ebenso heifit er „Oiketas“ ,,der 
FI ausgenosse“. Damit hangt wahrscheinlich auch der weiter 
verbreitete Apollon Thyraios und Agyieus ^ zusammen, dem zu 
Ehren liberall konische Pfeiler an den Tiiren und auf den Vor- 
hdfen errichtet wurden, neben welchen man den Gott auf einem 
Altar mit einfachen Opfern und Gaben verehrte. Apollon, „der 
zum Hause Gehdrige“, „der Hausgenosse“ erinnert uns unniittel- 
bar an Agni, der ja ganz entsprechend damunas, dampati, griha- 
pati usw. heifit, der zum Hause Gehorige, der Hausgenosse, der 
Hausherr, der Hausfreund, der in alien Hausern wohnt, Habe und 
Hausgenossenschaft schiitzt. Er erinnert ebenso an den iranischen 
Nmandpaiti. Bei Agni ist es klar, daS er diese Rolle in seiner 
Eigenschaft als Hausfeuer spielt, als trauliche Flamme des hei- 
mischen Herdes ; und bei Apollon diirfte dieser Zug seines Wesens 
urspriinglich ganz auf dem gleichen Grunde ruhen, wenn dies 
auch innerhalb der hellenischen Welt nicht mehr deutlich zu Tage 
tritt, nur durch die Vergleichung erschlossen warden kann, 

A us demselben Grunde ist, wie ich glaube, Apollon auch 
Griinder und Schutzherr von Stadten und Kolonien. 
Ihm werden in der Regel die zur Griindung einer Kolonie aus- 
ziehenden Gemeindegiieder geweiht, er gilt als ihr Fiihrer und 
Schirmer, er schafft ihnen neue Wohnsitze. Es beruht dies, wie 
ich glaube, im letzten Grunde darauf, dafi die Ubertragung des 
heimischen Herdfeuers in die neuen Sitze als das wesentlichste 


^ jJojiu.aTiz7]s, 0v^aiog^ lAyvtavg. 
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Moment bei der Griindung der Kolonie angesehen wurde. Und 
Apollon blieb der Hauspatron, auch als seine alte Feuernatur 
schon verdunkelt war. 

In engem Zusammenhange damit steht es wohl aber auch, wenn 
Apollon als mythischer Ahnherr, Stammvater und Vorfahr 
gefeiert wird ganz ^nlich wie auch Agni dfters Pitar „der 
Vater‘‘ oder „Ahnherr“ heifit. Diesem vaterlich gedachten Apollon 
wurden in jedem Hause Opfer dargebracht ^ und wir miissen 
unwillkurlich an den indischen Agni, den Hausherrn, den Stammes- 
herrn, den Vater denken, von dem es so oft in den vedischen 
Liederii hei6t, da6 er in jedem Hause, Haus fiir Haus (grihe 
grihe, dame dame) entziindet flammt und seinen gnadigen Schutz 
verleiht. 

Wir kennen aber Apollon auch als Beschtitzer der Herden, 
des Viehes, und eine stattliche Reihe darauf beziiglicher Beinamen 
lassen gerade diese Eigenschaft bei ihm als eine wichtige und 
bedeutsame erscheinen In verschiedenen Sagen tritt er als 
Hirte auf. Er nahrt die Stuten des Eumelos, er weidet die 
Herden des Laomedon und des Admetos u. dgl. m. Dafi auch 
diese Eigenschaft nicht nur mit der Natur eines urspriinglichen 
Feuergottes vereinbar ist, sondern geradezu aus ihr hervorwachsen 
kann, lehrt uns wiederum das indische Beispiel. Auch Agni 
kennen wir ja ganz in derselben Eigenschaft als Hirten, als Be- 
schiitzer der Herden. Sie erklarte sich bei ihm durch die Be- 
deutung, welche das Hirtenfeuer in der Nacht spielt, das trauliche 
Feuer, um welches sich in der nachtlich dunklen Zeit, wo die 
gefiirchteten Damonen umherziehen, das Vieh versammelt. Ich 

^ Er wird Ttar^cpos^ Tt^ondrcoQ^ ys.vk'tayq genannt. 

^ Von dem Apollon dyvLsijg redend sagt Sauppe: „Hujus Apollinis, 
qui omnis salutis vindex esse credebatur, reiigionis antiquissimae similem 
fuisse etiam Patriti speciem existimo, ita ut in quaque domo Jovis 
Hercei et Apollinis Patriti sacra, quod familiam earn inde a prirao 
“origine salvam servavissent et ut future etiam tempore sospitent et supersti- 
tent, pie culta fuerint,“ — Vgl. H. Sauppius, commentatio de phratriis 
atticis, S. 9, in dem Index scholarum in Academia Georgia Augusta per 
sem. hib. a. iSS6 habendarum, Gottingae. 

® ^ Emfirikto^j rioifivios^ No^iiiog^ ^Oiidcov Maloeig u. dgl. m. 
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erinnere noch einmal an jene Stelle des Rigveda (3, g, 7): „Diese 
Gnade leuchtet selbst dem Toren ein, da6 um dich, o Agni, den 
entflammten, zur Nachtzeit das Vieh sich lagerb^ Das gleiche 
werden wir als urspriinglichen Grund derselben Funktion auch 
bei Apollon vermuten diirfen. Was bei einem allgemeinen Gotte 
des Lichtes kaum begreiflich erschiene, wird bei einem urspriing- 
lichen Feuergott unmittelbar verstandlich. Und es versetzt uiis 
fast mit gegenstandlicher Anschaulichkeit in jene uralte Zeit 
der viehziichtenden Aider, die ihren wertvollsten Besitz, die Herden, 
nachts und im Freien von so vielen bosen Gefahren umdroht 
glaubten und glauben mufiten. Da erschien das Feuer als 
schiitzender Gott. 

Solchen Schutz aber konnte der Gott nur bieten, wenn er 
wehrhaft und streitbar gedacht war, wenn er Furcht einflofien, 
die bosen Angreifer treffen und vernichten konnte. Diese Voraus- 
setzung findet sich denn auch bei dem griechischen Gotte wie 
bei dem indischen bestatigt. 

Bei Apollon tritt neben den friedlichen, Segen spendendeii 
Eigenschaften auch sein kriegerischer Charakter stark 
hervor. Ja, er wird geradezu fiir einen Kriegsgott erklart und fiihrt 
verschiedene, darauf beziigliche Beinamen h Er erscheint als 
Krieger gewappnet, mit der Lanze oder auch mit Bogen und 
Pfeil bewehrt. Insbesondere fiihit er die letztere Waffe Als 
Pfeilschiitze erscheint er schon bei Homer. Er ist ein rachender, 
strafender Gott, der durch seine fernhintreffenden Pfeile den 
Schuldigen Unheii und Tod zusendet. 

Wir erinnern uns aber, da6 auch Agni als ein gewaltiger Krieger 
gedacht wurde. Auch er erscheint mit scharfen, gefahrlichen 
Geschossen bewaffnet, bald mit dem Speer, bald mit Bogen und 
Pfeil. Mit seinen Flammenpfeilen, seinem Flammenspeere ver- 
nichtet er die Feinde, die bosen Damonen und Zauberer. Die 
Ubereinstimmung springt in die Augen. Es ist dabei aber noch 
ein Umstand von besonderem Interesse und von Wichtigkeit fiir 

^ Bor^d^jo/uiosj Boa&oog, UT^ardyiog, 

Damm heiJBt er auch K^vroro^og, 

"BxaTi^/Ss/Jzrjg. 

AR n. 33 
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die Vergleichung Agni — Apollon. Die Geschosse, die Pfeile des 
Agni werden im Rigveda garya oder galya ^ genannt, und dieses 
Wort galya — aus kalya entstanden — ist aller Wahrscheinlich- 
keit nach mit dem griechischen Worte k^lon (xf]/.ov) zusammen 
zu stellen. Dies aber ist gerade die Bezeichnung der Geschosse 
des Apollon bei Homer Das ware nun nichts Auffallendes oder 
Bemerkenswertes, wenn diese Worte aucb sonst gelauuge Be- 
zeichnungen fiir Geschosse waren. Das aber ist nicht der Fall! 
Das griechische Wort kelon wird nie von menschlichen Geschossen 
gebraucht, ebensowenig das indische garya oder galya. Dadurch 
treten diese Worte doch in beiden Sprachen als etwas Besonderes 
hervor und die Ubereinstimmung wird bedeutsam. 

Agni, der mit seinen scharfen Geschossen, den Flammenpfeilen,, 
die bosen Damonen, Kobolde, Zauberer und Unholde aller Art 
trifft und vernichtet, sie nieder brennt wie diirres Gestriipp, macht 
noch einen recht primitiven, urspriinglichen Eindruck. Apollon 
erscheint neben ihm diirchaus als das Produkt einer hohereii 
Kultur, und so auch als Schiitze, bei der Verfolgung und Totung 
boser, feindlicher Wesen Mehrfach haben die beziiglichen 
My then eine ethische Wendung erhalten. Manches mag urn- 
gewandelt, manches ganz neu hinzugekommen sein. Eine Ent- 
wicklung aus primitiven Anfangen, wie Agni sie noch zeigt, er- 
scheint aber durchaus glaublich. 

Die streitbare, Gefahr drohende, Verderben bringende Natur des 
primitiven Feuergottes konnte ethisch vertieft werden, wie es uns 
die Griechen zeigen. Sie konnte aber auch ins Fiirchterliche,. 
ja ins Bosartige hinein wachsen und wuchern. Das werden wir 
weiterhin bei dem Feuergotte der Skandinavier beobachten. 

Die Griechen denken sich ihren Apollon als einen ewig 


^ garya n., galya m. Man vgl. II. i, 53. 383. h. Ap. 444. 

^ Merkwiirdig sind die jedenfalls sehr alien Miinzen von Kaiilonia, die 
den Apollon zeigen, wie er mit der rechten Hand, in der er einen Zweig. 
hiilt, zum Scblage auszuholen scheint gegen einen, bisweilen gefliigelten,, 
kleinen Damon, der auf dem linken Arm vor ihm fiieht, indem er den Kopf 
zuriickwendet, Vgl. Apollon-Agni, S. 207, Anm. i, nach Loeschckes Mit- 
teilungen. 
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jugendlichen, schonen Gott, einen stattlichen Helden- 
jiingling. Im horaerischen Hymnus wird er geschildert j,ahnlich 
eiiiem kraftigen, starken Manne in der ersten Jugend“^ Auch 
die bildende Kunst stellt ihn jugendlich und bartlos dar^. Er 
erscheint als das ideale Vorbild der mannlichen Jugend, die wohl 
eben darum seinem Schutz und Schirm besonders geweiht ist. 
Ebenso wurde aber auch der indische Agni jung und schon ge- 
dacht, ja mit Vorliebe wird er der junge, der jiigendliche, der 
Jiingling genannt und oft ruhmen die Sanger seine Schonheit. 
Auch er ist, wie Apollon, ein stattlicher Heldenjiingling. 

Speziell wird an der Erscheinung des Apollon hervorgehoben, 
dafi er durch starken Haarwuchs ausgezeichnet ist. Mit langera, 
nicht geschorenem Haupthaar tritt er bei Homer im Epos auf^. 
Nach der Schilderung des homerischen Hymnus wallt ihm das 
Haar auf die breiten Schultern nieder und umhiillt dieselben 
Aiif den altesten Bildwerken fallt dem Apollon das Haar lang in 
den Nacken herab. Erst spater wird dasselbe dann aufgenommen, 
in eine Flechte oder in Zopfe gebunden Flechte oder Zopf 
sind aber deni Apollon nicht eigentlich charakteristisch, nur von 
der Lange und Starke des Haares laBt sich das behaupten. Die 
Behandlung desselben in der Kunst richtet sich nach der je- 
weiligen Mode der Zeit, und dieser gemafi sehen wir spater das 
Haar mehr oder weniger kunstvoli geflochten. Auch in dieser 
Beziehung nimmt also der Gott an der verfeinerten Kultur seines 
Volkes teil. Die Farbe des Haares ist nach den Dichtern blond 
oder golden. Das sprechen verschiedene Beiworter des Gottes 
deutlich aus Als lichte Jiinglingsgestalt mit langen, blonden 
Haaren — so dachten sich die Griechen ihren Apollon. 

Wir kennen aber auch Agni als ausgezeichnet durch starken 
Haarwuchs. Sein Haar wird blond, gelb oder golden genannt 


^ V. 449. 450 divert slSdfisvos cLi^r}(o rs re 

Vgl. Furtwangier a. a. O., S. 450. 

® Das besagt sein Epitheton dysQoe%6ui]s, 

^ V. 450 xaiTr^s slkvjLiepos &fi,ovs. 

® Vgl. Fnrtwangier a. a. O., S. 450 ff. 455 ff. 

Er heifit 
33 "^ 
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Er ist ein stattlicher Jiingling mit langem goldenem Haar oder 
Haarbusch. Hier ist aber die natiirliche Unteiiage des Bildes 
noch deutlich. Die Haare oder Haarbiische des Agni sind die 
Flammen, die licht, gelb oder goldig erschienen Die tJber- 
einstimmung ist eine vollstandige und sie bietet uns die natiir- 
liche Erklarung fur die langen, blonden Haare Apollons. 

Doch die Flammen des alten Feuergottes konnten von der 
Phantasie auch in anderen, kiihneren Bildern gefaBt werden. Wir 
haben das bereits bei den Indern gesehen und es fiihrt uns zii 
einer neuen, interessanten Aufhellung. 

Die Flammen des Agni werden im Rigveda liaritas genannt, 
d. h. falbe, gelbe Rosse^ ganz ebenso vvie auch die Sonnenrosse 
heiSen. Das Wort bedeutet eigentlich nur ,;die Falben, die 
Gelben^^ Mit den baritas, den Sonnenrossen, haben Max Muller, 
Leo Meyer und andere schon vor langer Zeit die griechischen 
Chariten {xdQC'veg) zusammengestellt, durch die auffallende Uber- 
einstimmung der Namen dazu veranlafit. Das ist formell durch- 
aus moglich, die Zusammenstellung erregte aber doch Bedenken, 
da sich begrifflich die Sonnenrosse und die griechischen Huld- 
gottinnen schwer vermitteln lassen. Wenn wir nun aber statt der 
Sonnenrosse vielmehr die ganz ebenso bezeichneten falben Rosse 
des Agni mit den Chariten zusammenstellen, so ergibt sich ein 
iiberraschender Erklarungsgrund fiir die so auffallende Um- 
gestaltung der goldenen Rosse in schone Jungfrau en, denn die 
Flammen des Agni werden im Rigveda ja nicht nur Rosse, sondern 
ebenso auch langhaarige Jungfrauen genannt. Sie sind der 
Phantasie der alten Dichter bald Rosse, goldgelbe, rotliche Stuten, 
bald Jungfrauen, welche den Agni umtanzen, weiche Agni gern 
hat und die sich an ihn klammern; die sich vereinen und zer- 
streuen, die er aber doch festhalt‘^. Wenn dies uralte Bilder 
waren, dann lafit es sich gut begreifen, dafi die Rosse, die Stuten 
bei den Griechen als Jungfrauen erscheinen. „Die Falben, die 
Gelben, die Blonden'^ hieBen sie urspriingiich und das konnten 
sowohl Rosse wie Jungfrauen seinl 


Vgl. obea S. 475. 476. 


2 RV I, 14, 12; i, 140, 7. 
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Die Chariten gehoren zur Umgebung des Apollon. Mit den 
Musen vereint tanzen und singen sie Auch die bildende Kunst 
fiihrt uns diese Beziehung vor Augen. Der aus der Dadaiiden- 
schule hervorgegangene Apollon von Delos^ der uns in Nach- 
bildungen auf Miinzen erhalten ist, hielt in der Linken den Bogen 
und auf der Rechten die drei Chariten mit musikalischen In- 
strumenten Das stimmt sehr schon zu unserer Hypothese: der 
zum Apollon gewandelte alte Feuergott fiihrt noch seine tanzenden, 
knisternden Flammen, die goldenen Rosse, die zugleich langhaarige 
Jungfrauen waren, mit sichl Wenn der delische Apollon die 
Chariten in der Hand halt, so isFs, als redete von ihm jene Stelle 
des Rigveda (i, 140, 7), in welcher es von Agni und seinen 
Fiammenjungfrauen heibt : „Die sich (tanzend) vereinigenden und 
zerstreuenden, er halt sie fest''. 

Nicht unmbglich ist es, dab auch die Musen, die oft mit den 
Chariten verbunden erscheinen, ebenfalls auf jene Fiammen- 
jungfrauen, die, wie das Feuer iiberhaupt, wohl auch singend ge- 
dacht werden konnten, zuriickzufiihren sind und dab sie mit den 
Chariten zusammen urspriinglich ein Geschlecht biiden 

Wichtiger noch als diese immerhin doch recht bemerkenswerten 
Einzelziige im Wesen des Gottes scheint mir sein Ursprung, 
seine Geburtsgeschichte und erste Entwicklung. 
Selbstverstandlich kann es nicht ins Gewicht fallen, dab Apollon 
als ein Sohn des Zeus gilt, Agni als ein Sohn des entsprechenden 
indischen Gottes Dy^us'*^, da Zeus und Dyaus iibereinstimmend 
iiberhaupt die Rolle des Gbttervaters spielen. Daher ist es wohl 
mehr als zweifelhaft, ob wir schon bei diesem Sohnverhaltnis des 
Apollon zu Zeus, des Agni zu Dyaus an das aus dem Himmei 
entspringende Blitzfeuer denken dtirfen. Doch der seltsame und 
ganz irrationale Mythus von der Geburt des Apollon labt uns 

i Ygl. Preller a. a. O., I, S. 396. 

- VgL Furtwiingler a. a. O., S. 450. 

^ Die Zahl der Chariten ist drei, die der Musen neun. Die Neun ist 
cbarakteristische Zahl der arischen Mondwoche, sprache daher fiir alte Be- 
ziehung Apollons zum Monde. Vgl. S. 523 Anm. und die Schlufibetrachtung. 

^ Apollon heiSt ^ lotccu ^. Entsprechend wird Agni RV 3, 25, i divah 
suniih, Sohn des Dyaus, genannt, rcsp. Sohn des Himmels. 



^ig Feuergotter und Fcuerkult der Griechen und Romcr. 

uraltes Erbgat in griechischer Umgestaltung vermuten, und er 
wird in so merkwiirdiger Weise dutch entsprechende Mytheii von 
Agnis Ursprung aufgehellt, da6 mir der Zusammenhang nicht 
zweifelhaft und die Ubereinstimmung hochst bedeutsam zu sein 
scheint. 

Der homerische Hymnus erzahlt uns, vvie Leto^ die den jiingen 
Gott ini Schofie tragt, irren mu6 von Land zu Land, vergeblicli 
eine Statte suchend, wo sie ihn gebaren mochte. Kein Land 
will sie beherbergen — nach der jedenfalls wohl jiingeren 
Motivierung der Sage — aus Furcht vor Heras Zorn. Die Be- 
drangte irrt von Kreta nach Athen, und weiter entlang der 
griechischen, der thrakischen und asiatischen Kiiste, bis sich ihr 
endlich das kleine, steile, armliche Felseneiland Delos als letzte 
Zufluchtsstatte bietet. x\ber auch Delos nimmt sie nicht ohne 
weiteres auf. Das kleine Eiland fiirchtet sich, der gewaltige, 
stolze Gott werde es verachtlich mit seinem FuBe in das Meet 
hinein stofien, so daB die machtigen Wogen liber dasselbe hin- 
rauschen, ein Wohnsitz fiir Meerpolypen und Robben, und er 
selbst werde dann ein anderes, besseres Land sich zum Wohnsitz 
erwahlen und dort seinen Tempel errichten lassen. Daruni soil 
Leto zuerst schworen, dafi in Delos sich das erste Heiligtum des 
neugeborenen Gottes erheben werde. Ein feierlicher Schwur der 
Gottin beruhigt die besorgte Insel. Die gebarende Leto aber 
schlingt beide Arme um eine Palme, sie stiitzt die Knie auf den 
weichen Rasen — da sprang er hervor ans Licht, Apollon war 
geboren 1 

Ich habe friiher geglaubt, daB in diesem Vorgange der Baum- 
umklammerung dutch die gebarende Leto eine dunkle Erinnerung 
an die Geburt des Feuers aus dem Holze vorliegen diirfte, die 
so oft in den Hymnen des Rigveda gefeiert wird. Doch es mag 
sein, daB sich dies einfacher und natiirlicher aus der Not der 
Geburtswehen erklart. Um so bedeutsamer sind andere Ziige der 
Erzahlung. 

Wir kennen den indischen Agni bereits als den „Sohn der 
WasseP^ der aus den Wolkenwassern, aus der im Luftmeer umher 
fahrenden Wolkeninsel geboren ist. Zu dieser indischen Vor- 
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stellung bietet der seltsame griechische Mythus eine iiberaus merk- 
wiirdige Parallele, die aus dem weit primitiveren und noch ganz 
■naturwiichsigen indischen Mythus durchaus organisch erwachsen 
sein kann und dje auffaliende Ubereinstimmung der wichtigsten 
Zlige schwerlich dem Zufall verdanken diirfte. 

Nirgends auf dem Festlande findet Apollons Mutter eine Statte, 
‘da erbarmt sich das Meer der Verzweifeinden, es bietet ihr die 
kleine steile Felseninsel dar, und dort auf der Insel inmitten der 
Wasser, fast kdnnte man sagen aus dem Wasser heraus wird 
Apollon geboren. Ja, bei Pindar finden wir die Sage, dafi Delos 
als wiister Fels im Meere umher getrieben sei und erst, als es zur 
-Geburtsstatte Apollons werden sollte, mit ragenden Saulen im 
Grande des Meeres befestigt wurde So ist dies keine normale 
InseL Fast konnte man sagen, Delos sei urspriinglich ein Teil 
des Meeres selbst gewesen. Und hiermit hangt vielleicht auch 
der Zug im homerischen Hymnus zusammen, dafi das Eiland sich 
fiirchtet, Apollon werde es in das Meer hinein stolen, so da6 die 
Woge dardber hinspiilt und es verschwunden ist in der salzigen 
Fiut. Agni wird im Rigveda der „meerumkleidete^^ genannt 
(samudravasas). Man konnte dem Apollon in seiner Geburts- 
geschichte das gleiche Epitheton geben. Agni ist aus den Wassern, 
aus dem Fels hervor geboren^; darum wird er das Licht aus 
dem Felsen oder das Licht des Felsens genannt (RV 7, 6, 2). 
Darum heifit es von ihm im Rigveda (i, 144, 5): „Von der 
Wolkeninsel, von der Halde herab kommt Agni hei“^:; und an 
einer anderen Steile (10, 4, 3): „Von der Wolkeninsel kommst du 
herab auf abschiissiger Balin'^ Es ist deutlich genug das Feuer, 
das als Blitz aus der Wolke fahrt. Aber stimmt es nicht in 
iiberraschender Weise damit iiberein, wenn wir von Apollon hbren, 
dafi er aus dem Felseneiland, auf der im Ozean umherschwimmenden 
Insel Delos geboren sei? In der griechischen Sage hat sich niir 
— von der Anthropomorphisierung abgesehen — nach einem 
auch sonst haufig zu beobachtenden Vorgange, den wohl Bergk 
raerst in seinem Aufsatz iiber die Geburt der Athena schon ent- 


^ VgL Prelier a. a. O., I, 192. 
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wickelt, das Luftmeer zum irdischen Meere umgewandelt Der 
Vorgang, welchen man friiher droben am Himmel; in der Region 
der Wolkenwasser, im Luftmeer beobachtete, ist auf die Erde 
ins Bereich der irdischen Wasser, des wirklichen Meeres versetzt. 
Die Wolkeninsel, der Wolkenfels ist zur felsigen steilen Insel Delos 
geworden, ja selbst das Umherschwimmen, welches der Wolke als 
charakteristische Eigentiimlichkeit innewohnh hat sich erhalten^ 
Wir erkennen es in jenem merkwtirdigen Zuge der griechischen 
Sage, dem gemafi die Insel Delos einst als wiister Eels im Meere 
umhergetrieben sei. 

Der indische Mythus zeigt auch hier wieder durchaus primitiven, 
urspriinglichen Charakter, Der griechische hat sich weit davon 
entfernt. Er spiegelt in seiner bewegten und vielfach verschlungenen 
Erzahlung menschliches Leiden, Fiirchten und Hoffen wider, ist 
vom Himmel auf die Erde herab versetzt. Doch es halt nicht 
schwer, sich dies lebendige Drama aus jenen primitiven Wurzeln 
erwachsen zu denkeii, — und die irrationalen, bizarren, seltsam 
phantastischen Ziige desselben werden so mit einem Male deutlich 
und wohl verstandlich. 

Jetzt wird es wohl erlaubt sein, daran zu erinnern, daB in 
einem merkwiirdigen, ziemlich dunkel gehaltenen Liede des Rigveda 
Gefahren und Nachstellungen angedeutet werden, die dem Agni 
schon vor seiner Geburt drohen, daB die Mutter ihn darum lange 
im MutterschoBe verbirgt, sein Antlitz auch dem Vater nicht zu 
schauen gibt Es scheint das jahrelange Schlummern des Funkens 
im Hoize damit angedeutet, die Gefahr seines raschen Verloschens, 
wenn er an unpassendem Orte zur Welt konimt, wo er nicht als- 
bald die entsprechende Nahrung und Pflege findet. Auf solchen 
urspriinglichen Vorstellungen mag in letztem Grunde auch der 
Mythus von den Gefahren beruhen, die iVpollons Geburt umdfohen, 
und ihre daraus folgende langere Verzogerung. Nur muB sich 
hier, wie ja wohl ganz glaublich, die Holzgeburt und die Geburt 
aus der Wolkeninsel zu einer Erzahlung verschinolzen haben. 
Nachdem der urspriingliche Sinn dieser Mythen und die Feuer- 


^ Vgl. oben S. 481. 
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iiatur des Gottes iiberhaupt verdunkelt waren, konnte das ieicht 
geschehen. Es waren seltsame Marlein von der Geburt des grofien 
LichtgotteSj von altersher vererbt, mit neuen Motiven ansgestattet, 
die zu einem grofieren lebendigen Drama vereint und verdichtet 
wiirden. 

Bei der Geburt des Apollon — so erzahlt der homerische 
Hymnus — waren die Gottinnen in grofier Anzahl um die Mutter 
versammelt. Sie empfangen den Neugeborenen, sie jauchzen ihm 
zu, sie hiillen ihn in ein leuchtendes Laken, sie urawickeln ihn 
mit goldenen Binden, und Themis reicht ihm Nektar und Ambrosia 
als Nahrung dar, denn die Brust der Mutter nimmt er nicht. Als 
aber der junge Gott die ambrosische Speise geiiossen, da bewegt 
er sich kraftig, die goldenen Binden halten ihn nicht mehr, es 
losen sich alle die Fesseln. Er erhebt die Stimme und verlangt 
nach der Kithara und dem Bogen. Dann schreitet er dahin iiber 
die Erde, die Gottinnen staunen ihn an, ganz Delos aber erscheint 
wie von goldenem Glanze erfiillt K Und dann erhebt er sich, 
schnell wie ein Gedanke, empor zum Olympos und tritt in die 
Wohnung des Zeus, mitten unter die staunenden Gotter hinein. 
In ambrosische Gewande gehullt, die Kithara im Arm, spielt und 
singt er unter ihnen, heniich und hoch ausschreiteiid. Glanz 
iimstrahit ihn und Schimmer geht aus von seinen FiiBen und 
dem schonen Gewande 

Das ist, wie mich diinkt, in hochste, mythendichtende Schonheit 
getaucht, erhoben und verklart, die Geschichte von dem gold- 
glanzenden, gottlichen Feuerfunken, der sogleicli nach seiner 
Geburt, wenn er die ihm angemessene Nahrung erhalten, machtig 
anwachst und in herrlicher Schonheit den Blicken sich bietet, in 
Gold, d. h. in goldene Flammen gekleidet, die Welt mit seinera 
Glanze erfuilend, knisternd, rauschend, wie ein Sanger singend, 
angestaunt und mit Jubel empfangen — eine hehre Wunder- 
erscheinung. 

Die Schilderungen von Agnis Geburt und erster, wunderbar 
rascher Entwicklung, die die Lieder des Rigveda tins bieten und 


^ VgL x^voco h. Ap. 1 20 — 136. 


* h. Ap. 1S2 — 206. 
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die icli friiher schon mitgeteilt habe \ zeigen viel Ahnliches, vie! 
Analoges zu dieser Schilderung des homerischen Hymniis: wie 
er geboren wird, umgeben von einer Schar weiblicher Genien^ 
Jungfrauen oder Mutter; wie er begierig nach der siiBen Speise 
greift, die sie ihm reichen — sie wird an einer Stelle x^mritam, 
d. h. Ambrosia genannt - ; wie er dann alsbald seine Gotterkraft 
zeigt, wie er kaum geboren rasch einporwachst, schoner und 
schbner wird, in lichte, strahlende, prachtige Gewander sich 
kleidend dasteht und die ganze Welt mit seinem Glanze erfiillt. 
Auf Bilder solcher Art, die noch deutlich an den natiiiiichen 
Vorgang sich anlehnen, geht die Schilderung im homerischen 
Hymnus zuriick. Die Verwandtschaft scheint mir in die Augen 
zu springen. Und wieder zeigt der Rigveda das Primitive, Ur- 
sprungliche, der griechische Mythus die hochste kiinstlerische 
Vollendung. Losgelost und befreit von der beengenden Sphare 
des rein Natiirlichen, Physischen, hat ihn die dichtende, kiinstle- 
risclie Phantasie in hdhere Regionen emporgehoben und ihm so 
ein selbstandiges, ewiges Leben verliehen. 

Die Geburt Apollons aus der Insel im Meere erinnert uns aber 
daran, dafi der Gott auch sonst noch in merkwtirdiger naher 
B e z i e h u n g z u m W a s s e r steht. Sie erinnert uns an die schon 
fruher erwahnte seltsame Sage des homerischen Hymnus, wie Apollon 
als Delphin im Meere schwimmend die Kreter zur griechischen 
Kiiste am Siidabhange des Parnassos geleitet habe, wo er ans Land 
spring! und sie als strahlende Feuererscheinung empfangt. Sie 
griinden dann sein Heiligtum in Krise. Dieser merkwurdige Apollon 
Delphinios, der delphingestaltete Gott, wurde auf Kreta verehrt, 
auf Aegina, wie auch auf manchen anderen Inseln und Vorgebirgen, 
namentlich in den attisch-jonischen Wohnsitzen von Milet bis 
Massilia. In dieser Eigenschaft wird Apollon auch als Herr iiber 
das Meer gefeiert, dessen Stiirme er schweigen hei6t, — ahnlich 
etwa wie der urverwandte iranische P'euergott — apam napat — 
im Avesta zu einem wasserbeherrschenden Genius geworden ist K 

^ Vgl. oben S. 480. 

^ In dem friiher erwahnten dunklen Ltede RV 5, 2, 3. 

^ Vgl. oben S. 490 — 492. 
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Dieser Apollon, der als Delphin ins Wasser falirt nnd dann 
wieder als Feuererscheinung, Funken spruhend aus dem Wasser 
herauskommt und die Flamme im Heiligtum entzundet, er findet 
sein wahrhaft iiberraschendes Gegenstiick in dem Agni, der in 
Gestalt eines Tieres, als Lowe, Stier, Btififel, Schwan, oder auch 
nur „in einen dichten Balg gehlillF^ ins Wasser eingeht und sich 
darin verborgen halt, bis er endlich doch wieder aus demselben 
herauskommt und die Funktion des Opferfeuers aufs neue iiber- 
nimmt. 

Das durchaus Irrationale des griechischen Mythus la6t etwas 
sehr Altes, schon ganz unverstandlich Gewmrdenes in demselben 
vermuten, und der entsprechende indische Mythus bringt die iiber- 
raschendste Aufhellung. Uber den diesem Mythus vermutlich zu 
Grunde liegenden natiirlichen Vorgang haben wir bei Gelegenheit 
des Agni gesprochen. Wenn der Feuerbrand im Wasser verlischt, 
scheint das Feuer sich im Wasser versteckt zu haben. Das scheint 
der Ausgangspunkt der seltsamen Fabel. Das Wieder erscheinen 
aus dem Wasser aber hangt wohi mit der eben erorterten Geburt 
des Feuers aus den Wolkenwassern zusammen. Wir sahen aber 
schon, dal3 dieser Geschichte wohl noch ein anderer Sinn bei- 
gelegt wurde, der auf der Gleichsetzung von Feuer und Sonne 
beruhte: die Wiederkehr der Sonne im Friihling nach den Nebeln 
des Winters. Und auch dieser Doppelsinn war gewifi einst in 
Griechenland lebendig. Es war die uns schon wohlbekannte 
Riickkehr Apollons im Friihling aus dem Lande der Hyperboreer. 
Nach der winterlichen Zeit, wo der Seelenfiihrer Dionysos den 
Kult beherrschte, erschien der strahlende Lichtgott wieder, von 
jubelndem Paian begriiBt. Und fortan war er der im Kulte ge* 
feierte Gott 

^ Nicht im Widerspruchc zu dieser Auffassung, die sich aus Mythus und 
Kultus der Inder und Griechen iibereinstimmend ergiebt, stiinde die Ansicht, 
dafi wir in der Neugeburt oder Wiederkehr des Agni-Apollon urspriiaglich 
doch noch etwas anderes zu erkennen batten, namlich das Neulicht, das 
Wiederersch einen des Mondliclites nach den Dunkelnachten. Die keines- 
wegs unwahrscheinliche Voraussetzung dafiir ware nur, dafi dem Sonuea- 
kulte der Arier ein alterer Mondkult vorausgegangen. Vgl. dartiber die 
Scliiufibetrachtung dieses Bandes. 
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Noch ein wichtiger Punkt darf nicht iibergaiigen werden, wenn 
er auch fiir Apollon nur ganz nebenbei in Betracht kommt. Es 
sind die Mythen vom ersten Gewinn des Feuers, von seiner 
Herabkunft, von Feuerbringung, Feuerraub und damit zusammen- 
hangendem Frevel und Ubermut vorzeitlicher Heroen und Ge- 
schlechter. Der Fenerraubmythus hat bekanntlich bei den Griechen 
seinen klassischen Ausdruck in der Promethenssage gefunden. 
Aber auch im Rigveda horen wir von ersten Feuerbringern, und 
dafi ahnliche Geschichten in primitive!' Form schon in der arischen 
Urzeit erzahlt warden, wird man wohl darum schon fiir nicht 
unwahrscheinlich halten diirfen, weil gerade die Feuergewinnungs- 
mythen sich merkwiirdig weit verbreitet auf der ganzen Erde bei 
den verschiedensten primitiven Volkern finden. Baron Andrian 
hat eine interessante Ubersicht derselben gegeben h Gewaltsame 
Oder listige Aneigniing, Raub oder Diebstahl des Feuers ist diesen 
Erzahlungen der Naturvolker in der Regel charakteristisch, und 
naraentlich haben die nordamerikanischen Vdlker mit besonderer 
Vorliebe den Mythus vom Stehlen des Feuers ausgebildet. Bis- 
weilen sind es Menschen, bisweilen eine Art von Kulturheroen, 
am haufigsten aber Tiere, welche das Feuer bringen, rauben oder 
stehlen. 

Die Leute vom Lake Condah in Australien lassen einen Mann 
an einer Schnur, welche an einem in die Wolken geschleuderten 
Speer befestigt ist, in den Himmel hinaufklettern und das Feuer 
von der Sonne herabholen, wahrend nach den Boorong am Tyrril- 
see die mannliche Krahe dies vollbracht haben soil, die jetzt der 
Stem Canopus ist. In Alt-Kalabar erzahlt man, da6 die „Freundin^‘ 
des ersten Menschenpaares ihm das Feuer (heimlich) vom Himmel 
gebracht habe, wahrend ein Medizinraann der Kwakiutl berichtete, 
da6 ein grofier Hauptling das Feuer vom Himmel geholt, aber 
fiir sich behalten habe, Bei den Polynesiern ist es der Kultur- 
heros Maui, der das Feuer mit List und Gewalt aus der Unter- 

^ Vgl. Ferd. Freiherr von Andrian, Die kosmologischen und kos« 
mogonischen Vorstellungcn primitiver Volker, S. 30ff., Munchen 1877 (Sonder- 
abdruck aus dem Korrespondenzblatt der Deutschen anthropol. Gesellscbaft 
1897, Nr. 10); Prahistorisches und Ethnologiscbcs, S. 316 ff. 
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welt holt, indem er es dort seinem eigenen GroOvater, dem 
Feuer- oder Erdbebeogott^ abgewinnt. Die Aboriginer am Yarra' 
fiufi erzahien, die Krahe babe das Feuer von einem Weibe ge- 
stohlen. Nach den Algonkins hat Manabush, das grofie Kaninchen, 
das Feuer von einem alten Manne gestohlen, der auf einer Insel 
inmitten eines grofien Sees wohnte. Am unteren Frazerflufi erzahlt 
man, der Nerz habe das Feuer von den Gespenstern erworben, 
indem er deren Hauptling den Kopf abschnitt. Die Grofimutter 
des Nerzes stellte den Kopf gegen iVuslieferung des Feuer- 
bohrers zuriick. Die Apachen erzahlen, der Coyote habe dem 
Eichhornchen das Feuer weggenommen, wahrend nach der Er- 
zahlung der Nez Perces der Biber den Fichten das Feuer gestohlen 
haben soil 

Ich will diese Mitteilungen nicht zu sehr haufen und nur noch 
bemerken, dal3 auch ein Kulturvolk wie die Babylonier den 
Glauben hegte, der gottliche Sturmvogel habe das Blitzfeuer voni 
Himmel herab zu den Menschen gebracht und sie die Kenntnis 
des Feuers gelehrt. Wie Prometheus war er von den Gottern 
verstol3en. Er hatte ihnen ihre Schatze gestohlen, ihre geheitne 
Weisheit der Welt mitgeteilt. Dafiir muBte er buBen 

Trotz all der Verschiedenheit in diesen zahlreichen und weit 
verbreiteten Mythen springt doch das Ubereinstimmende in die 
Augen. Die Tiergeschichten sind offenbar das Primitivste und 
machen oft einen fast kindischen Eindruck. Das bestatigt uns 
nur die schon vor langen Jahren ausgesprochene Ansicht von 
Adalbert Kuhn, das halbgdttliche, feuerbringende Wesen bei 
den Ariern sei urspriinglich als Vogel gedacht^ Der feuer- 
bringende Vogel, Specht oder Storch oder wer es sonst sei, ist 
gewifi eine altere, primitivere Vorstellung, als die eines Prometheus. 
Doch ist es keineswegs unglaublich, daB schon die arische Urzeit 
auch von menschlichen oder heroischen Feuerbringern erzahlte, 

^ Diese Notizen nach v. Andrian a. a. 0 ., S. 31 — 34,' resp. 316 ff. 

^ Nach Sayce in seinen Lectures on the origin and growth of the 
Religions, S. 294. Vgl. Andrian a. a. 0 ., S. 35; resp. 319. 

In seinem bekannten Buche „Die Herabkunft des Feuers und Gotter- 
trankes“. 
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ziimai wir solche ja auch bei manchen recht primitiven Vblkem 
schon vorfinden. Positiv und deutlich sprechen fur eine solche 
Annahme allerdings nur die Mythen der Inder und Griechen, die 
bei aller Differenz doch in manchen Punkten hdchst auffallend 
und bemerkenswert zusammenstimmen. 

Wir haben bereits friiher gesehen, da6 Matarigvan, der indische 
Prometheus, zwar als Feuerbringer, nicht aber als Feuerrauber 
Oder Feuerdieb erscheint, wie der griechische Heros. Doch wir 
werden wohl annehmen diirfen und mlissen, dafi in diesem Falle 
der griechische Mythus einen alteren Zug bewahrt, der dem 
indischen verloren gegangen ist. Die zahlreichen Parallelen so 
vieler primitiver Volker, die alle fast die erste Feuergewinnung 
als Raub oder Diebstahl charakterisieren, sprechen zu deutlich 
dafiir, dab gerade dieser in Griechenland so energisch hervor- 
tretende Zug dem Feuerbringer von Hause aus eigen ist. Dafiir 
spricht aber auch die merkwiirdige Sage von dem frevelhaften 
Ubermut des indischen Bbrigu und der Strafe, die dafiir von den 
Gotten! liber ihn verhangt wird K Die Bhrigus sind jenes vor- 
zeitliche, mythische Geschlecht, zu dem Matarigvan das Feuer 
gebracht haben soil. Die Bhrigus haben aber nach anderen 
Stellen des Rigveda das Feuer selbst gefunden und zu den 
Menschen gebracht, waren also gewissermaben Doppelganger des 
indischen Prometheus und ebendarum haftet wohl an ihnen der 
Ruf eines frevelhaften Ubermutes, fiir den sie gottliche Strafe 
ieiden mlissen, wenn das auch spater in anderer Weise erklart 
und begrlindet wird. 

Die auffallendste Ubereinstimmung zwischen Indern und Griechen 
in diesem speziellen Mythenkreise der Feuergewinnung zeigt sich 
gerade an dem letzterwahnten Geschlechte der Urzeit. Der Name 
der Bhrigus fallt rait dem der griechischen Phlegyer unzweifelhaft 
zusammen. Aber nicht nur der Name, sondern auch die Stellung, 
die beide Geschlechter in dem Mythenkreise einnehmen, die 
Rollen, die sie darin spielen, decken sich so augenfallig, dab an 
der ursprlinglichen Identitat beider nicht wohl gezweifelt werden 


^ Vgl. oben S. 486. 
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kann. Das riickt sie aber in die Urzeit hinauf und spricht fiir 
das Alter des gaiizen Mythus. 

Die Pblegyer sind ein mythisches Geschlecht halbgottlicher Arty 
das in Verbindung mit den Kentauren und Lapithen erscheint. 
Sie stehen mit Prometheus in nachster Beziehung, wie die Bhrigus 
mit Mitarigvan, dem indischen Feuerbringer. Im Lande der 
Phiegyer, bei Panopeus in Phokis, wiirde die Erde gezeigt, dereii 
sich Prometheus zur Bildung der Menschen bedient haben soli, 
und mit Recht hat schon K u h n ^ aus diesem Umstande auf eine 
nahere Beziehung des Prometheus zu den Phlegyern geschlossen. 
Er war dort heimisch, hatte dort sein Handwerkszeug, seine 
Werkslatt. Und wie Bhrigu durch Ubermut frevelt und dafiir 
von den Gottern bestraft, dazu verdammt wird, in der Uiiterwelt 
die Hollenstrafen anzusehen, so gelten auch die Phiegyer fiir ein 
ubermlitiges, aus Ubermut frevelndes Geschlecht, und sie werden 
dafiir zu harten Hollenstrafen verdammt. 

Im homerischen Hymiius auf Apollon wird uns erzahlt, wie der 
Gott, den Ort suchend, wo er sein Heiligtum griinden niochte, 
zu der Stadt der Phiegyer kommt, der frevelhaft ubermut igen 
Manner, die sich nicht kiimmern um Zeus ‘U Er mag bei dem 
frechen Geschlechte nicht weilen, schreitet weiter nach Krise am 
Abhang des Parnab und holt sich dann dorthin in Gestalt eines 
Delphins die Kreter. 

Worin bestand der frevelnde Ubermut der Phiegyer? 

Wir haben die analoge Siinde der Bhrigus schon auf urspriing- 
lichen prometheischen Feuerraub deuten miissen. Bei den Phlegyern 
mochte man, aus diesem Grunde und weil sie dem Prometheus 
nahe stehen, Ahnliches vermuten. Feuerraub, wie ihn Prometheus 
iibt, wird uns nun freilich von ihnen nicht berichtet, aber die 
griechische Sage erzahlt, dab die Phiegyer den Tempel des 
Apollon angreifen, um ihn zu pliindernA Habe ich Reclit mit 
meiner Deutung des Gottes Apollon, dann ist das ein Angriff 
auf das Heiligtum des Feuergottes, ein Raubversuch, gerichtet 
gegen das ewige heilige Feuer. Und das ist es ja gerade, was 

^ Herabknnft des Feuers und des Goltertrankes, S. 19, 

2 Vgl. h. Ap. V. 27Sff. ^ Vgl. Pans. IX, 36, 2; auch X, 7, i. 
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wir erwarten mufiten, — ein Frevel, dem prometheischen iiahe 
verwandt. Es spricht das aber auch wiederum fur die Richtig- 
keit unserer Deutung Apollons. So, denke ich, stimmt hier alles 
zusammen. 

Es ware eine schone und reizvolle Aufgabe, hier die Prome- 
theussage eingehend zu behandeln, — diesen groOartig, kiihn 
und geistvoll ausgestalteten griechischen Mythus, der dem Aeschylos 
den Stoff zu seiner gewaltigen Trilogie gegeben, der auch Goethe 
machtig erfafit und zu seinen kuhnen Fragmenten begeistert hat. 
1st Prometheus doch der titanische Vertreter jenes stoiz und 
trotzig vordringenden Strebens der Menschheit, Natur und Leben 
mit eigen er Kraft zu mei stern, ohne sich viel um die Gotter zu 
kiimmern. Doch was griechische Dichter und Denker aus der 
Gestalt des Prometheus gemacht haben, das ist fiir uns hier nicht 
die wesentliche Frage. Sollen wir nicht zu weit vom VVege ab- 
schweifen, dann gilt es fiir uns, nur jene Ziige an dem groBen 
Titanen festzustellen, die wir fiir alt halten diirfen und die darum 
fiir die Vergleichung in Betracht kommen, — wahrend wir 
jiingere, offenbar griechische Erfindungen wie den Opferbetrug 
an Zeus, die Pandorageschichte und anderes mehr beiseite lassen 
miissen. 

Den alten Kern der Sage bildet ohne alien Zweifel der Feuer« 
raub zu Gunsten der Menschen, — mag es nun heiBen, dai3 
Prometheus vom Herdfeuer des Zeus, oder vom Feuer des 
Hephaestos oder auch vom Sonnenwagen das kdstliche Gut ent- 
wendet und zu den Menschen hinunter gebracht habe. Er tut 
es mit List und Schlauheit. Diese Eigenschaften werden fort und 
fort an ihm hervorgehoben, und daB dies gerade ein uralter Zug 
ist, lehrte uns schon die Vergleichung der verwandten primitiven 
Mythen. Er tut es aber als ein echter Kulturheros, um der 
Menschen willen, zum Besten der Menschen, denen die Gotter 
neidisch das Feuer vorenthalten. Er tut es fiir sie und er leidet 
fiir sie. Das ist das GroBe an ihm, was Aeschylos heriiich heraus- 
gearbeitet hat. Er leidet fiir sie, denn die Gotter strafen sein 
Tun als einen Frevel. Er wird an eine Saule angefesselt und 
ein Adler friBt ihm an der Leber, die immer in der Nacht wieder 
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nachwachst. So erzahlt es Hesiod. Bel Aeschylos erscheint er. 
zuerst an den auBersten Enden der Welt, in der skythischeii 
Wiiste, gepfahlt und angeschmiedet, dem Sonnenbrande ausgesetzt; 
dann an den Kaukasus angeschmiedet, von dem Adler gemartert. 
Auch dieser Zug der Sage, die Strafe fiir den angeblichen Frevel, 
den Raub oder Diebstahl, ist vielleicht alt. Darauf deutet die 
friiher besprochene Bestrafung des verwandten feuerbringenden 
Heroen, des Bhrigu. Darauf deutet wohl auch die spater zu er- 
drternde skandinavische Sage. Die Anschmiedung an den Kau- 
kasus hangt vielleicht damit zusammen, dal3 gerade bei den 
Kaukasus -Volkern und auch speziell bei den stamm verwandten 
arischen Osseten merkwiirdige Sagen von gefesselten Riesen er- 
zahlt werden und wohl schon seit alters erzahlt warden 

Hat Prometheus trotz seines Gegensatzes zu den Gottern, von 
Aeschylos bis auf die Gegenwart, stets reiche Sympathie, Be- 
wunderung und Verehrung gefunden, ob seines mutigen Tuns 
und Leidens zum Besten der Menschheit, so tritt seine Gestalt 
noch in ein ganz anderes Licht durch die Tatsachen des Kultus. 
Es unterliegt keinem Zweifel, Prometheus w’-urde bei den 
Griechen gottlich verehrt. Sein Kultusbeiname war ,4er 
feuerbringende Gott^'^. Als der Gott, der das Feuer vom 
Himmel auf die Erde gebracht habe, wurde er verehrt — in 
Athen z. B. in engem Zusammenhange mit Hephaestos und Athena. 
Auch in der Geschichte seines Opferbetruges bei Hesiod erscheint 
Prometheus als Feuergott, als der Opferer und Opferbeschauer 
zugleich^. Er ist Prophet und kennt die Geheimnisse der Zu- 
kunft, — wie Apollon, der alte Feuergott, Prophet des Zeus ist. 
Und nach Aeschylos wird er, nachdem er befreit in den Olymp 
zuriickgekehrt ist, wieder das, was er friiher war: Berater und 
Prophet der Gotter Er war ein Gott auch schon als Titane, 

1 Vgl. Preller, Griech. Myth., 3. Aufl., I, S. 79; M. Anholm, De bundne 
Joette i Kaukasus, in den Danske Studier 1904, S. 141 ff., s. die Anzeige 
von B. Kahle im Archiv f. Religionswissenschaft, Bd. VIII, Heft 2, S. 31411, 
Wilhelm Miiller, Prometheische Sagen im Kaukasus, Russische Revue, 
.23, 193 ff. (1883). 

^ o 7 iv(f(f 6 ()Os dao^. Vgl. Preller a. a. O., S. 72. 

s Vgl. Preller a. a. O., S. 74. ^ Vgl. Preller a. a. O., S. 80. 

AR 11 . 34 
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als Sohn des Titanen Japetos, ein Mitgiied eines aiteren Gotter- 
geschlechtes. Und ich glaube, so ist er auch bei der vergleichenden 
Betrachtimg zu fassen. Prometheus ist aus dem alten primitiven 
Feuerbringer erwachsen, bei dem der Diebstahl ganz naiv und 
kein Verbrechen war. Der Feuerbringer wurde als Held, als 
Heros, als Gott verehrt. Er war Feuerbringer und Feuergott in 
einer Person. Auf ein Gleiches deutet bei den Indern der Um> 
stand zuriick, da6 der Name Matarigvan nicht nur den Feuer- 
bringer, den indischen Prometheus, bezeichnet, sondern zugleich 
ein Beiname des Agui ist, des Feuergottes. Dieser alte, naive 
Gott, der das Feuer fiir die Menschen gestohlen hatte, muBte 
notwendig in Konflikt geraten mit spateren, hoher gearteten 
Gottern, einer hoheren sittlichen Weltanschauung. Sein Diebstahl 
mul3te zum Frevel werden, wenn man diesen Ziig nicht ganz. 
Oder fast ganz verwischte, wie das bei den Indern geschehen 
ist. Die Griechen verwischten ihn nicht und dennoch horten 
sie nie auf, diesem gottlichen Frevler ihre Liebe und Verehrung 
zu erweisen. Sein Schicksal aber wuchs jetzt in ihren Augeii. 
zur hochsten tragischen Grdfie empor. Der Frevler ward zum 
Martyrer um der Menschheit willen, zum Heros, der die kiihnste 
Tat mit dem bittersten Leiden biifit. 

Der Feuergott Prometheus entstammt wohl einer aiteren Kultur- 
schichte als der Feuergott Apollon. Aber der Altere blieb neben 
dem Jiingeren stehen. Sie waren ja verschieden genug. Man 
mufi als dritten Feuergott der Griechen noch den Hephaestos 
ihnen an die Seite stellen, der namentlich in Lemnos, aber auch. 
in Attika verehrt wurde. 

Ohne Zweifel ist Hephaestos ein Feuergott, doch in seinem 
Charakter und wohl auch in seinem Ursprung wesentlich anders 
als Apollon und Prometheus zu beurteiien, — mehr noch dem 
Prometheus verwandt, doch auch von diesem griindlich verschieden.. 
Oft genug wil'd Hephaestos geradezu gleichbedeutend mit 
dem F'euer genannt \ er hat also etwas Elementares an sich, was 
den Naturgott verrat. Namentlich wird er mit dem unterirdischen. 


1 Vgi. Preller a. a. O., I, S. 148. 
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Feiier vulkanischer Berge und Gegenden in Zusammenhang ge- 
bracht. Auch auf Lemnos, dem Hauptsitze seiner Verehrung, be- 
fand sich ein einstmals tatiger Vulkan, der Mosychlos, der ebenso 
wie der Krater des Aetna fiir eine Schmiede des Hephaestos gait. 
Gleich unter dem Mosychlos aber befand sich der alte Tempel 
des Hephaestos Doch bleibt es charakteristisch, da6 gerade 
auf Lemnos die schon erwahnte alte Sitte waltete, einmal im 
Jahre alles Feuer zu Idschen und neues, heiliges Feuer von Delos, 
aus dem Heiligtum des Apollon zu holen, das dann in alle Hauser 
und alle Werkstatten verteilt wurde und den Anfang eines iieuen 
Lebens bedeutete. Das heilige, reine Feuer war also trotz dem 
Hephaestos vielmehr bei Apollon zu finden. 

Mebr als alles andere aber ist fiir Hephaestos charakteristisch, 
daB er der kunstreiche Schmied, der gottliche Feuerarbeiter ist. 
Er erscheint als ein groBer Kulturgott, als der gottliche Vertreter 
des Feuers, insofern dasselbe die kunstreiche Arbeit in Metallen 
ermoglicht und fdrdert. Dieser Hauptzug im Wesen des Gottes 
kann selbstverstandlich nicht alter sein als die Metallarbeit selbst, 
deren erste Anfange wir vielleicht in die letzte Periode der 
arischen Urzeit setzen diirfen. Die eigentliche Ausbildung dieser 
Kunst gehdrt aber erst der Zeit nach der Volkertrennung an, und 
daher wohl auch die Ausbildung eines eigentlichen Schmiedegottes. 
Hephaestos aber beriihrt sich in so augenfalliger Weise mit der 
Schar jener kunstreichen, oft mifigestalteten Damonen, Elben und 
Zwerge der Arier, die zum Kreise der Seelen und Seelengotter 
gehoren, dab er von ihnen sich gar nicht trennen labt. Er stammt 
rnit dem am meisten charakteristisch en Teile seines Wesens, wie 
ich glaube, aus diesem Kreise her und soli daher erst spater 
behandelt werden. 

Neben den mannlichen Feu ergo ttern besitzen die Griechen aber 
auch noch eine weibliche Feuergottheit. Sie zeigt nicht jene 
seltsamen, irrationalen Ziige, die wir bei Apollon beobachtet haben,, 
dafiir entschadigt sie aber durch die wohltuende Klarheit ihres; 
Wesens: Hestia, die Gottin des hauslichen Herdfeuers. Sie 


Vgl. Preller a. a. O., I, S. I4I. 
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spielt im My thus keine grofie Rolle, um so wichtiger erscheiiit 
der ihr gewidmete Kultus. Und nicht zu unterschatzen ist das 
moralische Moment, das in dieser Gottergestalt hervortritt. Es 
ist nicht von der Gro6e und Erhabenheit wie bei der Gestalt des 
Apollon, aber von stiller, intensiv wirkender Kraft. Hestia gilt 
al's eine der ehrwiirdigsten Gottheiten der sittlichen Weltordnung. 

Der hausliche Herd ist der Mittelpunkt jedes Hauses. Hestia, 
die Gottin des hauslichen Herdfeuers, bildet den Mittelpunkt des 
religibsen Familienlebens der Griechen. Sie fehite in keinem 
Hause und iiberail wirkte ihr einfacher Kultus still, aber machtig 
auf Herz und Gemiit der Menschen. Der hausliche Herd war 
ihr Opferherd. Er war der x\ltar des Hauses. Um ihn sammelte 
sich die ganze Familie zu festlicher Feier an den Familientagen 
der Apaturien und Amphidromien. Der Hausvater oder die 
Hausmutter besorgten den einfachen Kult. 

Aber Hestia wird auch zu einer offentlichen Gottin, indem 
zusammengehorige Fainilien, Gemeinden, Stadte, ja ganze Lander 
in einem bestimmten heiligen Herdfeuer ihren gemeinsamen 
Mittelpunkt symbolisierten und sich damit gleichsam ais eine 
s*ro6e Familie bekannten. So batten in Attika die zwblf ur- 

o 

sprlinglich getrennten Gemeinden jede ihr Gemeindehaus , ihr 
Prytaneion, und darin ihre Hestia. Nachdem sich alle zwolf zum 
attischen Staate zusammengeschlossen, hatten sie im Prytaneion 
zu Athen ihre gemeinsame Hestia. So hatten auch die Arkadier 
in Tegea ihren Gemeindeherd (xoivij eatla), so gab es eine 
Hestia des makedonischen Konigreichs, eine Hestia im Prytaneion 
zu Olympia usw. L In den Geraeindehausern besorgten die Vor- 
steher des Gemeinwesens, die Konige, Archonten oder Prytanen, 
den Kult der Hestia. Das Feuer wurde daselbst bestandig 
brennend erhalten. 

Hestia gilt als eine jungfrauliche Gottin. Ihr hat Zeus statt 
der Heirat ein schones Ehrengeschenk verliehen, dal3 sie mitten 
im Hause sitzt und Fett als Opfer empfangt, dal3 sie in alien 
Tempeln der Gotter und bei alien Menschen geehrt wird Bei 

^ sazla May^edoviKTls iSaGtlaiag'^ vgl. Preller a. a. O., I, S. 346, Anm. i. 

2 Vgl. den homerischen Hymnus auf Aphrodite v. 29 — >32. 
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alien Opfern wurde mit einer Spende an Hestia begonnen nnd 
rnit einer solchen geschlossen, bei alien Gebeten mid sonstigen 
religidsen Handlungen wurde sie zuerst genannt, und auch in den 
dffentlichen Schwurformeln pflegte man Hestia vor alien andereii 
Gdttern zu nennen Man dachte sie sich auch im Olympos 
thronend, die einzige Gdttin, welche dort stets an ihrer Stelle 
verharrte, wahrend die anderen ab und zu gingen^. 

Hestia iibt somit dieselbe Funktion aus, die der indische Agni 
Hausesherr, der iranische Nmdnopaiti ausiiben und die wir auch 
beim Apollon Domatites, Oiketas, Agyieus als urspriinglich vor- 
handen vermutet haben. Fiir den in diesem Punkte verdunkelten 
manniichen Feuergott ist die weibliche Gottheit in voller Klar- 
heit eingetreten. Neben dem groben, zum allgemeinen Lichtgott 
emporgewachsenen Feuergotte steht sie als die spezielle Vertreterin 
des hauslichen Herdfeuers, das auch zum Mittelpunkt kleiner 
und grofierer menschlicher Verbande werden kann. 

Ob die Gestalt dieser Gottin in die Urzeit zuriick reicht, kann 
erst spater erdrtert werden, wenn die verwandten Gestalten auch 
der anderen arischen Volker verglichen sind. An sich ist es 
ebenso gut denkbar, wie das Bestehen einer weiblichen Gottheit 
der aufsteigenden Sonne neben dem groBen allgemeinen mann- 
iichen Sonnengotte, der auch seinerseits natiirlich speziell in seinem 
Neuerscheinen und Aufsteigen gefeiert werden konnte. Und es 
wird vielleicht sogar wahrscheinlich durch den Umstand, daS das 
altarische Wort fiir Feuer wenigstens bei einem Teile der arischen 
Stamme weiblichen Geschlechtes ist (vgl. das litauische ugnis £ 
= indisch agnis m. usw.). Auf jeden Fall aber werden wir 
Hestia ihrem Ursprung nach bis in jene Zeit zuriick versetzen 
miissen, wo Griechen und Romer sich noch nicht von einander 
getrennt batten, denn die rdmische Vesta ist mit ihr so augen- 
faliig verwandt, daB an einer urspriinglichen Identitat beider 
Gdttinnen nicht gezweifelt werden kann. Name und Wesen beider 
stimmt ganz zusammen, Vesta aber ist wohl kaum, wie so 
manche andere Gotter, von Griechenland nach Rom hiniiber 

^ Vgi. Preiler a. a. O., I, S. 347. 348. 

Vgi, Preiler a. a. O., I, S. 343. 
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genommen, sondern eine echte, aitromische Gottheit. Das fiihrt 
uns zu der Annabme einer ebensowohl vorgriechischen wie vor- 
rornischen weiblichen Gottheit des hauslichen Herdfeiiers. 

Auch bei den Romer n steht diese Gottin als weibliche Ei> 
ganzung neben einem groBen allgemeinen Feuergotte, und darin 
liegt ein charakteristischer Unterschied der Griechen und Romer 
im Punkte der Feuerverehrung gegeniiber den asiatischen Ariern, 
den Indern und Iraniern, die nur einen mannlichen Feuergott 
kennen. 

Der rdmische Feuergott heiBt Vulcan us oder Vol- 
c a n u s und ist in diesem seinem Charakter vollkommen klar und 
unzweifelhaft deutlich, so daB ein besonderer Nachweis davon 
nicht erst gefiihrt zu werden braucht. Schon der Name des 
Gottes deutet dieses Wesen an \ und die Tatsachen des rdmischen 
Kultes wie alle sonst noch hierhergehorigen Tatsachen vereinigen 
sich darin, die urspriingliche Feuernatur des Vulcanus vollig sicher 
zu stellen. Es herrscht daher in diesem wesentlichsten Punkte 
keine Meinungsverschiedenheit unter den Forschern. 

Anders vielleicht in Laienkreisen, wo diese so bestirnmt formu- 
lierte x\nschauung vielfach wohl auffallig oder gar bedenklich 
erscheinen diirfte. Sind wir es dock seit den Zeiten der Re- 
naissance gewohnt, in Vulcanus vor allem den himmlischen Schmied, 
den kunstreichen gottlichen Metallarbeiter zu sehen, der zwar 
bestandig mit dem Feuer hantiert und arbeitet, darum aber dock 
nicht das Feuer selbst oder der Feuergott ist. Dock diese her- 
kdmmliche Ansicht stammt aus einer Zeit der romischen Kultur- 


^ Der Name Vulcanus oder Volcanus ist wahrscheinlich von der alien 
Wnrzel vark abgeleitet, welche im Veda als varc erscheint und dem indi- 
schen varcas „Glan2“ zugrunde liegt, einem Worte, welches mit Vorliebe 
gerade von dem Glanze des Feuers gebraucht wird, wie die Ableitungen 
von der Wnrzel div vom Glanze der himmlischen Lichterscheinungen. Voi- 
canus wvirde danach den Glanz des Feuers andeuten. — Kretschmer 
(Einleituug, S. 133) bringt den Naraen Volcanus mit sanskr. ulka = Feuer- 
brand zusammen, eine Ansicht, die iibrigens viel friiher schon von A. W. 
Schlegel geaufiert wurde (vgl. Preller, Rdra. Myth,, 3. Aufl., II, S. 148). 
Ist das richtig, so ware die Bedeutung „Feucr“ noch bestimmter in der 
Wurzel des Namens enthalten. 
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entwicklung, wo die griechische Mythologie allenthaiben die 
romische Gotterwelt iiberflutet und gerade auch das Bild des 
Vulcanus dutch Identifikation mit dem griechischen Hephaestos 
wesentlich umgestaltet hatte. Der altromische Kultus und andere 
unanfechtbare Uberlieferungen lassen uns aber das Urspriingliche 
und echt Romische hier wie in manchem anderen Falle deutlich 
erkennen. Und nur dies kommt fiir die Vergleichung in Betracht. 

Die Beziehungen des Vulcanus zur Schmiedekunst sind sicher 
aus griechischen Vorstellungen erwachsen Sie sind iiberhaupt 
nicht altromisch, — darin stimmen alle Kenner des Gegenstandes 
liber ein. Aus dem Kult ist es iiberhaupt nicht nachweisbar und 
nicht wahrscheinlich, dafi Vulcanus auch als Gott der Schmiede- 
kunst angesehen worden sei 

Auch sein gewohnlich so gedeuteter alter Beiname Mulciber, den 
man mit dem Schmelzen des Metalls im Feuer zusammenzubringen 
pflegte, bezeichnet vielmehr den Besanftiger der Feuersbrunst 
Die Mythen, die Dichtungen vom griechischen Hephaestos sind 
in spaterer Zeit auf den mit ihm identifizierten Vulcanus iiber- 
tragen worden und diese eigenartigen und reizvollen Gebilde 
griechischer Phantasie haben der Folgezeit das so einfache und 
klare urspriingliche Wesen des altromischen Feuergottes verschleiert. 

P r e 1 1 e r bezeichnet Vulcanus als den „Gott der Natur- 
kraft des Feuers, welche beseelend und bildend, aber auch 
zerstbrend wirkP^ Er findet, daB Vulcanus mit der Vesta zu- 
sammen, in mancher Hinsicht aber auch Vulcanus allein, sehr an 
den indischen Agni, den Feuergott der Veden, erinnere^ „In 
den alteren Kulten und Sagen — sagt Preller — erscheint Vulcan 
bald als zerstorende, bald als wohltatige, nicht selten auch als 
beseelende und zeugende Kraft, ja wie Vesta und der indische 
Agni auch als Gottheit des Herdes, der iiber dem Bestande der 
Familie wacht und im Staate Gesellung und Verbindung fordert 
Nach Wissowa ware Vulcanus im romischen Kult nicht als ein 

^ Vgl. Preller (Jordan), Rom. Myth., 3. AufJ., S. 149 Anm. 

Vgl. Wissowa, Religion und Kultus der Romer, S. 186. 

^ Vgl. Wissowa a. a. O., S. 186. * Vgl. Preller a. a. O., S. 147* 

^ Vgi. Preller a. a. 0 ., S. 148. 
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Gott des Herdfeuers gefafit worden. „Man scheint — sagt er — 
bei diesem Kulte von alters her vorwiegend die furchtbare und 
verheerende Gewalt des Feuers im Auge gehabt und Volcanus 
als einen gefahrdrohenden Gott, dessen Groll versohnt werden 
miisse, verehrt zu haben Im einzelnen weichen somit die An- 
sichten der beiden Forscher von einander ab, darin aber, dal 3 er 
der altrdmische Feuergott sei, stimmen sie ganz iiberein. 

Das Hauptfest des Yulcanus del in den heifien Monat August, 
wie Preller wohl mit Recht urteilt, „wahrscheinlich deshaib, 
v/eil Sonne und Feuer bei den Alten, auch bei den Romern oft 
gleichbedeutend gedacht und fur einander gesetzt werden^‘ Das 
ware also ein Feuerfest mit gleichzeitiger Beziehung auf die Sonnet 
Es waren die sog. Volcanalia, die am 23. August gefeiert wurden. 
Zur Kaiserzeit fanden an diesem Tage auch circensische Spiele 
statt, von denen wir leider nicht sagen konnen, seit vvann sie 
liblich waren. Das Fest erfreute sich einer groBen Beliebtheit, 
namentlich bei der Landbevblkerung, was unter anderem daraus 
hervorgeht, dafi es im Bauernkalender mit Voiiiebe zur Bestimmung 
der Zeit landlicher Arbeiten verwendet wurde. Es gehdrte auch 
zu denjenigen altromischen Festen, welche den Untergang des 
Heidentums am langsten iiberlebt haben '“K 

Diese besonders nahe Beziehung des groBen Vulcan festes zur 
landlichen Bevdlkerung, ihrem Leben und Arbeiten, die groBe 
Beliebtheit desselben gerade bei den Bauern scheint mir dafiir 
zu sprechen, daB Preller recht hat, wenn er zugleich auch an 
das Feuer der Sonne denken mdchte, und daB wir — um es 
kurz zu sagen — hier wohl eines jener groBen Feuerfeste vor 
uns haben, welche zugleich auch Sonnenfeste waren und mit dem 
Leben der Vegetation und ihrem Gedeihen in Zusammenhang 

^ Vgl. Wissowa a. a. 0 ., S. 186. 185. Ich kann iibrigens Wissowas Be- 
griindung dieser Beschrankung im Wesen des Vulcanus nicht iiberzeugend 
finden. Das Opfer lebender Fische kann auch anders gedeutet werden, als 
er es deuten will, und die Verbrennung der eroberten Waffen nach der 
Schlacht lafit den Gott auch gewifi nicht als ausschliefilichen Gott der Zer- 
storung erscheinen. 

Vgl. Preller a a. O., 3. Aufl., II, S, 151. 

^ Vgl. Wissowa a. a. 0 ., S. 186. 187. 
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standen. Dazu wiirden auch die Spiele stimmen, deren Alter uns 
nur leider unbekannt ist. 

Eiii merkwiirdiger alter Branch, der bei diesem Feste geiibt 
wnrde, bestand darin, dal3 man dem Vulcanus als Opfer lebende 
Fische ins Feuer warf h Es scheint, da 6 jeder Familienvater dies 
fiir sich und die Seinigen tat und dann wohl vermutlich im Feuer 
des hauslichen Herdes Die Fische wurden von den Tiber- 
fischern geliefert und nicht auf dem gewohnlichen Fischmarkte, 
sondern an einem besonderen, dem Vulcan geweihten Platze (area 
Vulcani) feilgeboten, wofiir die Fischer am 7 . Juni ihre Fischer- 
spiele (ludi piscatorii) feiern durften. Nach Preller kamen dabei 
bestimmte kleine Fische zur Verwendung, die sog. maenae, und 
waren dieselben als stellvertretendes Opfer fiir die menschlichen 
Seelen dargebracht worden Auch W i s s o w a bezeichnet den 
Branch als ein stellvertretendes Opfer, das nach seiner Ansicht 
dazu bestimmt gewesen ware, den Groll des gefahrdrohenden 
Feuergottes zu versdhnen Warum gerade Fische das Opfer 
bilden, wird damit freilich nicht erklart. Fiir uns liegt es nahe,. 
dabei an jene uralten merkwiirdigen Beziehungen zu erinnern, 
welche der altarische Feuergott ohne Zweifel zum Wasser hatte. 
Ob in dem Fischopfer fur Vulcanus eine Erinnerung daran sich 
erhalten hat, miissen wir dahingestellt sein lassen. Fiir erwagens- 
wert mochte ich die Frage doch wohl halten 


^ VgL Preller a. a. 0 ., 3. Aufl., 11 , S. 15 1 ; Wissowa a. a. O., S. 185. 

* Vgl. Preller a. a, O., S. 1 51. 

® Vgl. Preller a. a. 0 ., S. 151; Wissowa a. a. O., S. 185. Diese kleinen 

Fische sollen auch sonst als stellvertretendes Opfer pro animis humanis 

erwahnt werden, s. Preller a. a. O., S. 15 1. 

Vgl. Wissowa a. a. O., S. 185. 

^ In Indien werden die Nachstellungen, welche die Fische von den Fischern 
zu erleiden haben, dadurch erklart, dafi ein Fisch den Agni verraten habe, 
als dieser sich im Wasser versteckt hatte und von den Gotlern gesucht 
wurde. Agni fluchte deswegen den Fischen, sie sollten mit List getotet 
werden (TS 2, 6, 6, i). — Im allgemeinen gilt in Indien der Fisch als ein 
giiickverheifiendes Symbol, wie aus vielen Brauchen deutlich hervorgeht 
(vgl, Zachariae, WZKM, Bd. XVIII, S. 299 — 306; Pischel, Der Ur sprung 
des christlichen Fischsymbols, Sitz.-Ber. der kgl. preufi. Akadeniie der Wiss., 



^^8 Fcuergotter und Feuerkult der Griechen und Romei:. 

An die Friihlingsfeuerfeste der verwandten Arier werden wir 
bei Vulcanus diirch eine merkwiirdige Beziehung und damit ver- 
bundenen Branch erinnert- 

Vulcanus gilt als Gatte oder Genosse der Gottin Maja oder 
Majesta, der „Hehren“, welche ihr Fest am ersten Tage des Mai- 
monats hatte. An diesem Tage wurde ihr ein Opfer dargebracht, 
und zwar dutch den Priester des Vulcanus, den sog. Flamen 
Volcanalis. Das zeigt im Kultus deutlich genug die enge Ver- 
bindung der beiden Gdtter, des Feuergottes und der Maja, der 
gefeierten Gottin des ersten Maitags, die man darum geradezu 
Maigottin nennen mochte. Zwar ist uns leider von ihrem Wesen 
sonst nichts iiberliefert \ doch hat Preller wohl recht, wenn er 
in ihr eine der Bona Dea verwandte Gestalt vermutet und gerade 
um der Verbindung mit der alten lateinischen Maja willen in 
Vulcanus auch einen wohltatigen, befruchtenden Naturgott sehen 
will Eine Gottin des im Friihling beginnenden vegetativen 
Segens liegt gewib am nachsten in der am ersten Mai gefeierten 
rdmischen Gottin zu suchen, deren Name geradezu nichts ist als 
die weibliche Form des Maimonates. Wenn der Priester des 
Feuergottes Vulcanus dieser Gottin am ersten Mai ein Opfer dar- 
bringt, dann ist es unmoglich, bei dieser Verbindung nicht an 
die weitverbreiteten Maifeuer, die Feuerfeste zu Beginn des Mai- 
monats zu denken. Im romischen Kultbrauche, wie ich ihn fasse, 
hatten diese Feste eine Art sakraler Stilisierung erfahren. 

Im Friihlingsfest seiner Gattin Maja wie in seinem eigenen 
Hauptfeste, den Volcanalia, im August, tritt somit der Feuergott 
Vulcanus in der weitesten Fassung seines Wesens, in seiner Be- 
ziehung und nahen Verwandtschaft zum Sonnenfeuer hervor, wie 
uns das bei anderen groBen Feuergottern der Arier schon langst 
wohlbekannt ist. Unsere Auffassung, die wesentlich mit derjenigen 
von Preller zusammenfallt, stimmt aufs beste zu all unseren bis- 
herigen Ergebnissen. 

Eine nahere Beziehung des Vulcanus zum Feuer des hauslichen 

philcis.-hist KL, 1905, IL. Mai). Der alte Soimengott Vishim erscheint in 
Fischgestalt als Retter des Manu und datnit des ganzen Menschengeschlechtes. 

^ Vgl. Wissowa a. a. O., S. 185. ® VgL Preller a. a, O., 11 , S. 149. 
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Herdes wird von Wissowa in Abrede gestellt, und er mag, soweit 
der Kult in Betracht kommt, mit dieser Ansicht recht haben. 
Dagegen tritt es in unseren altrdmischen Sagen deutlich hervor, 
daB man auch im Feuer des hauslichen Herdes sich Gott Vulcanus 
waltend dachte. So erzahlte naan vom sagenhaften Griinder der 
Stadt Praeneste, dem Caeculus, daB er ein Sohn des Vulcanus 
sei, und zwar soil ihn seine Mutter durcb eine vom Herdfeuer 
gesprungene Kolile empfangen haben. Noch dramatischer ist die 
Geschichte von der Zeugung des beriihmten Kdnigs Servius Tullius, 
der gleichfalls fur einen Sohn des Vulcanus gait. Aus der Flamme 
des Herdfeuers der Konigsburg streckte sich seiner Mutter Ocrisia 
die mannliche Kraft entgegen. Sie erschrickt und entflieht, doch 
die weise Konigin Tanaquil heifit sie, sich brautlich geschmiickt 
an das Herdfeuer setzen — und der Sohn dieser Stunde ward 
fiir einen Sohn des Vulcanus gehalten 

Offenbar herrscht in diesen Sagen die Vorstellung, dab auch 
im Feuer des hauslichen Herdes Vulcanus, der Feuergott, waltet. 
Als solcher wird er in bestimmten Fallen auch zum Vater und 
Ahnherrn, wie Apollon und Agni in allgemeinem Sinne so genannt 
werden. Wir brauchen Vulcanus nicht gerade zu einem speziellen 
Herdfeuergotte zu stempeln. Er ist der groBe allgemeine Gott 
des Feuers und als solcher erscheint und betatigt er sich auch 
in der Flamme des hauslichen Herdes. 

Unter den Kultusstatten des Feuergottes Vulcanus in Rom ist 
als besonders merkwiirdig das alte Volcanal auf dem Comitium 
hervorzuheben, „welches wie eine Art von Staatsheerd erscheint, 
gleich jenem Herde in Praeneste, an welchem der Griinder der 
Stadt gefunden wurde. Es war kein eigentlicher Tempel, sondern 
nur eine iiber das Comitium erhdhte Flache (area), wahrscheinlich 
mit einer Feuerstatte und einem Saeptum — d. h. einer Um« 
zaunung — versehen, wie auch die anderen sog. Volcanaiia in 
Rom zu denken sein werden. Indessen hatte dieser Platz fiir die 
Stadt und den Staat eine ganz besondere Bedeutung, da er dutch 
die alte Erinnerung an die Verbindung der Rdmer und Sabiner 


^ Vgl. Preller a. a. O., S. 149; Wissowa a. a. O., S. i86. 
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iind eine ebenso alte Praxis der biirgerschaftlichen Versammlungen 
geweiht war. Hier sollen Romulus und T. Tatius ihre Zusammen- 
kiinfte gehalten haben, wie spater die verbiindeten Romer und 
Quiriten und die Patrizier liberhaupt hier berieten, auf dem 
Comitium, fur dessen geheiligten Focus nach Art des spateren 
Vestadienstes also dieses Volcanal gehalten werden darf^.'^ 

Merkwiirdig und interessant ist der mehrfach geiibte Branch, 
solchen Personen, die vom Blitze, dem Feuer des Himmels, ge- 
troffen waren, auf dem Volcanal Statuen zu errichten Es sieht 
so aus, als ob man sie wie Auserwahlte des Feuergottes betrachtet 
hatte. Wie friiher das Sonnenfeuer, so ist hier das Blitzfeuer in 
seiner Verwandtschaft mit dem irdischen Feuer erkannt, und die 
Natur des Vulcanus als des grofien allgemeinen Feuergottes tritt 
auch dadurch nur immer deutlicher hervor. 

Vor allem aber erscheint Vulcanus im Kult als der furcht- 
bare, gefahrdrohende, zerstorende Gott, der Gott 
der verheerenden Feuersbriinste, dessen Grimm be- 
sanftigt und versohnt werden mu6. Ist er versohnt und milde 
gestimmt, dann besanftigt er das Toben der Flammen ^ und schiitzt 
die Bedrohten vor der Gefahr. So zeigt er sich deutlich als Herr 
und Regierer des feurigen Elementes. Gerade in seiner Eigen- 
schaft als Besanftiger der Feuersbriinste tritt Vulcanus in Rom im 
Laufe der Zeit immer starker hervor, namentlich seit der Neu- 
ordnung der stS,dtischen Bezirkseinteilung unter Augustus, die mit 
dem Feuerloschwesen zusammenhing. Vulcanus tragt in dieser 
Eigenschaft oft den Beinamen Quietus, der beruhigte Vulcanus^ 
und wird namentlich in Verbindung mit einer Gdttin Stata 
Mater verehrt, welche nach romischem Glauben die Macht hatte,. 
das Feuer zum Stehen zu bringen. In verschiedenen Vierteln 
Roms fanden sich Heiligtiimer, welche diesen beiden Gottern 
gemeinsam gewidmet waren. Bisweilen wurde ein solches un- 

^ ygl. Preller a. a. O,, 3. Aufl., II, S. 150. 

, Vgl. Preller a. a. 0 ., 11 , S. 151, 

In dieser Eigenschaft heifit er Mulciber „der Besanftiger“, auch mitis, 
milde- Vgl. die Inschrift Volk(aiLo) miti sive mulcibero, VVissowa a. a. O.,, 
S. 186, Anm, 3. 
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mittelbar nach einer Feuersbrunst errichtet. Die Stadt Perusia 
wahlte sich sogar, nachdem sie bis auf das Volcanai ganz abge- 
brannt war, den Vulcanus statt der Juno zum Schutzgott^. 

Der furchtbare, zerstorende Feuergott Vulcanus ist aber aucli 
geradezu zum Kriegsgott geworden, wie wir auch schon Apollon 
und Agni als gefahriiche, kriegerische Gotter kennen. Vulcanus 
wil'd bfters unter den romischen Kriegsgottern genannt, und es 
war alte Sitte, einen Teil der Beute nach gewonnener Schlacht 
auf dem Schlachtfelde selbst zu verbrennen, indem man sie dem 
Vulcanus und anderen Gottern der Vernichtung weihte^. 

Alles in allem erscheint Vulcanus deutlich als ein groBer allge- 
meiner Feuergott der Romer. Ibn erganzt als eigentliche Gottheit 
des hauslichen Herdfeuers die mit der griechischen Hestia so 
augenfallig verwandte Gdttin Vesta *1 


1 Vgl. Preller a. a. O., II, S. 153. 154. Wissowa a. a. O., S. 185. 186. 

2 Vgl. Preller a. a, O., II, S. 152. 

2 Der Name der Vesta wie auch der griech. Hestia, alter Vestia [Feoria) 
wurde friiher mit der alien Wurzel vas „verweilen, wohnen, sich zur Nacht 
aufhalten“ zusammengebracht. Davon ist das vedische Wort vastu „das 
Haus“ abgeleitet. Von vastu kommt das Adj. vastva „zuni Hause gehorig“ 
und das Femininum dieses Adjektivs, vastvi aus vastvia entsprache im wesent- 
lichen dem Namen Vestia — Hestia — Vesta. ,,Die zum Hause geh.drige“ 
ware eine ganz passende Bezeichnung der Herdgdttin. Doch ist diese 
Etymologic jetzt von vielen aufgegeben, indem sie es vorziehen, die griechiscli- 
romischen Namen Vestia — Vesta vielmehr von der alten Wurzel vas „leuchten, 
brennen“ , abzuleiten, was bei einer Feuergottin nattirlich auch mdglich ist. 
Fiir ganz unwahrscheinlich halte ich die Ansicht jener Gelehrten, welche 
die doch so echte altromische Gottin Vesta aus Griechenland, von der Fear la 
herieiten wollen. Diese Ansicht wird man zumal dann endgiiltig fallen 
lassen miissen, wenn Hugo Ehrlich mit seiner Etymologic des griechischen 
Namens recht hat, wie sehr wahrscheinlich. Ehrlich betont mit Recht, dal3 
die Form l<7T/a blofi einem Dialekt, dem attischen, angehort. Sonst heifit 
die Gottin uberall, und auch in Grofigriechenland, vielmehr iar/a, woven 
man das romische Vesta unmoglich herieiten kann. Diese Form fiihrt E. auf 
eine Wurzel suit ,,brennen“ zuriick, welche im Altnordischen und Althoch- 
deutschen (swidan „brennen“) nachweisbar ist. Darnach wiirde iai:ia eigent- 
Hch den „Brand“ des Herdes bedeuten. Der Name Vesta, den auch E. 
auf die Wurzel vas j,ieuchten, brennen“ zuruckfiihrt, hatte mit laricc also 
etymologisch nichts gemein. Die Form forla halt er fiir kontaminiert aus 
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Vesta hatte ihren Sitz im Mittelpunkte des romischen Hauses, 
im Atrium, dessen Name schon alter Wahrscheinlichkeit nach so 
viel v»^ie Feuergemach oder Feuerstatte bedeutet Es ist der 
Hauptraum und gewissermafien das Allerheiligste des Hauses. 
Hier findet sich der Altar der Vesta, der hausliche Herd, an dem 
die Zeremonie der Eheschiiefiung vorgenommen wurde, dutch 
Umwandeln des hauslichen Altars und Opfer eines Far-Brotes in 
dem Feuer desselben Hier stand das Ehebett, der Lectus genialis. 
Hier standen auch die Bilder der Laren und Penaten, die so eng 
mit Vesta verbunden erscheinen. Hier sammelte sich die Famiiie 
zum tagiichen Mahle. Der j ungen Gattin wird beim Einzuge in 
das neue Haus Feuer vom Altar des hauslichen Herdes entgegen 
getragen. Hier im Mittelpunkte des Hauses waltet die Hausfrau 
und ihr fallt naturgemafi die kultliche Pflege des heiligen Herd- 
feuers und seiner Gottin zu. In Vertretung der Hausfrau sorgt 
die Wirtschafterin, die Villica, taglich vor dem Schlafengehen 
dafiir, daB der Herd rein und ringsherum gut gekehrt sei Der 
hausliche Herd mit seinem Vestafeuer und den Bildern der Laren 
und Penaten bildete „das alte Faniilienheiligtum, bei welchem 
taglich und bei alien festlichen Gelegenheiten die Familienandacht 
verrichtet wurde und an welchem alle teuersten Erinnerungen 
hingen^^ L 

Die Bedeutung der Vesta tritt auch darin zu Tage, daB sie 
— wie die griechische Hestia — bei jedem Gottesdienste mit- 
verehrt wird. Nach rbmischer Opferregel muBte die Reihe der 
anzurufenden Gotter stets mit Janus beginnen, mit Vesta schlieBen^. 
Diese beiden — Janus und Vesta — verkbrperten nach Wissowas 
Bemerkung dem Romer der Folgezeit so recht die Religion der 

tozia und eaxd^a (Vgl. Ztschr. f. vgl. Sprachf. Bd. 41, Heft 3, S. 289 — 294). 
Darnach waren also die Gottergestalten nah verwandt, nicht aber die Namen, 
deren Zusammenklang nur auf Tauschung beruhte. 

^ Der Name atrium hangt mit dem avestischen Worte atar ,,Feuer‘^ 
zusammen. Vgl. oben S. 494 Anm. 2. 

2 Vgl. Rofibach, Rom. Ehe, S. 108— -no. 314 ff. — L. v. Schroeder, 
Hocbzeitsbrauche der Esten, S. 128. 

Vgl. Wissowa a. a. O., S. 142. •*= Vgl. Prelier a. a. O., S. 156. 

Vgl. Prelier, a. a. O., 11 , S. 172; Wissowa a. a. O., S. 141. 142. 
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AItvorderen Vesta ist das einzige weibliche Mitglied des obersten 
Kreises altrdmischer Gotten Sie wird, obgleich eine jungfrauliche 
Gdttin, auch Vesta mater genannt, — ein Ehrenname, der dem 
Janus pater entspricht und der Vesta wohl nur die voile Wiirde 
der gottlichen ‘Hausherrin und Hausmutter verleihen soli. 

Vesta ist aber nicht nur die Herdgottin jedes einzelnen Hauses, 
sie ist auch zur offentlichen Gottin geworden, ganz ahnlich wie 
Hestia bei den Griechen, indem bestimmte menschliche Geniein- 
wesen sich um eine alien gemeinsame Vesta scharen und sich 
damit gewissermafien als eine grofie Familie bekennen. Jede 
Stadt hatte ihre Vesta und ihre Penaten, wohl nicht nur bei den 
Latinern, sondern auch bei den anderen italischen Vdlkern. 
Auch war es in Italien wie in Griechenland Sitte, dafi Pflanz- 
stadte das Feuer ihrer Vesta am Herde der Mutterstadt enb 
ziindeten Manche solche offentliche Vesta ist uns genauer 
bekannt. So die von Alba Longa, von Lavinium, vor allem aber 
natiirlich die Vesta der Stadt Rom. 

Die Vesta des romischen Volkes hatte ihren Tempel am Ab* 
hange des Palatinus zum Forum zu. Er ist noch erhalten, ein 
kleiner Rundtempel, der alteste Tempel Roms. Ein Bild der 
Gottin hat sich nie darin befunden, nur der heilige Herd der 
Vesta mit dem nie veiidschenden Feuer, und einige dazu ge- 
horige Heiligtiimer. Es war der Staatsherd von Rom, ganz ent- 
sprechend der romischen Anschauung, die stets Gemeinde und 
Familie in Parallele setzt Statt der Hausfrau sorgten hier die 
Vestalinnen fiir die Unterhaltung und Pflege des heiligen Feuers, 
jene jungfraulichen Priesterinnen, die aus den edelsten Familien 
der Stadt gewahlt wurden. Es ist bekannt, wie streng auf die 
Keuschheit derselben gehalten wurde, bekannt auch, welch ein 
Ungliick es nach dem Glauben der Rdmer war, wenn sie das 
ewige Feuer einmal aus Nachlassigkeit verloschen lieBen. Es 
muBte dann durch Reiben Oder Bohren eines Holzstiickes an oder 
in dem Holze eines fruchttragenden Baumes neu gewonnen werdem 
Nach Plutarch wurde es wohl auch an der Sonne, dem Urquell 

^ Vgl. Wissowa a. a. O., S. 141. 2 Vgl. Preller a. a. O., 11 , S. 160. 

® Vgl. Preller a. a. O., II, S. 163; Wissowa a. a. O., S. 143. 
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-des Feuers, neu entziindet Das Reibungsfeiier darf jedoch als 
das besser bezeugte gelten. Solche Erneuerung des heiligen Feuers 
fand regelmafiig nach bestimmtem Zeremoniell an jedem ersteii 
Marz statt, dem alten Jahresanfang, der bei alien Ariern ursprting- 
lich mit dem Fruhiingsanfang zusammenfiel. Es ist das bei so 
manchen Volkern der Erde wohlbekannte Neufeuer zu Neujahr, 
— ein zweifellos uralter, primitiver Brauch. (Jberhaupt war der 
einfache Kultus der Vesta ein hdchst altertiimlicher und lioch 
angesehener 

Das Hauptfest der Vesta waren die sog. Vestaiia, am 9. Juni, 
,^wo die Matronen der Stadt mit blofien Fiifien zum Tempel der 
Vesta wallfabrteten, um an dem Gemeindeherde in einfachen 
Schlisseln Speiseopfer darzubringen, wie sie solche sonst an ihrem 
eigenen Herde den Laren und Penaten des Hauses darbrachten. 
Zugleich war dieser Tag in Erinnerung der alten Zeit, wo jeder 
Hausstand noch selbst sein Geback besorgte und der Herd all- 
gemein aucb zur Bereitung des Brotes diente, ein allgemeines 
Fest der Muller und Backer, bis binab zu den Miillereseln, welche 
die Miihle trieben“ Da wurden die Esel mit Kranzen ge- 
schmuckt, wie zu Johannis bei den Letten alles Vieh bekraiizt 
wild. 

Mancbe Anzeicben deuten darauf bin, dafi die Vesta der Stadt 
Rom etwas von dem Charakter einer allgemeinen Kultusgdttin 
■angenommen hatte, deren Priesterinnen in gewisser Beziehung nicbt 
nur ihrem besonderen Kult, sondern dem romiscben Gottesdienste 
iiberbaupt dienten, durch die Beratung und Bewachung bestimmter 
Opferingredienzien. So erscheint Vesta als die Gottin des heiligen 
Feuers iiberbaupt, — des Feuers, das aucb auf anderen Gdtter- 
altaren loderte'^. 

Der Kultus der privaten Vesta trat bei den Romern im Laufe 
der Zeit mehr und mehr hinter dem Kult der Penaten, der haus- 
lichen Gotter iiberbaupt, zuriick. Im Staatskult aber bleibt Vesta 

^ Vgl. Preller a. a. O., II, S. 167; Wissowa a. a. 0 ., S. 144. Grimm, 

D. Myth. 4. Aufi, S. 508. Festus, ed. O. Miiller, S. 106; Plutarch, Numa 9. 

2 Vgl. Preller a. a. 0 ., II, S. 167; Wissowa a. a. 0 ., S. 143. 144. 

^ Vgl. Preller a. a. 0 ., II, S. 168. ^ Vgl. Preller a, a. O., S. 1 72. 173. 
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in ihrer hervorragenden Stellung als Hauptvertreterin der alt- 
romischen Religion bis zum Untergang des Heidentums bestehen^. 
Die Vesta des Staatslierdes hielt sich bis zuletzt, als ein ehr- 
wiirdiges Wahrzeichen des alten Rom. 

Je auffallender sich die griechisch-romische Hestia- Vesta von 
dem mannlichen Hausfeuergotte bei deii Indern und Iraniern ab- 
hebt, um so interessanter erscbeint eine Nachricht des H e r o d o t 
ubei die Sky then, welche wir als die nachsten Verwandten der 
asiatischen Arier kennen und weiche man auf Grund sprachlicher 
Ubereinstimmungen geradezu zu den Iraniern rechnen zu diirfen 
glaubt. Diese bemerkenswerte Nachricht des Hero dot besteht 
nun darin, da6 nach seinen Angaben die Skythen mehr als alle 
anderen Gdtter gerade die Histie-FIestia verehrt haben sollen, 
also eine weibliche Gottheit des hauslichen Herdfeuers, und zwar 
unter dem Namen Tahiti Einen mannlichen Feuergott ervvahnt 
er nicht daneben. 

1st diese so bestimmt auftretende Nachricht eines diirchaus 
glaubwiirdigen Gewahrsmannes aus friiher Zeit richtig und wohl- 
begriindet, dann wird man nicht umhin konnen, eine weibliche 
Gottheit des hauslichen Herdfeuers bei den Ariern auch iiber die 
griechisch-romische Welt hinaus anzunehmen. Wir kommen auf 
die Frage spater zuriick. Zunachst gilt es noch, die Verhaltnisse 
bei den Germanen naher ins Auge zu fassen. 


^ Vgl. Wissowa a. a. O., S. 144. 

^ Herodot IV, 59 dsoh^ ^ihv fiovvovi toi>oSs ildaxovTai, 

{.taXiOTcii S7LL d's ^ia 'rs y.al /I 7 /', po^I^optss t^p FtIp %ov jdios slvia 
yvvalya , . oiiPOfid’Qsrat dh Ey.vdiOTi 'Jar//; hep Ta^ccL — Schrader, 
Realiex. S, 36S, vermutet fur Ta^crl etwa indem er an die alt- 

preuSischen Gotternamea Polen-gabia, Gabartai, Gabjaukiirs erianert. 
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FEUERGOTTER UND FEUERKULT DER 
GERMANEN. 

D afi die alteii German en einen mannlichen Feuergott ver- 
ehrten, sagt uns Caesar ganz dentlich in der schon friiher 
erwahnten Stelle seines gallischen Krieges Er bezeichnet den- 
selben als Vulcanus. Da er ausdriicklich nur von Gottern sicbt- 
barer Natiirerscheinungen redet und Vulcanus bei den Romero 
kein anderes Phanomen als das Feuer vertritt, kann es sich nur 
um einen Feiiergott handeln. Die Germanen des Caesar sind die 
alien Deutschen. Es mufi also bei diesen ein solcher Kult deut- 
lich hervorgetreten sein. Leider ist in dem durftigen triimmerhaften 
Material deutscher Mythologie, das wir kenneu; ein solcher Gott 
nicht vorhanden. Nur von Resteii eines Feuerkultes konnen wir 
reden, der sich bis in die Gegenwart hinein erhalten hat. Wir 
wollen dieselben spater ins Auge fassen und uns zunachst den 
skandinavischen Germanen zuwenden. Denn in der so viel 


^ Caesar, de bello Gallico VI, 21: deorum iiumero eos solos ducunt 
quos cernunt et quorum apertc opibus juvantur, Solem etVulcanum 
e t L u n a m ; reliquos ne fama quidem acceperunt. — Nach dem ganzen 
Zusammenhang kann diescr germanische Vulcanus nur der Feuergott sein. 
Es ist auffallend, dafi Schrader, der die Stelle in seinem Realiexikon 
S. 669 anfuhrt, ebendort S. 674 den Germanen einen Feuergott ebenso ab- 
spricht wie eine Gottin des Herdfeuers. Es fanden sich — sagt er — „im 
Germanischen zwar zahlreiche heilige Feuer, aber keine Ansatze zur Bildung 
eines FeuergoUes oder einer Gottin des Herdfeuers.” Nur das Letztere ist 
zuzugeben. Den germanischen Feuergott aber bezeagt uns Caesar, und in. 
Skandinavien ist er uns erhalten. 
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reicheren Gotterwelt der Skandinavier tritt uns eine scharf um- 
rissene Gottergestalt entgegen, in der sich unzweifelhaft deutlicli 
ein alter Feuergott erkennen lafit. So durchaus originell, durch.- 
aus skandinavisch die Gestalt des Loki unzweifelhaft ist, sie 
beriihrt sicli dock in merkwiirdigster Weise in einer ganzen Reihe 
wichtiger und interessanter Punkte sowohl mit i\gm, wie auch 
mit Apollon, mit Prometheus und mit Vulcanus, so daB wir den 
nordischen Feuergott deutlich als eine eigentiimlich entwickelte 
Parallelgestalt der genannten arischen Gotter erkennen. Wie das 
Wesen und die Stellung dieses Gottes, sein Verhaltnis zu den 
Verwandten naher zu charakterisieren, wie sein Ursprung und 
seine Entwicklung zu denken ist, kann sich uns erst aus der ver- 
gleichenden Untersuchung ergeben. 

Da6 der altnordische Loki in der Tat als ein alter Feuergott 
Oder — wenn man lieber will — Feuerdamon zu fassen und 
nur unter dieser Voraussetzung ganz und wirklich zu verstehen 
ist, scheint mir kaum einem Zweifel zu unterliegen. Es ist dies, 
auch seit jeher von den meisten Forschern anerkannt worden, 
dock soli nicht verhehlt werden, daiS sich auch andersartige Aiif- 
fassungen und Deutungen geltend zu machen gesucht haben, zum 
Teil von sehr urteilsfahiger Seite. Im Wesen und Mythus dieses 
Gottes findet sich gewifi viel Dunkles und Ratselhaftes, viel 
Irrationales, was die Moglichkeit sehr verschiedenartiger Deutung 
in sich birgt. Gerade das Dunkle und Irrationale zeugt aber 
auch in diesem Falle fur das i\lter der Gottergestalt und ist uns 
darum besonders wertvoll, ahnlich wie friiher bei Apollon. Die 
seltsamsten Mythen von Loki erklaren sich gerade durch die 
Feuernatur des Gottes am besten, wie die Vergleichung uns 
zeigen wird, — und eben dieselbe Natur offenbart sich an ihm 
in den einfachen, ja primitiven Anschauungen und Redensarten, 
die das Volk im Norden noch heute mit Loki verbindet, die 
noch heute dort im Volksmunde lebendig sind. Dab das Feuer 
dem Wesen dieses Gottes zugrunde liegt, ist daher wohl un- 
zweifelhaft. 

Mit Recht bekaiiipfte schon Simrock s. Z. die Ansicht von 
We inhold, welcher den Loki zu einem Wassergott machen, 
35 '^’ 
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woiltc^ Ohne Zweifel hat Loki auch zum Element des Wassers 
deutliche Beziehungen, aber nicht mehr und nicht minder als 
dies auch bei Agni und bei Apollon der Fail ist, den Feuergottem, 
die aus dem Wasser, d. h. dem Wolkenwasser stammen und in 
das Wasser fahren, aus ihm wieder heraus kommen. Und wenn 
Loki das Schiff steuert, auf welchem Muspels Sohne, die Flammen, 
bei der groben Weltkatastrophe iiber die See heran gesegelt 

kommen, dann geschieht auch das gerade aus dem Grunde, weii 
er Feuergott ist Mit Recht bekampft auch in neuerer Zeit 

R. Much die in diesem Punkte ganz unzuiangiiche und jeden- 

falls irrige Ansicht von Mogk, der auf Grund einer durchaus 
fraglichen Etymoiogie Loki als den „Schliel3er^^, den „Endiger‘^, 
den alles abschliefienden Gott erklart und in ihm eine abstrakte 
Bildung spaterer Zeit erkennen will Sehr richtig sagt Much 

in seiner schonen Untersuchung iiber den germanischen Himmels- 
gott: „Irgend einen wesentlichen Zug an Loki, der sich nicht 
ieicht unmittelbar oder mittelbar aus seiner Feuernatur verstehen 
iiefie, finde ich nichF^'h — Er ist in der Tat auch nicht zu 

hnden, und man darf sich fast wundern, wie es mdgiich war, dies 

jemals zu verkennen, wenn nicht die friiher erwahnten dunklen und 
irrational en Ziige im Wesen des Gottes dies doch erklarlich er- 
scheinen lieBen. 

Wir gehen von jenen merkwiirdigen volksttimlichen Anschau- 

^ Vgl. Simrock, Deutsche MythoL S. 117. 119. 133 ff. 346. 

^ Vgl. Simrock a. a. O., S. 143. 

® R, Much, Der germanische Himmelsgott, S. 57. Man vergleiche dort 
auch S. 58 und die ganze Auseinandersetzung iiber Loki, namentlich von 

S. 52 an. Beziiglich der Etymoiogie von Loki als „Schiiefier, Endiger^* sagt 
Much S. 57 richtig, dafi dieselbe jedenfalls viel zu abstrakt sei, als dajB sie 
den urspriingiichen Sinn des Namens trefifen konnte. Diese Bedeutung ware 
auch keineswegs fur das Wesen Lolds wirklich charakteristisch und zu- 
treffend. Much vermutet Zusammenliang des Namens Loki mit logi „die 
Flanime“ und dem Feuerdamon Loge. Das ist moglich, wenn Loki nach 
der germanischen Lautverschiebung aus dem Keltischen entlehnt ware. Das 
Lautverhaltnis ware dann das gleiche wie in got. reiks zu altnord, Rigr. 
Vielleicht hat Much recht, doch sehen wir wcgen der Unsicherheit der 
Etymoiogie von Loki bei der Feststellung seines Wesens besser von einer 
soldi en ganz ab. 
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ungeii, Redensarteii und Brauchen aus, weiche noch bis in die 
neiiere Zeit hinein in verschiedenen Gegenden Skandinaviens, in 
Norwegen, Schweden und Island fortleben und uns deutlich zeigen, 
welcbe elementare Vorstellung das skandinavische Volk mit dem 
Naraen Loki oder Lokje verbindet. Schon Jakob Grimm und 
dann Felix Liebrecht haben uns solche aus nordischen 
Quellen mitgeteilt. Sie finden sich auch in Golthers Handbucb 
der germanischen Mythologie ansprechend zusammengestellt. 

In Norwegen pflegt man den sog. „Pelz‘^ von abgekochter 
siiBer Milch in das Feuer zu werfen, ja es heifit sogar, man so lie 
das tun. In Telemarken geschieht das auch, und zwar damit 
„Lokje^‘ diese Haut bekomme. Es liegt hier, wie schon Lieb- 
recht bemerkt hat, offenbar ein Feueropfer vor, und das Feuer 
wird als „Lokje^^ bezeichnet^l 

Wenn das Feuer stark knistert, sagt man in Norwegen: Lokje 
])rugelt seine Kinder'^! Die zum Feueranziinden verwendeten 
Spane heifien auf Island Lokis Spane (Loka spoenir) *1 Kinder, 
weiche einen Zahn verlieren, werfen denselben in Smaland, also 
in Schweden, in das Feuer mit den Worten: Loki, gieb mir einen 
Beinzahn, hier hast du einen Goldzahn^l 

In, alien diesen Fallen sieht man deutlich, dafi das Volk niit 
„Loki‘^ Oder „Lokje^‘ das Feuer bezeichnet. Dasselbe gilt wenigstens 
zum Teil auch in dem folgenden Falle. Wenn ein Brand oder 
Hitze die Wiesen versengte, soli auf Island die Redensart ublich 
gewesen sein : Loki fahrt liber die Acker ^ ! Bei einem „Brande‘^ 
wiirde es sich wieder um das Feuer handeln, bei der „Hitze''^ 
aber um die Sonne und deren Glut. Die merkwiirdige Beziehung 


^ Vgl. Felix Liebrecht in seinem schonen Buche „Zur Volkskunde“» 
S. 331. 

^ Vgl. Liebrecht a. a. O., S. 328 ; Grimm, Deutsche Myth., 4. Aufl., S. 201 ; 
G o 1 1 h e r , Handbuch der german. Mythologie, S. 409. Eine offenbar jungere, 
abgeschwachte, resp. modernisierte Form der Redensart lautet nach Liebrecht: 
Die Hexen prtigeln ihre Kinder, a. a. O,, S. 328. 

® Vgl. Grimm a. a. O., S. 200; Golther a. a. O., S. 409. 

^ Vgl. Golther a. a. O., S. 409. 

Loki fer yfir akra. Grimm a. a. O., S. 200; Golther a. a. O., S. 409. 
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Lokis zum Sonnenfeuer werden wir bald noch aiis andereii 
nordischen Redensarten kennen lernen und naher beleuchten. 

Das skandinavische Volk sieht offenbar nach den angefiihrten 
Zeugnissen auch heute noch in deni Feuer ein damonisches 
Wesen, das gefiittert werden niufi, das gewisse Gaben zu verleihen 
im Stande ist, das Kinder hat und sie gelegentlich prtigelt, — und 
es nennt dieses elementarisch-damonische Wesen Loki oder Lokjel 
Diese einfache, elementare Anschauung ist aller Wahrscheinlichkeit 
nach alter als die mythischen Erzahlungen der Edda und aller 
nordischen Sagenbiicher. Sie ist eine jener Urzellen der Mytho- 
iogie im Denken des Volkes der Gegenwart, auf welche zuerst 
W. Schwartz so energisch aufmerksam gemacht hat. Es liegt 
hier ein lebendiges Beispiel dafiir vor, mit welcher Zahigkeit sich 
oft solche ganz elementare, mythologische Anschaimngen bis auf 
den heutigen Tag im Volke erhalten haben. 

Wenn wir nun Charakter und Wesen des Loki, wie ihn tins 
die Edda und verwandte Quellen schildern, naher ins Auge fassen 
und mit denen des Agni und des Apollon vergleichen, dann 
scheint zunachst ein fast uniiberbriickbarer xAbstand vorzuliegen, — 
eine Verschiedenheit, die nicht zum Vergleichen einladt, sondern 
weit eher davon abschrecken konnle. Es fallt vor alien Dingen 
in die Augen, wie stark in dem germanischen Gotte die schad- 
lichen, gefahrlichen, verderbenbringenden Seiten gegenuber den 
freundlichen und segnenden hervortreten. Loki ist schliefilich 
geradezu zu einem bosen, tiickischen, schrecklichen Gotte ge- 
worden, wahrend Agni und Apollon doch ganz vorwiegend gute, 
reine, ja heilige Gotter sind, wenn ihnen auch das dem feurigen 
Element innewohnende Furchtbare und Gefahrdrohende keines- 
wegs ganz mangelt- Der germanische Gott aber hat sich fast 
ausschiieblich nach dieser Richtung, ins Arge hinein, entwickelt. 
Man kdnnte eher geneigt sein, Loki mit dem rbmischen Vulcanus 
zu vergleichen, der im Kult jedenfalls auch mehr mit der furcht- 
baren, gefahrdrohenden Seite seines Wesens hervortritt. Doch 
dem romischen Feuergotte mangelt durchaus jenes Element der 
Arglist und Tiicke, der bewufiten Bosheit und Feindseligkeit, der 
Liige und des Betruges, wodurch die Gestalt des Loki so ab- 
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stofiend wirkt, und darum hat auch hier der Vergleich von vorn- 
herein nichts recht Uberzeugendes. 

Ehe v^^ir daran gehen, den eigentlimlichen Charakter des Loki, 
seine Entwicklung ins Arge und Bose hinein, genetisch zu er- 
klareiij wird es notwendig sein, das soeben Gesagte in gewisser 
Weise einzuschranken. 

Es mangelt nicht an Anzeichen dafiir, daB Loki urspriinglidi 
nicht in dem Grade wie spaterhin ein arger, boser Gott war. So 
darf schon der Umstand nicht iibersehen oder gering geschatzt 
werden, daB Loki doch immerhin noch einer der Asengotter, 
also der eigentlich guten und heiligen Gotter ist, nicht etwa zu 
den Feinden derselben, den Riesen und bosen Unholden gehdrt. 
Wir sehen in mancher alteren Mythe den Loki noch durchweg 
als einen guten Gott und ganz im Interesse der anderen guten 
Gotter wirken. So insbesondere in der beruhmten Sage von Th5rrs 
Heimholung seines Hammers aus Jdtunheim. Da miiht sich Loki 
ehrlich ab, das gute Werk zu Stande zu bringen. Er fliegt als 
Kundschafter aus und erspaht, wohin der Hammer gekommen. 
Er begleitet als Magd verkleidet den Thorr in die Riesen welt, 
und ais dort Gefahr der Entdeckung droht, weiB er mit klugem 
Wort dieselbe abzuwenden, so daB endlich der Plan glucklich 
gelingt. Uberhaupt tritt seine Klugheit oft hervor, wenn sie auch 
meist sich als List und Schlauheit offenbart. Er ist ein Huger 
und schoner Gott. Mit dem eddischen Gottervater und Himmels- 
gott Odhin hat er einst in innigster Freundschaft gestanden. Sie 
haben, nach altgermanischer Sitte, einst unter griinera Rasen ihr 
Blut gemischt und sich zugeschworen, nie zu zechen, wenn nicht 
auch dem anderen das Bier munde. Daran erinnert Loki den 
Odhin, als die Gotterschar, zum Gelage in x^egirs Halle versammelt, 
ihm den Ziitritt wehren will \ 

Gedenkst du, Odhin, dafi in der Urzeit 
' Wir beide das Blut gemischt? 

Nimmer des Biers zu geniefien schwurst du, 

Man bote denn beiden es dar. 


^ Vgl. E. Mogk, Germanische Mythologie, S. 120; W. Golther a. a. 0 ., 
S. 412; Lokasenna 9. 
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Man sieht, Lokis Verhaltnis zu den x\sen ist einst ein ganz 
anderes und besseres gewesen. Audi erlangt er wirklich so den 
EinlaB und racht sich nun fiir die Krankung durch boshaften 
Spott. 

Bemerkenswert fiir die Stellung Lokis unter den nordiscben 
Gotten! ist ohue Zweifel auch der Umstand, daB er wiederholt 
mit Odliin und Hoenir im Dreiverein an der Schopfung, speziell 
an der Mensdiensdidpfung beteiligt erscheint. Statt Loki tritt 
an einer wichtigen und sdidnen Stelle der Edda in gleicher Eigen- 
schaft Lodhur auf, der nach einstimmigem Urteil der Germanisten 
sidi zweifellos mit Loki deckt und nur eine Hypostase dieses 
Gottes darstellen diirfte. Grimm fafite ihn ais die lodernde Flamine, 
jetzt wird er meist mit dem indischen Vritra, dem Damon der 
Diirre und gliihenden Sommerhitze, znsammengebradit. Die er- 
wahnte Stelle iiber die Mensdiensdiopfung findet sich in der 
tiefsinnigen Voluspa (i8) und lautet verdeutscht: 

Seele gab Odhin, Hoenir gab Sinn, 

Blut gab Lodhur und bliihende Farbe 

Es ist kein schlimmes ErbC; das den Menschen dam it zuteil 
geworden. Dem Loki verdanken sie nach altnordischeni Schopfungs- 
mythus; wie Mogk^ sagt, „Beweglichkeit, Gebarde und frisches, 
gesundes Aussehen, Eigenschaften, die die Dichter an Loki hervor- 
heben'^ Ein Demiurg dieser Art, mit dem hehren Himmelsgotte 
zusammenwirkeiid, mit ihm blutbriiderlich vereint, kann doch 
gewiB kein bdser Gott sein. 

Und dennoch erscheint Loki als solcherl Wir werden aber 
wohl mit Sicherheit behaupten diirfen, daB er nicht durchaiis und 
nicht von vornherein ein boser Gott gewesen, daB er dies viei- 
mehr erst im Laufe der Zeit mehr und mehr geworden sei. 

Der bekannte norwegische Forscher Sophus Bugge^, der in 
weitestem Umfang eine Beeinfiussung der altnordischen Mythoiogie 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 200; Mogk a. a. 0 ., S. 120; Simrock a. a, O., 
vS. 32. 132. 1 13. ® VgL Mogk a. a. O., S. 120. 

Vgl. Bugge, Studien uber die Entstehung der nordiscben Gotter- und 
Heldensagen (deutsche Ubersetzung von O. Brenner), Miinchen 1889; S. 73 ff. 
und bfters. 
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durch christliche Ideen und Vorstellungen aiinimmt, hat die Ver- 
mutung ausgesprochen und in geistreicher Weise zu begriinden 
versucht, die Gestalt des Loki sei aus dem judisch-christliclien 
Lucifer hervorgegangen und auch der Name entsprache dem ersten 
Teile dieses Teufelsnamens. Diese Ansicht lafit sich in solcher 
Form gewifi nicht aufrecht erhalten. Loki ist ohne Zweifel eine 
echte altnordische Gottheit. Aber denkbar ware es wohl und 
vielleicht sogar wahrscheinlich, daB die Gestalt des Lucifer den 
Loki in seiner spateren Entwickiung mit bee'infiufit hatte und daB 
wir die immer entschiedener sich auspragende Neigung zum Bosen 
bei diesem Gotte zum Teil wenigstens dem erwahnten EinfluB 
zuzuschreiben haben. Eine solche Beeinflussung tritt vielleicht 
auch in einigen der den Loki betreffenden volkstiimlichen An- 
schauungen und Redewendungen zu Tage. Loka daun, d. h. „Lokis 
Geruch“ ist der Schwefeldampf, resp. der feurige, Schwefel dunstende 
IiTwisch und G o 1 1 h e r hat wohl recht, wenn er bemerkt, daB 
dies stark an Lucifer gemahne. Ahnlicher EinfluB liegt vielleicht 
vor, wenn in Nordjiitland ein dem Vieh schadliches Unkraut 
„Lokis Hafer^^ heifit, wie ja auch der Teufel Unkraut saet; oder 
wenn in Danemark „auf Lokis Abenteuer horen^' so viel heifit 
wie „auf Liigen acht geben^^ Doch konnte das letzte sich auch 
aus dem listigen und verschlagenen Charakter des Loki all ein 
erklaren, der, wie wir bald sehen werden, einer ganz anderen 
Wurzel entstammt und keineswegs von dem biblischen Vater der 
Liige abgeleitet zu werden braucht. Wenn man von Vogeln, die 
sich mausern, sagt: sie gehen unter Lokis Egge, so ist das originell 
und nicht unmittelbar aus Lokis Wesen zu verstehen, es laBt sich 
aber ebenso wenig durch Zuriickfiihrung auf Lucifer erklareiL^. 

Das letztere gilt in noch hoherem Grade von einer Reihe 
anderer volkstiimlicher Anschauungen und Redewendungen, durch 
welche wir vielmehr an das tiefe und allumfassende Wesen Agnis 
und Apollons erinnert werden. 

Bei Agni wie bei Apollon sahen wir den Feuergott auch mit 

^ Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 200; Golther a. a. O., S. 409. 

Fiir alle diese Redensarten vgl. Grimm a. a. O., S. 200. 201 ; Golther 
a. a. 0 ., S. 409. 
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der Sonne in Beziehung gesetzt. Der Inder sieht in der Sonne 
eiiien himmliscben Agni und der griechische Apollon ist im Laufe 
der Zeit geradezu auch Sonnengott geworden, den Helios in 
seiner Funktion beeintrachtigend. Dab Ansatze zu einer ahnlichen 
Entwicklung des Feuergottes auch den Germanen nicht fehlen, 
dafi eine ahniiche Anschauung von ihm, die auch in der Sonne 
und ihrer Glut den Feiiergott und sein Wesen wieder erkennt, 
den Germanen nicht vollig fremd ist, darf man wohl aus einigen 
jener merkwurdigen volksmaBigen Redewendungen schliefien, 

Wir haben bereits der auf Island gebrauchlichen Redensart 
gedacht „Loki fahrt iiber die Acker'^ wenn ein Brand oder Hitze 
die IViesen versengte. Die Sommerhitze wird also in diesein 
Falle ebenso wie ein Brand als „Loki'' bezeichnety — und das 
ist begreiflich genug bei der tatsachlichen Wesensverwandtschaft 
in der verheerenden, brennenden, sengenden Wirkung. Es soil 
aber auch „Lokis Brand“ — Lokabrenna — auf Island ein Name 
des Hundssterns, des Sirius, sein, der bekanntlich als Reprasentant 
der gllihendsten Sommersonnenhitze gilt. Man sagt auch in 
Danemark „Loki trinkt Wasser'^ — Locke dricker vand — von 
der heibeii, Wasser ziehenden Sonne. Und von Diinsten, die in 
der Sonnenhitze auf der Erde schweben, sagt man, sehr originell, 
ebenfalls in Danemark: „Loki treibt heute seine Geifien aus“. 
In alien diesen Fallen wird also das gliihende, lieiBe Sonnen- 
feuer als „Loki“ oder „Locke^‘ bezeichnet 

So merkwiirdig und interessant nun auch diese volkstiimlichen 
Anschauungen und Redewendungen sind, die uns Loki als das 
Feuer auf Erden, zugleich identifiziert mit dem Sonnenfeuer, 
kennen lehren, es geht aus denselben doch nur eine ganz elemen- 
tare Ubereinstimmung im Grundwesen und Kern der Gestalt des 
nordischen Gottes mit Agni und Apollon hervor. Ganz anders- 
artig und noch merkwiirdiger, jene Gottergestalten in ihrem Ur- 
sprung, ihrem Tun und ihrem Schicksal verbindend, ist das 
Zeugnis der seltsamen, irrationalen Mythen, die wir von Agni 
und Apollon bereits kennen und die uns in unverkennbar ahn- 


Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 200. 201 ; Golther a. a. 0 ., S. 409. 
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lichen Ziigen nun aucli bei Loki entgegentreten. Fiir das Alter 
der nordischen Gottergestalt sind sie, gerade ihres irrationalen 
Charakters wegen, an sich schon beweisend, die angedeutete 
Ubereinstimniung mul^ es uns aber wahrscheinlich inachen, dai3 
sie aiis der arischen Urzeit herstammen. 

Was den Urspriingsmythus anbetrilFt, so sind freilich die 
Griechen iind die Inder mit ihren Geschichten von der Geburt 
des Apollon mid Agni sehr viel reicher als die Skandinavier. 
^Vas diese von Lokis Abstammung zu berichten wissen, erscheint 
demgegenuber diirftig und mager. Dennoch halte ich es fxir sehi 
bedentsam. Loki gilt als Sohn der L an fey, d. h. der „Laub- 
insei“, wie der Name deutlich besagt^. Damit erinnert er aber 
in naerkwlirdigster Weise an Agni wie aucli an Apollon. Agni 
stammt von der Wolkeninsel her, Apollon vom Feiseneiland Delos, 
Loki wil'd von der Laubinsel geboren. Ohne Zvveifel ist die 
Wolkeninsel, ans der das Blitzfeuer herausfahrt, das Alteste. Bel 
den Griechen ist daiaiis, wie wir schon sahen, die im Ozean 
schwinirnende Insei Delos geworden, bei den Germanen ein 
niythisches Weib namens „Laubinsel“. Inselgeborene, Inseisohne 
sind diese Feuergotter alle drei. 

Als Vater des Loki wird der Riese Farbauti genannt, der „ge- 
fahrlich Schlagende'', wie sein Name zu besagen scheint Man 
hat ihii auf den Sturmwind gedeutet, doch scheint mir fur diesen 
das gefahrliche Schlagen nicht eigentlich das Charakteristische. 
Naher liegt es gewhS an den gewaltigen Schlager da droben, 
— den Perun, wie die Slaven ihn nennen, — zu denken, — 
den gefahrlich im Ge witter schlagenden und treffenden Himmels- 
gott, den Himmelsgott in seiner Eigenschaft als Gewitterer. Der 
allein paSt auch zu dem aus der Wolkeninsel fahrenden Blitz- 
feuer. Farbauti ware also wohl als verdunkelte Hypostase des 
gewitternden Himmelsgottes zu fassen. Allein es ist sehr zu be- 
achten, daS Loki in den altnordischen Quellen niemals „Sohn des 
Farbauti" genannt wird, sondern stets nach der Mutter „Sohn 
der LaubinseF', Laufeyjar sonr 1 Dies ist augenscheinlich die vor- 


^ Vgl. E. Mogk a. a. O., S. iiS; Golther a. a. O., S. 409. 
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herrschende, die gangbare Vorstellung von seiner Herkiinft — 
der Inselsohn 1 J a k o b G r i m m will diese konstante Bezeichnung 
des Loki nach der Mutter, als Laufeyjar sonr, iinter Nichtberiick- 
sichtigung des Vaters, durch die Alliteration der altnordischen Poesie 
erklaren, fur welche gerade diese Verbindung* willkommen sein 
inul3te. Aliein er versaumte auch nicht zu bemerken, dai3 die- 
selbe Bezeichnung in der Prosa ebenfalls fortlebt und uingefornit 
Oder verstiimmelt auch in spateren Volksliedern vorhalt Sie 
war augenscheinlich zur festen Formel geworden. Ich mdchte 
vermuten, daS die Vorstellung von Loki als dem Inselsohne die 
urspriinglich gegebene war und da6 nur vielleicht die nahere 
Charakterisierung der Insel gerade als „Laubinseb^ in dem Be- 
diiiinis der alliterierenden Poesie begriindet gewesen sein mochte. 

Ubrigens wird als Lokis Mutter auch Nal genannt, — eine 
noch nicht ganz aufgeklarte Bezeichnung. Nal bedeutet „Nadeb^ 
Oder auch „die schmale, schmiegsame^^ Man deutet den Namen 
jetzt meist auf die Nadeln des Nadelwaldes, doch scheint mir 
damit das Ratsel nicht geldst zu sein. Bei dem Nadelwald an 
die Geburt des Feuers aus dem Holze zu denken, dlirfte wohl 
zu kiihn sein, zuraal der Name ja wohl Nadel, aber nicht Nadel- 
wald bedeutet Hochst merkwiirdig ist hier aber wiederum ein 
liber einstimmender Zug beim indischen Agni. Gerade der Agni, 
welcber in einer merkwiirdigen dramatischen Trilogie des Rigveda 
redend und handelnd auftritt, der Agni, der in die Eihaut gehlillt 
ins Wasser falirt und wie ein Neugeborener wieder daraus heraus-' 
kommt, tragt nach der Tradition den B ein amen Saucika, von 
Slid „die NadeF^ Wir haben hier also einen „Agni Nadelsohn^^, 
der dem „Loki Nadelsohn'^ auf das Merkwlirdigste entspricht, 
wenn wir auch die Natur dieser „NadeP^ nicht mit Sicherheit 


^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 204. 

- Golther (a. a. 0 ., S. 409) gibt folgende Deutung: „Die Namen von 
Lokis Eltern, Farbauti, der gefahrlich Schiagende, d. i. der Sturmwind, und 
Nal, Nadel am Nadelbaum, oder Laufey, Laubinsel, machen seine Feuer- 
natur deutlich. Der Sturmwind scblagt die flammende Lohe aus dem Ge- 
Iiolz, besagen die Namen von Vater und Mutter in dichterischem — 

Doch der Sturmwind im Walde erzeugt noch kein Feuer. 
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bestimmen kbnnen (vgl. mein Buch „Mystermm und Mimus im 
Rigveda“ S. 187. 220). 

Aber noch in einem anderen wichtigen und merkwlirdigen, 
ganz irrationalen Mythus beriihrt sich Loki in auffallender Weise 
mit Agni und Apollon. Wie Agni sich in Tiergestalt in das 
Wasser fliichtet, um den verfolgenden Gottern zu entgehen, wie 
Apollon als Delphin ins Meer fahrt, so wird von Loki erzahlt, 
dab er, von den Gottern verfolgt, sich als Lachs in das 
Wasser fliichtetl Die Geschichte ist in Kiirze die folgende ^ : 

Als Loki durch mancherlei Taten, vor allem durch die An- 
stiftung von Baiders Ermordung, die Gotter gegen sich auf- 
gebracht hatte, lief er fort und barg sich auf einem Berge und 
baute sich ein Haus mit vier Tiiren, so daB er aus demselben 
nach alien vier Seiten hin sehen konnte. Am Tage verwandelte 
er sich oftmals in Lachsgestalt, barg sich in dem Wasserfall bei 
seiner Wohnung, dem Franangrfors, und dachte bei sich, welches 
Kunststiick die Asen wohl erfinden konnten, ihn in demWasser- 
falle zu fangen. Einst saB er da und flocht Flachsgarn zusammen, 
wie man seitdem Netze macht. Dabei brannte ein Feuer vor 
ihm. Da kamen die Asen heran. Loki warf schnell das Netz 
ins Feuer, sprang auf und stiirzte sich in das Wasser. Die Asen 
sahen in der Asche die Spuren des Netzes und erkannten, daB 
das ein Kunstgriff sei, um Fische zu fangen. Da machten sie 
sich soldi ein Netz, gingen hin zu dem Flusse und war fen es in 
. den Wasserfall „Th 6 rr hielt das eine Ende, das andere die 
ubrigeii Asen und nun zogen sie das Netz. Aber Loki schwamin 
voran und legte sich am Boden zwischen zwei Steine, so daB sie 
das Netz uber ihn hinweg zogen. Doch merkten sie wohl, daB 
etwas Lebendiges vorhanden sei. Da gingen sie abermals an den 
Wasserfall und warfen das Netz aus, nachdem sie etwas so 
Schweres daran gebunden hatten, daB nichts unten durch schltipfen 
mochte. Loki fuhr vor dem Netze her und als er sah, daB es 
nicht weit von der See sei, da sprang er iiber das ausgespannte 
Netz und lief zuriick in den Sturz. Nun sahen die Asen, wo er 

^ Vgl. Simrock a. a. O., S. 124. 125; Golther a. a. O., S. 421. 422; Mogk 
a. a. 0 ., S. 122. 
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geblieben war. Da gingen sie wieder an den Wasserfall mid 
teilten sich in zwei Haufen nach den beiden Ufern des Fiusses. 
Thorr aber, mitten ira Flusse watend. folgte ihnen bis an die See. 
Loki hatte nun die Wahl, entweder in die See zu laufen, was 
iebensgefahrlich war, Oder abermals iiber das Netz zu springen. 
Er tat das letzte und sprang schnell iiber das ausgespannte Netz.*'" 
Thorr aber griff nach ihm mid bekani ihn zu fassen. So war 
Loki friedlos gefangen L 

Dieser IvL^thus vom gernianischen Feuergotte beriihrt sich mit 
deal Agni-Mythus naher in dem Punkte, da6 ja auch Agiii vor 
den Gdttern sich fhichtend, um sich zu verbergen, in Tiergestalt, 
ins Wasser fahrt und sich dort versteckt; mit dem Apollon- 
Mythus aber wiederum darin, da6 er solches gerade in F i s c h - 
gestalt tut, als Lachs, wie Apollon als Delphin in das Meer fahrt. 

Die altnordische Mythologie bringt diese Erzahlung von der 
Flucht und Gefangennahme des Loki mit dem Baldermythus in 
Zusammenhang. Loki hat die Totung des gutes Gottes Balder 
verschuldet, und die Gotter woollen dafilr Rache an ihm nehmen. 
Darum muB er iliehen, sich zu verbergen suchen. Much ist 
der Ansicht, daB dieser Zusammenhang zwischen der Totung 
Balders und der Flucht und Gefangennahme Lokis ein sekundtor, 
erst spater hergestellter ist -. Wir kommen darauf spater zuriick. 

Sehr lehrreich fiir das Verstandnis dieser Fluchtgeschichte und 
sehr bemerkenswert schon an sich ist eine Parallelsage, nach 
welcher sich Loki in Robbengestalt liiichtet, als er wegen 
Raubes des strahlenden Halsbandes Brisingamen verfolgt wird. 
Ganz treffend und zweifellos richtig bemerkt Much dazu, dal5 
diese Verwandelung Lokis in Robbengestalt nur durch eine 
Flucht in das Meer veranlaBt sein kann ‘b Es liegen also zwei 
verwandte Sagen vor, in welchen sich Loki in Gestalt eines 
Wassertieres ins Wasser fliichtet. Wie Agni als Schwan, als Lowe, 
als Stier u. dgl. m. ins Wasser fahrt und sich dort verbirgt, wie 
Apollon als Delphin in das Meer fahrt, so fliichtet Loki als Lacks 

^ Vgl. Simrock a. a. O. Die Strafe, w^elche Loki dann zu erleiden hat. 
warden wir weiter unten besprechen, 

Vgl. Much a. a. O., S. 54. ® Vgl. Much a. a. O., S. 54. 
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Oder als Robbe ins Wasser. Die Ubereinstimmiing liegt auf der 
Hand. 

In einem entfernteren^ aber doch wohl genetischen Zusammen- 
hange mit der zuerst erzahlten eddischen Finch tsage steht wohl 
auch die Geschichte, welche uns in dem merkwiirdigen faroischeii 
Volksliede vom Bauern und Riesen erhalten ist und welche 
wiederum den Loki in Beziehung zum Wasser zeigt, was falsch- 
licherweise Weinhold dazu veranlaBt hat, ihn ganz zum Wassergotte 
zu machen. 

Bauer und Riese spielen mit einander. Der Bauer verliert und 
mu6 dem Riesen seinen Sohn ausliefern. Aber er lehrt diesen, 
zuerst Odliin, dann Hoenir, endlich Loki um Schutz anzudehen. 
Odhin als der Erntegott birgt den Knaben in Ahrengestalt in 
des i\ckers Mitte, aber der Riese macht ihn ausfindig und nun 
ist es mit Odhins Schutz vorbei. Hoenir birgt ihn an eines 
Schwanen Hals in Flaumgestalt, doch auch da wird er gefunden. 
Loki rudert mit dem Knaben auf das Meer hinaus. Er fangt 
drei Flundern und verbirgt den Knaben in Ei gestalt im Rogen 
eines der Fische, die er dann wieder ins Meer wirft. Der Riese 
fangt nachher die Fische und spurt den Knaben aus, der aber 
dann doch durch Lokis List gerettet wird, wobei der Riese sein 
Leben verliert 

Es ist merkwiirdig, wie bier der verfolgte Knabe auf Lokis 
Veranlassung in ahnlicher Weise sich im Wasser versteckt, wie 
Loki selbst es nach der friiher erzahlten Sage getan haben soli. 

Im Rogen der Flunder schwimmt er im Meer, wie Loki als 
Lachs im WasserfalL Ein Zusammenhang ist da wohl unzweifel- 
haft. Der Versteck im Wasser, in Tiergestalt oder im Tierleib, 
ist offenbar Loki bekannt und vertraut. So verbirgt er denii 
auch den Knaben, den er retten will, in ahnlicher Weise im Meer. 

Sell!* merkwiirdig und interessant ist es ferner, daB wir bei 
den Finnen einer Sage begegnen, welche so augenfallig mit der 
Geschichte von dem in einen Lachs verwandelten, ins Wasser 
fahrenden Feuergott Loki verwandt ist, daS ein Zusammenhang 

^ VgL Simrock, Deutsche Mythologie, S. 130 ff. G. Hiising, Die Iranische 
Uberlieferung, S. 214^. 
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sich kaum wird abweisen lassen. Schon W e i n h o 1 d hat die 
Verwandtschaft des finnischen mit dem germanischen Mythus er- 
kannt, und ich halte dieselbe fiir um so weniger zweifelhaft, ais 
ich iioch in einer ganzen Reilie anderer Punkte inzwischen einen 
naheren Zusammenhang der skandinavischen mit der estnischen, 
resp. finnischen Sage gefundeii zu haben glaube h 

Die uns hier angehende finnische Sage findet sich in dem 
Volksepos Kalewala erzahlt. Ich gebe sie in der treff lichen 
knappen Zusammenfassung von W e i n h o I d , die auch Simrock 
und Much reproduziert haben - : 

,,Louhi, Pohjolas Plerrscherin, hat Sonne, Mond und Sterne ver- 
zaubert. dafi neun Jahre lang schon Nacht in der Welt herrscht. Da 
steigen Wainamoinen und Ilmarinen — die mythischen Helden — 
auf den Himmel, um zu sehen, was die Gestirne verdunkelt, und 
Ilmarinen schlagt mit seinem Schwerte Feuer. In einer goldenen 
Wiege, die an Silberriemen hangt, wiegt das Feuer eine Jungfrau. 
Piotzlich fallt es aus der Wiege und mit Hast fliegt es durch die 
acht Himmel Die beiden Gdtter zimmern sich ein Boot und 
fahren aus, das Feuer zu suchen. Auf der Newa begegnet ihnen 
ein Weib, die alteste der Frauen, die ihnen fiber des Feiiers 
Flucht Kunde gibt. Es fuhr zuerst in Tuuris neues Haus, in 
Palvonens unbedeckte Wohnung. Da verbrennt es das Kind an 
der Mutter Brust und die Mutter verbannt es in des Meeres wiide 
Wogen. Das Wasser braiist, es brandet hoch, vom Feuer ge- 
peinigt stfirzt es liber die Ufer. Da verschlingt ein Barsch das 
Feuer. Vom Schmerz gepeinigt treibt er umber von Holm zu 
Holm, von Klippe zu Kiippe, bis ein roter Lachs ihn ver- 
schlingt. Diesen verschlingt ein Hecht, der ebenfalls in furcht- 
barer Pein nach Erlosung seufzt. Wainamoinen rat hierauf, ein 
Netz zu fertigen, das vom Stoi des Leines an in einer Spmmer- 
nacht vollstandig zustande kommt, und auf den dritten Wurf wird 

^ Vgl meine Arbeit „Germanische Elben und Gutter beim Estenvolke" 
(Sitzungsberichte der kais. Akad. d. Wiss. in Wien, philosoph.-histor. Klasse, 
Bel CLIII, Sitzuug vom 31. Jan. 1906) S. 61 — 74. 

2 Wei nh old in der Zeitschr. f. deutsches Altertum VH, 19; Simrock 
a. a. O., S. 134: Much a. a. O., S. 53 ff. 
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der Hecht gefangen. In seinem Magen findet man den Laclis, 
in diesem den Barsch, in ihm das Knauel, aus dessen Mitte der 
Funke springt, der abermals enteiit und sich furchtbar ausbreitet, 
daB haib Pohjoland, weite Strecken von Savo, Karjala an manchen 
Seiten verbrennt. Ilmarinen gelingt es durch einen Zauberspruch, 
endlich das Feuer zii biindigen 

Es scheint rnir keinem Zweifel zu unterliegen, dafi auch in 
dieser origin ellen Sage von der Fiucht des Feuers sich die alt- 
nordische Geschichte von dem Feuergott Loki, der als Lacks ins 
Wasser fahrt und lange verfolgt, endlich gefangen wird, wider- 
spiegelt. Doch ist der finnische Mythus so selbstandig und so 
reich an Besonderheiten, dafi ein naheres Eingehen darauf uns 
hier zu weit fiihren diirfte, abseits von dem Wege, den wir zu 
verfoigen haben. Es ist wichtiger, dafi wir uns noch einmal zum 
nordischen Mythus zuriick wenden und das Schicksal des Loki 
nach seiner Gefangennahme durch die Gotter ins Auge fassen. 

Der nordische Mythus erzahlt, wie die Asen den gefangenen 
Loki in eine Hdhle brachten und ihn dort mit star ken Banden 
an drei Felsblbcke fesSelten. Uber seinem Haupte wurde eine 
Schlange, ein Giftwurm befestigt, und das Gift des Wurmes 
traufelt dem gefesselten Gott in das Antlitz. Aber Sigyn, sein 
Weib, steht neben ihm und hMt eine Schale unter die Gifttropfen, 
dem Gatten die Pein zu lindern. Wenn die Schale voll ist, dann 
geht sie und gieBt das Gift aus. Derweil aber tropft ihm das 
Gift ins Gesicht. Da windet er sich und straubt sich dagegen, 
so gewaltig, daB die Erde erzittert. Das nennt man dann Erd- 
beben. Dort liegt er in Banden bis zur Gotterdammerung 

Diese Erzahlung von dem gestraften, gefesselten und gequalten 
Feuergott Loki hat eine entschiedene Ahnlichkeit mit den Leiden 
des gefesselten Prometheus, des Feuerbringers und Feuergottes 
der Griechen. Die Ubereinstimmung fallt in die Augen und ist 
schon oft bemerkt worden. Selbst das Erdbeben findet sich bei 

^ Vgi. die im ganzen ubereinstimraende Darsteliung in A. Schiefners 
„Kaiewala, das Nationalepos der Finnen“, Helsingfors 1852, S. 274—283. 

- Vgi. Simrock a. a. O., S. 125; Golther a. a. O., S. 422; Mogk a. a. 0 .» 
S. 122. 

AR IL 36 
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Prometheus ^ imd Sigyns Beistand erinnert aii die Trdstung des 
Titanen durch die Okeanideii. Die Frage ist nur, ob ein histo- 
rischer Zusammenhang zwischen den beiden Sagen vorliegt und 
welcher x\rt derselbe dann sein diirfte. Was die Griechen von 
der Strafe des frevlerisdien, titanischen Feuerraubers erzahlen, 
das sdieint bei den Germanen auf den als bose gedachten Feuer- 
gott selbst iibertragen. Priifen wir jedoch den nordischen Sagen- 
kreis naher, dann ergibt sidi weit groBere Ubereinstimmung noch ; 
Prometheus und Loki riicken sich immer naher, der nordische 
Gott erweist sich gieichfalis als Feuerrauber und Frevier arn 
himmlischen Licht, gleich dem griechischen Titanen. Und diese 
Erkenntnis hilft uns in iiberraschender Weise dazu, wichtige und 
bi slier dunkle, auffallende Seiten im Wesen Lokis vollauf zu ver- 
stehen. 

Vor allem kommt hier die Geschidite vom Raube des strahlen- 
den Halssclimucks Brisingainen in Betracht, den Loki ausfiihrt 
und den schon Much als urspriinglichen Feuerraub erkannt hat 
Brisingainen ist in dem nordischen Mythus ein herrliches Kieinod,. 
das der himmlischen Gottin Freyja gehort. Loki weiiS es mit 
List zu rauben, doch der wachsame Himmelsgott Pleimdallr be- 
merkt den Raub und verfolgt den Frevier. Sie kampfen mit- 
einander am Singasteine, — beide in Robbengestalt. Oftenbar, 
wie schon friiher angedeutet, raulB der fliichtende Rauber Loki 
urspriinglich als Robbe ins Meer gefahren sein. Der Kampf 
endigt damit, daB Loki das geraubte Kleinod, welches er hinter 
Oder auf einer Meeresklippe verborgen hat, wieder herausgeben 
muB. 

Brisingamen, das geraubte strahlende Kleinod der Gottin Freyja, 
deutet Miillenhoff auf die Abendrote und findet dann in der 
Morgenrdte den wiedergebrachten Schmuck *1 Ich glaube, es liegt 

^ Schon Grimm weist a. a. O. S. 204 auf ydwv oeadlevTciL bei AeschyL 
loSi bin, 

2 Vgl. Much, Der germanische Himmelsgott, S. 54. Schon Much erkliirt 
die gemeinsamen Ziige zwischen Prometheus und Loki fiir ,,recht greifbar‘^ ; 
a. a, O., S. 52, Nicht nur die Strafe, sondern auch die Schuld stimmte aller 
Wahrscheinlichkeit nach urspriinglich liberein ; s. 53. 

® Vgi. Golther a. a. O., S. 364. 
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naher, anzunehmen, dafi mit dem Kleinod urspriinglich die Sonne 
gemeint war. Die Halsbandform ist dem Schmuck wohi spater 
angedichtet worden. Das Wort bedeutet „Halsschmuck'' 

und „Kleinod^^ iiberhaupt. Der Schmuck wird einmal „die schone 
Meerniere'^ genannt, womit offenbar ein schones Stlick Bernstein 
gemeint ist Als ein grofies, schones, rundes Stiick gelben Bern- 
steins, das am Halse der himmlischen Gottin hangt und also iliren 
Halsschmuck bildet, konnte die Sonne gar wohl gefa^t werden, — 
das ware ein passendes Bild. Aber Much lehrt uns, daS das 
Wort brising im Norwegisciien und Altislandischen „Feuer“ be- 
deutet und wir erinnern uns jetzt auch dessen, dafi die Sonn- 
wendfeuer in Norwegen ^brising'^ genannt werden ^ Das Brisin- 
gamen war also eigen tlich ein Feuerkieinod und Loki war der 
Feuerrauber, ein nordischer Prometheus 1 Das widerspricht aber 
in keiner Weise der Deutung des Schmuckes auf die Sonne, stimmt 
vielmehr aufs schonste damit zusammen. 

Die Sonne, das himmlische Feuerkieinod, schmiickt den Hals der 
himmlischen Gottin. Loki raubt das Sonnenfeuer, wie Prometheus 
das Feuer von der Sonne raubt. Der Feuerrauber ist der Sonnen- 
rauber, ob er nun einmal die Sonne ganz stiehlt, oder sie nur um 
ihr kostliches Gut bestiehlt. Das sind blo6 Varianten desselben 
ursprtlnglichen Mythus vom Feuerraub, der an der Sonne geiibt 
wird. Und gerade die Bezeichnung der Sonnwendfeuer als „bnsing‘^ 
wird jetzt erst ganz verstandlich. Grimm meinte bei Besprechung- 
des merkwiirdigen Ausdrucks, er konnte von der Flarame auf den 
Schmuck der Freyja, wie von dem Schmuck auf die Fiamme 
iibertragen sein Ist aber unsere Deutung richtig, dann bediirfen 
wir der Annahme solch einer Ubertragung garnicht. Die Sonn- 
wendfeuer, wie wir schon wissen, stellen das Sonnenfeuer, die 
Sonne, symbolisch dar. War das Brisingamen, das Brising-Kleinod,, 
die Sonne selbst und bedeutete brising soviel wie Feuer, dann 
konnte es fiir die symbolischen Sonnwendfeuer gewxB keinen 
passenderen Namen geben, denn der Name brising bedeutete 
zugleich die Sonne und das Feuer 1 

^ Vgl. Goitker a. a. O., S. 364. Vgl. Much a. a. O., S. 54. 

Vgl. Grimm a. a. O., S. 518. ^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 518. 
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Der Feuenaub ist, wie schon Much erkannt hat\, aller Wahr- 
scbeinlichkeit nacb der urspriingliche Grund, warum Loki einmal 
als Lachs, einmal als Robbe ins Wasser fahrt, das eine Mai vor 
den Gottern, das andere Mai vor dem hiinmliscben Wachter 
Heimdallr fluchtend. Loki ist Feuergott und Feuerrauber in 
einer Person, wie das ja auch bei Prometheus der Fall ist, wenn 
dieser auch nicht in ganz Griechenland als Gott verehrt wild. 
Loki erinnert auch darin in seinem Wesen sehr an den griechischen 
Titan en, daS er wie dieser durch grobe List und Verschlagenheit 
ausgezeichnet ist. Wir sahen es schon friiher, wie diese Eigen- 
schaften bei Prometheus fort und fort hervorgehoben werden, sie 
treten aber bei Loki in all seinem Tun fast noch mehr hervor. 
Diebstahl und Raub, Betrug und Liige, die wir so oft bei den 
verschiedensten primitiven Volkern gerade den feuerbringenden 
Wesen zugeschrieben finden, sie sind auch fiir Loki wie fiir 
Prometheus charakteristisch. Ist Loki aber schon so nah an 
Prometheus herangeriickt, dann darf wohl auch daran erinnert 
werden, dafi beide als Menschenbildner auftreten„ Im iibrigen 
weichen die beiderseitigen Mythen stark von einander ab, wie ja 
iiberhaupt Prometheus und Loki neben auffallenden Uberein- 
stimmungen doch auch grolSe Verschiedenheiten zeigen. Den 
Menschen des Prometheus gaben aber auch meist andere Gotten 
gewdhnlich Zeus oder Athene, Seele und Leben wie im nor- 
dischen Menschenschopfungsmythus Odem und Seele von Odhin 
und Hoenir stararaen. 

Es mul3 fiir den Mythus vom Feuerraub aber doch noch be- 
sonders betont werden, da6 derselbe bei Loki stark verdunkelt 
und vergessen, ganz umgewandelt in die Halsbandgeschichte, erst 
auf dem Wege gelehrter Kombination sich hat aufdecken lassen, 
•wahrend er bei Prometheus klar und deutlich als die wichtigste 
Tat, die Ursache seines tragischen Schicksals dasteht. Dieser 
Umstand und alie die sonstigen groBen, charakteristischen Ver- 
schiedenheiten des Mythus hier und dort lassen es ganz ausge- 
schlossen erscheinen, dafi etwa die Prometheusgeschichte durch 

^ Vgl. Much a. a. O., S. 54. 

^ Vgl. PrcUer, Griech. Mythologie, 3. Aufl., I, S. So. 
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Ubertragung in die nordisclie Gotterwelt eingedrungen sein konnte. 
So leicht das den historischen Bedingungen nach mcglich ware, — 
ein Reflex der griechischen Feuerraubsage im Norden wiirde 
zweifellos ein ganz anderes Gesicht, ein weit leichter erkennbares 
Geprage tragen, als die Geschichte vom Raube des himmiischen 
Halsbandes Brisingamen durch Loki. Alles deutet vielmehr darauf 
bin, dafi hier ein alter, nrverwandter, urarischer Mythus vorliegt, 
der bei Griechen und Skandinaviern erhalten, bei beiden sich 
cloch ganz eigentiimlich und sehr verschieden entwickelt hat. 

Der Feuerrauber und Sonnenrauber Loki fiihrt uns aber noch 
zu einem anderen merkwiirdigen Mythus, der das Geprage hochsten 
xA^Itertums tragt und mit Lokis Person untrennbar fest verbunden 
erscheint. Ich meine die Geschichte vom Fenris-Wolf und seinem 
Verschlingen der Sonne. 

Der Fenris-Wolf ist ein mythisches Ungetiirn, von dem erzahlt 
wird, daB es den Mond verfolge und zu verschlingen drohe, von 
dem es aber auch einmal heifit, daB es die Sonne verschlingt 
Verwandte Gestalten sind die Wolfe Skoll und Hati, von denen 
der erstere die Sonne, der zweite den Mond verfolgt Im Volks- 
glauben der Schweden, Danen und Norweger lebt heute noch der 
Sonnenwolf fort, der Solvarg oder Solulv, und die Islander 
nennen die Sonnenfinsternis „ulfakreppa“, d. h. Wolfesnot Es 
ist die bekannte, iiber die ganze Erde verbreitete Vorstellung, 
daB bei einer Verfinsterung der gioBen Himmelslichter furchtbare 
Ungeheuer, riesige Tiere oder Damonen diese zu verschlingen 
drohen, daher in soich einem Falle viele Vdlker Larm zu machen 
pflegen, um das Ungeheuer zuriick zu schrecken. Den alten Ger* 
manen war es ein Wolf. Der Fenris-Wolf gilt nun als Sohn des 
Loki mid nach Grimm ware es geradezu Loki selbst in der 
Wiedergeburt Der Zusammenhang ist zweifellos richtig, nur 
die zeitliche Folge wahrscheinlich die uragekehrte. Der sonnen- 
verschlingende Wolf ist wohl der Vorlaufer des Sonnen- und 
Feuerraubers Loki. Es laBt sich oft beobachten, daB My then 

^ Vafthrudnismal 47 ; vgl. Golther a. a. O., S. 524. 

Vgl. Golther a. a. O., S. 524, Anm. 3. 

Vgl. Grimm a. a. O., S. 202. 
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uud Marlein urspriinglich von bestimmteii Tieren erzabit warden, 
an deren Stelle dann spater menschengestaitige Wesen, Heroen 
und Gotter treten. Auch beim Mythus vom Feuerraube findet sicb 
das, Dei Tiermythus lebt oft daneben weiter, in verscbiedener 
Form. Bald kann der Gott gelegentlich auch in Tiergestalt er- 
scheinen, oder das Tier ist sein Begleiter, sein naher Verwandter 
Oder sonstwie enger mit ihm verbunden. So mag auf den ganz 
primitiven, auch heute noch fortlebenden Mythus vom Ver- 
schlingen der Sonne durch den Wolf der spatere Mythus von 
dem menschengestaltig gedachten, heroischen, damonischen oder 
gdttlichen Sonnenrauber und Feuerrauber gefolgt sein, den wir 
im Loki-Mythus vor uns haben. 

Die Skandinavier haben den sonnenverschlingenden Wolf zum 
Soline des Loki gemacht. Das umgekehrte Verhaltnis ware bei 
einem Asengotte auch nicht wohl mogiich gewesen. Die nahe 
Zusammengehorigkeit beider ist aber deutlich ausgedriickt und 
Grimm hat wohl ganz das Rechte getroffen, wenn er im Fenris- 
Wolf geradezu den Loki selbst, nur in einer anderen Form, einer 
an deren Geburt, wieder erkennen will. 

Wir haben nach alledem bei Loki eine eigentiimliche Doppel- 
beziehung festzustellen. Er ist zweifellos ganz elemental* das 
Feuer selbst, resp. ein Feuerdamon, ein Feuergott und beriihrt 
sich deutlich mit Agni und Apollon, wie auch mit Vulcanus, Er 
ist das Feuer, wie es im Ofen brennt, aber man erkennt sein 
Wesen auch in der Sonnenglut, im Sonnenfeuer wieder, — wie 
das bei Agni, Apollon, Vulcanus in verschiedenen Abstufungen 
sich ebenfails zeigte. Die Mythen von seinem Ursprung und von 
dem Hineinfahren ins Wasser in Tiergestalt verbinden Loki mit 
Agni und Apollon. Das starke Hervortreten der gefabrdrohendeii 
verderblichen Seite des feurigen Elementes erinnert wiederum 
mehr an Vulcanus, obgieich auch diese Seite weder Agni noch 
Apollon fehlt. Andererseits erweist sich aber Loki deutlich auch 
als alter Feuerrauber und Sonnenschadiger und beriihrt sich darin 
mit dem griechischen Prometheus. Das Arglistige und Betriigerische 
in seinem Wesen hat ofFenbar hier seine Wurzel, denn das liegt 
auch sonst mehr oder minder von Hause aus in der Natur des 
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mythischeii Feuerdiebes. Aucb die Strafe des Feuerraubers hat 
Loki mit Prometheus gemein. Im Hintergrunde aber taucht noch 
als uraite verwandte Gestalt und als eine Art theriomorpher Vor- 
ganger der die Sonne verfolgende und angreifende, die Sonne 
verschlingende Wolf auf. 

So scheint ganz Widersprechendes in Loki vereiiiigt: Feuergott 
und Feuerrauber, Sonnenfeuer und Schadigung oder gar Yer- 
nichtung der Sonne. Die Widerspriiche sind nicht abzuleugnen, 
brauchen uns aber in keiner Weise irre zu machen. Sie miissen 
in einer komplizierten Geschichte der Gottergestalt begriindet sein. 
Es ist ganz analog, wenn auch Prometheus Feuerrauber und 
Feuergott in einer Person ist, oder wenn bei den Indern Matarigvan 
der Feuerbringer ist, wahrend andererseits auch der Feuergott 
x\gni den Beinamen Matarigvan fiihrt, so da6 hier Ahnliches im 
Hintergrunde zu liegen scheint. Die qualende Strafe haftet hier 
an dem ubermiitigen Bhrigu, der ebenfalls Feuerbringer ist, wenn 
er auch — wohl infolge einer spateren Verschiebung — nicht 
gerade dafiir gestraft wird, sondern fiir einen anders cbarakteri- 
sierten Ubermut gegeniiber den Gottern. Wir werden vermuten 
miissen, daB das feuerbringende Tier, der Wolf oder der Vogel, 
das die Sonne verfolgende, die Sonne schadigende oder gar ver- 
schlingende Ungetiim, die altesten, primitivsten Vorstellungen sind, 
die schon der grauesten Vorzeit angehorten. Jiinger ist aller 
Wahrscheinlichkeit nach der menschliche, resp. menschengestaltige, 
heroische oder gottliche Feuerrauber, der listige und schlaue, ver- 
schlagene Feuerdieb, dessen Kiihnheit und Klugheit den Menschen 
aber doch Wertvolleres schenkt und darum verehrungswiirdig er- 
scheint. Noch jiinger ohne Zweifel ist endlich der groBe allge- 
meine Feuergott, dessen Wesen furchtbare, verderbliche und wohi- 
tatige, segenbringende Eigenschaften in sich vereinigt und dem 
Wesen der Sonne verwandt erscheint. 

In Loki finden wir Ziige all dieser drei Entwicklungsstufen 
vereint und zusammengeschweiBt, und da sind Widerspriiche nur 
zu natiirlich. Wunderlich verschlingen sich in denselben Mythen 
der prometbeische Feuerraub und die Sonnenschadigung mit jenem 
Flineinfabren ins Wasser, das bei Indern und Griechen an den 
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Gestalten der liohen und heiligen Feiiergotter Agni und Apollon 
haftet. Jene Heiligkeit und priesterliche Wiirde aber, die Agni 
und Apollon auszeichnet, hat Loki wohl niemals besesseii. Sie 
hat sich wohl erst nach der Trennung der Arier, bei Inderii und 
Griechen selbstandig entwickelt, gleichzeitig — wie man vermuten 
mu6 — mit der Entwicklung des Priestertums und Opferwesens^ 
durch diese augenscheinlich bestimmt und beeinfiubt. Die elemen* 
tare Beziehung zuin Feuer und sogar etwas von der Ausdehnung 
seines Wesens auf die Sonne, auch Klugheit und Schunbeit hat 
Loki mit diesen Gottern gemein, zu einem eigentlich edlen, reinen 
und heiligen Wesen hat er es aber wohl niemals gebracht, wenn 
er auch mit den hbchsten Gottern in nahe Verbindung getreten 
und einer der Ihren, einer der Asen gevvorden ist. Es hafteten 
ihm zu viel Schlacken an aus uralten, rohen Zeiten, und eine 
spatere Epoche der Mythologie scheint sich daran ergotzt zu 
haben, gerade diese Ziige, die List und Tiicke, das Rauberische 
und Schadenfrohe an ihm in eigenartiger Weise fortzubilden. Als 
der Intrigant bringt er Aktion und Leben in die Gottergesellschaft 
hinein. 

Noch eriibrigt uns ein Uberblick iiber die Reste des Feuerkults 
in germanischen Landen, doch geht schon aus unseren friiheren 
Darlegungen hervor, daB gerade bei den grofien allgemeinen 
Feuer festen der Kultus des Feuers von demjenigen der Sonne 
garnicht sich scheiden lafit, wie schon Jacob Grimm ganz 
richtig vom Feuer bei den Germanen bemerkte, dafi „ein Teii des 
ihm gewidmeten Kultus in dem der leuchtenden und warmenden 
Sonne begriffen sein“ mochte^. Es fallt auch entschieden auf, 
dafi so gut wie nirgends bei diesen vielfach schon besprochenen 
Feuerfesten, die von Weihnacht bis Johannis sich hinziehen und 
ihre Existenz mit grower Zahigkeit behauptet haben und noch 
behaupten, der Name oder die Person eines Feuergottes hervortritt 
Man wird daraus nicht den SchluS ziehen diirfen, daB unsere 
Vorfahren einen solchen garnicht gekannt haben. Das Zeugnis 
des Caesar, das Zeugnis der Skandinavier und die deiitlichen 


^ Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 500. 
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Beziehungen des Loki zu Agni, Apollon, Prometheus, Vulcanus 
lassen uns eineii solchen vielmehr mil Bestimmtheit voraussetzem 
Aber wobl wird man schliefien diirfen und miissen, dafi es nicht 
die Verehrung eines solchen Gottes war, in welcher jene groBen 
Feiierfeste ihre Wurzel, ihre Begriindung und Veranlassung hatten. 
Man wird annehmen diirfen, dafi diese Feuerfeste weit alter sind 
ais die Auspragung der Gestalt eines eigentlichen Feuergottes, daS 
die Anfachung dieser Feuer eine uralte, primitive Zauberhandlung 
war, eine magisch-kultliche Begehung, die die Sonne kraftigen 
und fordern sollte und mit der Sonne das Gedeihen der Vegetation, 
des gesamten Naturlebens. Diese Feuer werden zu mancherlei 
Gedanken und Phantasien die Anregung gegeben haben, unter 
ihrem Eindruck wird auch die Idee eines Feuergottes, der der 
Sonne verwandt und mit ihr eines Wesens ist, entstanden sein; es 
dammten aber diese Feuer schwerlich von Hause aus zu Ehreii 
eines solchen Gottes, als Ausdruck eines ihm gewidmeten Kults. 

Ware dies letztere der Fall, dann hatte sich ohne Zweifel mit 
den F'euern auch eine Erinnerung an jenen Gott erhalten. Das 
ist aber nicht der Fall Was sich erhalten hat, ist die weit alt ere, 
die uralte primitive Zauberhandlung, die aufs festeste in den 
Gewohnheiten des Volkes wurzelte und zweifellos fiir eine Hand- 
lung von groBer Wichtigkeit gait. Sie durfte nicht versaurnt 
w^erden, ohne daB groBer Schade daraus erfolgt ware. Daran 
hielt der Volksglaube mit groBer Zahigkeit fest. Die Geschichteu 
von einem Feuer damon, einem Feuerbringer, einem Feuergott 
konnten dagegen leicht unter der Herrschaft einer neueii Religion 
hoherer Ordnung vergessen werden und verloren gehen, wie das 
tatsachlich bei den meisten germanischen Stammen in christlicher 
Zeit stattgefunden hat. 

Wir haben der Sonnenfeuerfeste schon in so ausreichendem 
MaSe friiher gedacht, daB eine Schilderung derselben hier nicht 
mehr notig ist. Nur nach einer Seite hin bediirfen uiisere 
frliheren Daiiegungen noch einer Erganzung, und zwar beziiglich 
der Erzeugung jener heilvollen Feuer. 

In Deutschland hndet sich an vielen Orten die Sitte des sog. 
Notfeuers der entsprechende Brauche auch in England und 
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Skandinavien gegeniiberstehen. Es ist das ein auf feierliche 
Weise durch Reibung von Holz gewonnenes, neues oder wildes 
Feuer, dern bedeiitsame Wirkungen zugetraut werden und das 
man namentlich in AnlaB gefabrlicher Viehkrankheiten zu erzeugen 
ptlegt, urn dann das Vieh iiber dasselbe bin zu treiben und so 
zu reinigen, zu heilen. Der Name „Notfeuer'' bedeutet nicht etwa 
das uni der Not willen erzeiigte Feuer, wie man nach obigem 
geneigt sein konnte anzunehmen; wabrscheinlich auch nicht das 
durch Ndtigung, durch Zwang, d. h. die Gewalt der Reibung aus 
dem Holz gelockte Feuer, sondern — von einer ganz anderen 
Wurzel abgeleitet — einfach das Reibungsfeuer, ahnlich wie die 
ganz entsprechenden schwedischen Bezeichnungen vrideld und 
gnideld nichts anderes bezeichnen als das durch Reibung ge- 
wonnene Feuer 

Die Methoden, das Notfeuer zu erzeugen, sind reclit verschiedene, 
i miner aber wird es durch Reibung von Holz gewonnen, entsprechend 
der eben angegebenen wahrscheiniichen Etymologie des Namens. 
Man sollte denken, dal 3 durch Stahl und Stein sich ebenso gut ein 
neues, wildes Feuer beschalTen liefie, wenn schon einrnal ein 
solcbes, gewisseimaSen noch unverbrauchtes, von Menschen nicht 
beniitztes, uninittelbar aus der Natur entspringendes Feuer von 
dem Volksglauben gefordert wird. Allein das ist nicht der Fall. 
Das heilvolle Feuer mu6 durch Holzreibung erzeugt sein, nur 
dann hat es die erforderiiche Kraft und Wirkung Dieser offen- 
bar auf uralter Tradition bembende Nimbus, der gerade dem 
Reibungsfeuer zukommt, spricht, wie mir scheint, deutlich dafiir, 
da6 dies die alteste Methode der Feuergewinnung iiberhaupt ist. 
Ebendarum ist sie die heiligste und heilbringendste. Und sie 
steht in ahnlichem Anseben noch bei vielen anderen Vblkern, 
arischen und nichtarischen. 

Eingehend wird das deutscbe Notfeuer schon im 17. Jahrhundert 
von Joh. Rei skins geschildert, aber auch andere altere und 
jungere Quellen belehren uns dariiber. Nach Reiskius wird 
ein Eichenpfahl in die Erde geschlagen, ein Loch durchgebohrt 


^ Vgl. Grimm a. a. 0 ., S. 505, 


- Vgl. Grimm a. a. O., S. 502, 504. 
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und darin eine holzerne Winde so lange gedreht, bis es Feuer 
gibt. Es kann aber aitch eine mit Lumpen umwickelte Welle 
Oder Winde in zwei durchbohrten Pfahlen gedreht werden. Nach 
Kuhn werden in der Mark zwei Pfahle eingegraben und hanfene 
Stricke so lange um sie herum gezogen, bis Feuer erscheint. Eine 
neuere Schilderung aus der Gegend von Hildesheitn gibt zwei 
eichene Pfahle an, die in die Erde gegraben sind und die jeder 
eine Vertiefung haben, in die ein Querstock pabt. Die mit Hlilfe 
eines Seiles bewirkte energische Drehung dieses Stockes laBt zuletzt 
das Feuer entspringen. Andere Quellen geben an, dafi das Not- 
feuer durch Drehung eines Wagenrades erzeugt wird. Nach 
Nicolaus Gryse, im 16. Jahrhundert, wurde das Notfeuer in 
Mecklenburg zu Johannis aus dem Holze gesagt, und eine Quelle 
des 17. Jahrhunderts lehrt das wilde Feuer fiir ein Zauberbad 
dadurch erzeugen, dafi man mit einer Sage vom Holze eines Apfel- 
baumes, den der Blitz getroffen, so lange auf einer holzernen 
Schwelle sagt, bis sie sich entziindet. Aiich das schottische, also 
keltische Notfeuer wird teils durch Drehung eines Rades, teils 
mit Hlilfe von Pfosten erzeugt h 

In Tirol hat sich die Feuerreibung als ein Spiel der Knaben 
erhalten. Es wird mit Hlilfe einer Schnur ein zugespitztes Holz 
in der Vertiefung eines anderen Holzes so lange gedreht, bis es 
Feuer gibt. Das nennt man dort ,,Hexen braten“ Eben dasselbe 
kennen auch die Knaben in der Schweiz, nach T 0 b 1 e r s An- 
gabe, wahrend nach anderen dabei in Appenzell ein Seil auf 
einem Holze gerieben wird, bis es Feuer fangt. In der Schweiz 
heiBt das Spiel „de tiifel hala^^, d. h. „den Teufel entmannen^‘. 
Kein Zweifel, daB hier das Kinderspiel auf uralten Branch 
zurlickweist. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 506 ff. Ich erwahne die schottischen Brauche 
in Zusammenhang mit den germanischen, weil wir von einem Feuergott der 
Kelten nichts wissen und daher den Kelten hier kein besonderer Absclmitt 
gewidmet werden kann. 

^ Eine nahere Schilderung des Verfahrens habe ich nach mundlichem 
Bericht eines wurdigen tirolischen Schulmannes in den Mitteil. der Anthropol. 
Ges. in Wien veroffentiicht. Die ubrigen Angaben oben entstamTnen fast 
alle Grimm a. a. O., S. 502 ff. 
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Wichtig ist die Angabe bei Reiskius, wie aiich in Marburger 
Untersuchungsakten vom Jahre 1605 und noch neuerdings aus 
der Gegend von Hildesheim, daB bei der Erzeugnng des Notfeuers 
durchaus zuvor alles Feuer in alien Hausern ausgeloscht sein 
iniisse. Dieselbe Angabe wird flir das schottische Notfeuer ge- 
macht. Will die Prozedur nicht gleich gelingen, so wird das in 
Deutschland wie in wSchottland deni zugeschrieben, daB irgend 
jemand sein Feuer trotz des strengen Gebotes nicht geloscht habe, 
und eifrig wird nach dem Schuldigen gesucht. Ist das neue Feuer 
erzeugt, daiin holt sich ein jeder davon einen Brand und ziindet 
damit aufs neue sein Herdfeuer an, ganz ahnlich, wie wir schoii 
von Lemnos solche Austeilung des neuen Feuers vernehmen, 
welches dorthin aus Delos, aus dem Tempel des Apollon gebracht 
wurde. 

Das Notfeuer wird in Deutschland, wie schon erwahnt, haupt- 
sachlich bei Viehseuchen Oder auch urn solchen vorzubeugen, 
erzeugt. Das Vieh wird dann durch das Feuer oder liber die 
Reste desselben getrieben und davon erwartet man die heilsame 
Wirkung. Ganz dasselbe gilt flir das Notfeuer in Schottland. 
Man legt wohl auch nach Reiskius die geloschten Brande des 
Feuers in die Krippe, worin das Vieh gefllttert wird. Einige Ort* 
schaften bereiten das Feuer jahrlich, um der Viehseuche vorzu- 
beugen, andere erst bei dem wirklicben Ausbruch h Aber wir 
horten auch schon, daB solches Reibungsfeuer zur Bereitung eines 
Zauberbades erzeugt wurde. Wir horten friiher schon, daB Eccard 
an einem Phngstmorgen Pferdehirten Feuer aus Holz reiben und 
ihren Kohl daran kochen sah, um durch den GenuB desselben 
das gauze Jahr vom Fieber verscbont zu bleiben. Wir horen aus 
Schweden, daB dort der aufsteigende Rauch des Reibungsfeuers 
(gnideld) fur heilbringend gilt, daB man Obstbaume und Netze 
damit ranch ert. Erstere sollen dadurch fruchtbar werden, die 
Netze dann viele Fische fangen 

Wenn aber das Reibungsfeuer der Knaben in Tirol und in der 
Schweiz die Hexen braten oder den Teufel entmannen soli, dann 


^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 504. 


^ VgL Grimm a. a. 0 ., S. 505. 507. 
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deiitet das gewifi auf den uralten Glaiiben, daS solches Feuer die 
bdsen Damonen schMige oder vernichte. Wir finden also dem 
Notfener gerade jene Eigenschaften zugeschrieben, die nach unseren 
friiheren Daiiegungen dem heiligen Feuer der grofien Sonnen- 
feuerfeste eigen waren, vor allein die Fahigkeit, das Vieh gesund, 
die Vegetation fruchtbar zu machen, Krankheiten oder bose Damonen 
abzuwehren, zu schadigen oder zu vernichten, aber auch sonst 
noch alleriei heilbringende Zauberkraft. 

Nach der Angabe des Nicolaus Gryse mlissen wir aii- 
nehmen, dad das regelmadige Johannisfeuer in Mecklenburg so 
erzeugt wurde. Er nennt es nodfiire, d. h. Notfeuer. Fiir das 
Osterfeuer, also das Friihlingsfeuer, finden wir keine derartige 
Angabe, gewid aber hat Grimm recht, wenn er verrnutet, dad 
auch das Osterfeiier urspriinglich wohl als Notfeuer, d. h. als 
Reibungsfeuer erzeugt wurde h Mit Recht erinnert er an den 
lemnischen Branch, an die Neuerzeugung des Vestafeuers in Rom 
durch Holzreibung, sowie an die merkwiirdige Sitte der Creek- 
Indianer, einmal im Jahr, beim Erntefest, ein neues reines Feuer 
durch Holzreibung zu erzeugen, wo dann auch zuvor alle Feuer 
in den Wohnungen geidscht, spater das neue Feuer in alle 
Wohnungen verteilt wurde 

Wir kennen diese Sitte des Neufeuers jetzt noch bei manchen 
anderen primitiven Volkern. Sie beruht auf dem Glauben, dab 
das Feuer, und mit ihm die Sonne, einmal im Jahr erneuert, neu 
geboren werden miisse. Nur so konne Feuer und Sonne fort und 
fort frisch, jung und kraftig erhalten werden. Wir gehen gewib 
nicht fehl, wenn wir annehmen, daS auch bei den Germanen, und 
bei den Ariern iiberhaupt, urspriinglich derselbe Glaube und der- 
seibe Branch lebendig waren, daB sie also einmal im Jahr, sei es 
nun im Friihlingsanfang oder zu Johann is, das neue Feuer, das 
sonnensyrabolische Feuer durch Reibung aus dem Holz erzeugten 
und diesem j ungen Feuer alle moglichen heilvollen Wirkungeii 
zutrauten. Alle die besprochenen Sitten und Brauche erklaren sich 
aufs einfachste unter dieser Voraussetzung. 


^ VgL Grimm a. a. O., S. 509, 521. 


^ VgL Grimm a. a. O., S. 507. 50S. 
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Von diesem, dem sonnensymboiischen Feiier, das zweifelios 
dffentlich entflammt wurde, das alien gehorte, iim das alies Volk 
sich sarnmelte, ist natiiriich auch hier das Herdfeuer jedes einzelnen 
Hauses wohl zu unterscheiden, — auch dann, wenn hier ebenfalls 
die Sitte gait, jedes Hauses Feuer alljahrlich neu an diesem allge- 
meinen Feuer zu ziinden, — wie wohl sehr wahrscheiniich sein 
diirfte, da gerade ein entsprechender Branch vom Notfeuer Deutsch- 
lands und Schottlands berichtet wird. 

Einen besonderen Gott oder eine besondere Gottin des haus- 
lichen Herdfeuers keniien wir in Deutschland nicht; und wenn in 
Skandinavien das Feuer im Ofen als Lokje oder Loki angeredet 
wird, so ist es wohl deutlich, da6 man damit den ailgemeinen 
Feuergott oder Feuerdamon meint, der sich uberall in dem 
feurigen Element offenbart, also auch im Feuer des Ofens oder des 
hauslichen Herdes. Ganz aus demselben Grunde erschien dem 
Romer sein Vulcan us auch im hauslichen Herdfeuer, dem inder 
sein Agni und — wenn meine Vermutung richtig ist — auch 
dem Griechen urspriinglich sein Apollon. Khrungen und gelegent- 
liche Opferspenden, dem Feuer des hauslichen Herdes oder des 
Ofens dargebracht, sind auch ohne die Annahme einer besonderexi 
Gottheit durchaus das Naturliche und zu Erwartende, und der- 
artiges ist uns denn auch aus Deutschland und anderen ger- 
manischen Landern vielfach bezeugt und hat sich sogar bis in 
die neueste Zeit hinein erhalten, so daB wir durchaus berechtigt 
sind von einem primitiven Kultus des hauslichen Feuers zu redeii, 
der gewiB aus uralter Zeit herstammt. 

Bei den German en wurde einst und wird zum Teil iioch die 
junge Ehefrau, wenn sie das Haus des Gatten zum ersten Mai 
betritt, dreimal um den Herd herum gefuhrt. Aus norddeutschen 
Gegenden, wo die Sitte noch lebt, wird ausdriicklich angegeben, 
daB auf dem Herde ein frisches Feuer brennen rniisse-^. „Auch 
in dem alten deutschen, namentlich norddeutschen Bauernhause 
bildete der Herd — wie bei den Rdmern — den Mittelpunkt, 
hinter welchem die Frau des Hauses thronte und das Ehebett 


^ Vgl. L. V. Schroeder, Hoclizeitsbriiuche der Esleii usw., S. 12S. 
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stand, so dafi sie alles iibersehen konnte und Tag mid Nacht 
unter Augen hatte. Auf einem solchen Herde brannte das Feuer 
den ganzen Tag und glimmte selbst die Nacht hindurch. Nur 
wenn der Hausherr gestorben war, wurde es ausgeloscht 

Sehr interessant und merkwurdig ist eine in Schweden und 
Norwegen bis in unsere Zeit hinein lebendige Sitte, die uns 
Grimm schildert und die man „Eldborgs Skal trinken^ nennt-. 
Es werden zu Lichtmeb zwei grofie Lichter aiifgestellt. „]edes 
Glied des Hauses sitzt der Reihe nach zwischen ihnen nieder und 
tut aus holzernem Becher einen Trunk. Nach dem Trinken wird 
die Schale riickwarts iiber das Haupt geworfen. Steilt sie sich 
niederfallend um, so stirbt der Werfende; steht sie recht auf, so 
bleibt er am Leben. Friihmorgens hat schon die Frau Feuer in 
dem Backofen gemacht und versammelt nun in einem Halbkreis vor 
dem Ofenloch ihr Gesinde. Alle biegen die Knie, essen einen Bissen 
Kuchen und trinken „Eldborgs SkaF\ Was von Kuchen und Getriink 
iibrig ist, wird in die Flamme geworfen. Unverkennbare Spur heid- 
nischer Feuerverehrung, auf das christliche Fest der Kerzenweihe, 
welches die meiste Ahnlichkeit damit gewahrte, verlegt'\“ 

Man wird dieser Beurteilung Grimms gewiB beistimmen. Die 
Sitte zeigt uns deutlich Feuerverehrung, Feueropfer und damit 
verbunden ein primitives Orakel Verehrung und Opfer aber gilt 
dem hauslichen Feuer. Mit Recht hat auch Grimm schon 
darauf hingewiesen, da6 in deutschen Marchen und Sagen vielfacli 
der Zug begegnet, vor dem Ofen zu knien und ihn anzubeten, — 
augenscheinlich etwas ganz Ahnliches, seiner ursprllnglichen Be- 
deutung nach, wie das Knien vor dem Ofenloch in Skandinavieri 
beim Eldborgs Skul. „Ungiucklich Verfoigte wendeii sich zum 
Ofen und klagen ihr Leid, enthiillen ihm ein Geheimnis, das sie 
der Welt nicht anvertrauen.'' Aus dem Kinderspiel fiihrt Grimm, 
den seltsamen Reim an : 

Lieber Ofen, ich betc dich an, 

Hast du eine Frau, halt’ ich einen Mann! 

^ Vgi. Preller, Rom. Myth., 3- Aufl., II, S. 159. 

“ dricka eldborgs skai, Grimm a. a. O., S. 523; eld heiSt das Feuer; also 
ctwa „Feuerburgs Wohl trinken“. Vgi. Grimm a. a. O,, S. 523. 
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Und aus einem Schauspiel des 17. Jahrhunderts die Wendiing: 
„Komn:i5 wir wollen hingehen und vor den Ofen knien ! Vielleicht 
erhdren die Getter unser Gebetk^^ 

Diese seitsame, nm* in halbverstandenen Resten und Entsteliungen 
erhaltene Ofenverehrung in Deutschland, das Sichfiuchten ziim 
Ofen, Knien vor deni Ofen, Anbeten des Ofens deutet ohne 
Zweifel zuriick auf iiralten Kult des hauslichen Feuers bei den 
Germanen 

Ein soldier Kult wird uns noch auf andere Weise bezeiigt durch 
das bis in die Gegenwart fortdauernde Fiittern des Feuers, das 
in verschiedenen Gegenden in recht primitiver Form namentlich 
um die Weihnachtszeit geiibt wird und uns an das Feueropfer beini 
skandinavisclien Eldborgs Skal wie auch an das Darbringen der 
Haut gekochter Milch fur Lokje in Telemarken erinnert. Ein solches 
Zeugnis habe ich miindlich von zuverlassiger Seite aus Deutsch- 
bohmen erhalten, aus dem Orte Schwarzthal, Gemeinde Deutsch- 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S- 523. 

Grimm brachtc das Wort ,,Ofen“, gotisch auhns, altschwediscli omn, 
ofn, ogn, neuschwedisch ugn a. a. O. init ind. agni, lat. ignis, litt. ugnis, 
slavisch ogonj zusammen, so dafi es eig. „Feuer“ bedeuten wurde. Neucr- 
dings stellt man es vielmehr mit dem indischen ukhd zusammen (vgl. Kluge, 
Etym. WB. s. v. Ofen); ukha ist die irdene Feuerschiissel, die bei der 
Schichtung des Feueraltars, der agniciti, in Indien eine grofie Rolle spielt. 
Das lieilige Feuer ruht, vor der Fcrtigstellung des Altares, in der ukha 
und wird in ihr umhergetragen. Zwischen dieser mit Buckelu versehenen 
indischen Feuerschiissel und dem Dreifufi des Apollon habe ich schon vor 
Jahren einen Zusammenhang vermutet (vgl. oben S. 504. 505). Es ware merk« 
wiirdig genug, ^venn der deutsche „Ofen“ damit zusammenhangen und darauf 
auruckgehen sollte. Nur eine neue Bestarkung unserer Ansichten, Kluge 
nimnit an, daS die ursprungliche Bedeutung von Ofen „Topf“ gewesen sei 
und filhrt zum Beleg das angelsachsische Wort ofnet ,,kleines Gefafi“ an. 
Gnser Ofen ware also eigentlich als ein Feuertopf, eine Feuerschiissel zu 
denken. Dieser Ansicht ist auch Otto Schrader, der in s, Reailexikon 
unter „Ofen“ S. 592 bemerkt: „In mehreren Fallen sind uralte Bezeich- 
nungen des Ofens aus alten Wdrtern fur Topf hervorgegangen. Dies ist der 
Fail bei got, auhns, ahd. ofan, griech. (uqnos) Backofen: sanskr. ukha 

„Kochtopf, Pfanne“ und ebenso bei lat. fornus (woraus irisch sornn), fornax, 
Fornax ,,Gottin der Backofen“ : gemeinslavisch gernu, altslav. grunii, das in 
den einzelnen Slavinen die Bedeutungen „Flerd, Topf, Ofen“ aufweist.“ 
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iicneschau. Die aus Deutsch-Beneschau geburtige Mutter meiner 
Beiichterstatterin Rosine Redi pflegte regelmafiig einmal im Jahr, 
aui TVbend des 24. Dezember oder auch zu Mittag am 25. De- 
zember, die Fiitterung des Feuers im hauslichen Herde vorzu- 
nehmen. Es mufite dann von allem, was man aB, etwas iibrig 
gelassen und dieses dann ins Feuer geworfen werden. Die Mutter 
tat das stets mit der groBten Ehrfurcht, nach dem gemeinsanien 
Essen. Sie pflegte beim „Futtern“ zum Feuer zu sprechen : „Sah, 
Feuei*; da hast auch was von unserm Essen! Nun bleib uns auch 
wieder 's ganze Jahr treu So recht freundlich und liebevoll hat 
sie das immer gesagt. Und wenn dann das Feuer recht lustig 
prasselte, dann hat sie sich gefreut und gesagt: „Schaut’s nur, 
wie es iBtl‘'^ Diesen Branch hatte die Mutter von ihrer seligen 
Mutter gelernt, die das auch stets zu tun pflegte und iiberhaupt 
sehr an den alten Brauchen festhieit. 

Meiiie Berichterstatterin setzte erklarend hinzu, fiir gewdhnlich 
habe man bei ihneii dem Feuer darum nichts zu essen geben 
konnen, weil alle Uberreste von den Speisen immer dem Vieh 
und anderen Tieren gegeben werden muBten: der Kuh, der Ziege, 
dem Schwein, der Katze. So konnte es nur ausnahmsweise ge- 
.schehen und geschah dann mit groBer Feieiiichkeit. Die nieisten 
Leute, die noch am Alten hielten, hatten das in jener Gegend 
getan 


^ In meinem Hause, wo R o s i n e R e d 1 als Haushalterin diente, Melt 
sie eine besondere Fiitterung des Feuers zu VVeihnachten nicht fur notig, 
weil dasseibe „eh genug bekomme“. Sie werfe ihm immer ab und zu 
■etwas bin. Flier gab es keiue Tiere, die das hatten beanspruchen konnen. 
Man pflegte in der Heimat der Redl auch dem Wasser im Brimnen zur 
gieichen Zeit etwas zu essen zu geben, damit es sich nicht verliere, sondern 
dem Hause treu bleibe; Niisse u. dgl. Dinge, die das Wasser nicht verun- 
reinigten. — Ich erfuhr von diesem „Futtern des Feuers“, als ich der 
R. Redl von den Indern erzahlte, sie hatten das Feuer verehrt und ihm 
Bchmaiz u. dgl. als Nabrung zugeworfen. Sie war sehr erstaunt und sagte, 
das hatten sie zu Hause ja auch getan. Und nun folgte der Bericht. — 
Die Redl war iibrigens fest davon iiberzeugt, dafi das Feuer, die Sonne, 
der Wind und andere Naturerscheinungen ein Bewufitsein hatten, sehen, 
lioren, denken, sich argern und freundlich sein konnten. Sie war eine 
glaubige Katholikin und hatte viel gesunden Verstand. Das storte aber 
AR IL 37 
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Das Feuer sollte dadurch, dafi man es fiitterte und ihm zeigtey 
man gebe ihm sein Teil von allem Essen redlich ab, freimdlich 
gestimmt und dazu bewogen werden, treu zu b lei ben. Unter- 
lieb man die Spende, dann gait der Glaube, daB leicht ein 
Feiierschaden ausbrechen konne, weil das Feuer dann unwillig 
und argerlich werde. Lehrreich zur Illustration dieser Anschauung 
ist das folgende Geschichtchen. Die Mutter der Redl erzahltCy 
man habe einmal zwei Feuer mit einander reden gehort. Das 
eine sagte, es bekomme nichts zu essen; das andere dagegen^ es 
bekomme immer von allem etwas ab, was die Hausleute zu essen 
htitten. Da ware das erste unzufrieden gewesen und hatte gesagty 
es werde ausfahren. Und richtig brach da in dem Jahre ein 
Feuer ausl 

Wir haben hier eine durchaus primitive Vorstellung : das belebt 
gedachte Feuer, das gefiittert w^erden muB und im Unteriassungs- 
falle argerlich und gefahrlich wurd. Es ist in dieser Vorstellung. 
wohl der Elementargedanke treu erhalten, aus dem das Opfer im 
hauslichen Feuer hauptsachlich entsprungen sein diirfte. Dieselbe 
Vorstellung liegt, wie wir schon gesehen haben, dem vorherrschen- 
den Kult des rdmischen Vulcanus zugrunde. Man verehrt ihn, 
um ihn freundlich zu stimmen, damit er nicht ausbreche und 
Schaden stifte. 

xAuch in Tirol pfiegte man friiher das Feuer zu fiittern, wie 
iibrigens auch den Wind und das Wasser, sogar die Erde. Man 
warf am Weihnachtsabend etwas von den Speisen ins Feuer, — 
also wie in Deutsch-Bolimen. Im Salzburgischeii verfuhr 
man ahnlich am „Sonnw^endtag^' : Man w^arf etwas von dem Brei 
der Mahlzeit ins Feuer. In Karnten wird, ebenso wie der 
Wind, auch das Feuer „gefutterb‘. Der Karntner Bauer wirft 
Speck, Schmalz und sonstige Speisen ins Feuer, um sein Hans 
vor einer Feuersbrunst zu bew^ahren 

Da Karnten ein urspriinglich slavisches Land ist, kaiin dies 

diese Vorstellungen durchaus nicht. Sie besafi einen ganz naiven, elemen- 
tarcn Glauben an die Belebtheit der Natur, der gewifi wohl im Voike noch 
wciter verbreitet ist, als wir fUr gewohnlich anzunehmen geneigt sind. 

^ Vgl. Wuttke, Voiksaberglaube, S, 86. 87; Tylor a. a. O., 11 , S. 2S6.. 
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aiich auf slavischer Tradition beruhen. Wir erfahren aiich sonst 
Ahnliches von siavischen Stammen. Bei den Boh men gilt es 
als gottlos, ins Feuer zu speien. Es ist auch nicht recht, die 
Krumen der Mahlzeit wegziiwerfen, denn sie gehdren dem Feuer. 
„Von jedem Gericht soli dem Feuer ein Teil gegeben werden, 
und wenn etwas iiberlauft, so darf man nicht schelten, denn es 
gehort dem Feuer. Nur weil diese Gebrauche jetzt so vernach- 
lassigt werden, brechen so oft verderbiiche Feuersbitinste aus h'' 


SLAVEN UND LIT AUER. 

Von den Siaven erfahren wir auch durch eine ganze Reihe 
alterer Nachrichten, dab sie das Feuer verehrt und angebetet 
batten, nur bieten uns leider die Quellen fast durchweg blob sehr 
allgemein gehaltene Angaben. Gerade die Bbhmen werden als 
Feueranbeter geschildert, daneben freilich ebenso auch als An- 
beter von Hainen, Baumen und Steinen. In der dem heiligen 
Wladimir zugeschriebenen Kirchenordnung wird verboten, zum 
Feuer zu beten. Das mufi also bei den Russen, resp. den von 
Wladimir beherrschten und cbristianisierten Siaven liblich gewesen 
sein. Auch sonst berichten verschiedene Quellen von siavischen 
Stammen, dal3 sie das Feuer verehrt batten A Das ist durchaus 
glaubwiirdig, nur miissen wir bedauern, da6 uns nichts Genaueres 
davon erzahlt wird. 

Bei den Litauern wurde nach Hieronymus von Prag ein 
ewiges heiliges Feuer verehrt, fiir dessen Erhaltung im Tempel die 
Priester zu sorgen hatten. Dies Feuer spendete auch, wie wir 
bereits friiher gesehen haben, gewisse Orakel durch den Mund seiner 
Priester, namentlich liber Leben oder Sterben kranker Menschen 
Es wurde Ugnis szventa, d. h. „heiliges Feuer"' genannt. Das 

^ Vgl. Tylor a. a. O,, II, S. 286, nach Grohrnann, Aberglauben aus 
Bohmen, S. 41. 

2 So z. B. im Cjiom XpiiCTo.not1na. Man iindet die Nachrichten liber 
die Feuerverehrung der Siaven bei Faminzyn in s. Buche uber die Gott- 
heiten der alten Siaven, Bd. I, S. 30. 36. (Aji. C. Bo^KecTsa 

apesHHX^ CjraBaHTB, C. IIeTep6ypr'B 18S4, Tomb I); auch einiges bei Tylor 
a. a. O., 11 , S. 284. ® Vgl. Usener-Solmsen, GotternameD, S. 103. 
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Wort Ugnis ist mit dem indischen Worte agni und dein lateinischeii 
ignis urverwandt, nnterscheidet sich aber von diesen dadurch, daB 
es weiblichen Geschlechtes ist. Den Litauern ist also das heilige 
Feiier eiii Femininum. Wie weit es personlich gedacht war, lafit 
sich schwer ausniachen. 

Die litauischen Nadrauer sollen das Feuer noch bis in die 
neuere Zeit hinein heilig gehalten und angebetet haben. Sie 
nannten es szventa Ponyke, d. h. die heilige Herrin. Es 
wurde von den Weibern angerufen, wenn sie abends das Feuer 
einscharrten, und die Brant pflegte beim Abschied vom Eltern- 
hause zu jammern: „Du heiliges Feuerchen, wer wird dich so 
bewahren ^ Hier handelt es sich offenbar um das Feuer des 
Flerdes. Andere Quellen nennen bei den Litauern eine Gottin 
des Herdfeuers, die P 0 1 e n g a b i a hieB 

DaB die Litauer das Feuer gottlich verehrten, kann darnach 
wohl nicht bezweifelt werden, und es laBt sich weiter noch sagen, 
daB sie neben einer offiziell von Priestern gepflegten, orakel- 
spendenden Feuergottheit auch eine Gottin des hauslichen Herd- 
feuers besafien, pfiegten und auriefen, ahnlich wie die Griechen 
und Romer neben Apollon und Vulcanus noch ihre Hestia- Vesta 
verehrten. Allein die Parallele ist leider nur eine ganz allgemeine, 
und die unmittelbare Identifizierung des ofliziellen heiligen Feuers 
mit groBen Feuergottern der verwandten Volker verbietet sich 
schon wegen der Verschiedenheit des Geschlechtes. 

Noch weniger fiir die Vergleichung geeignet ist die lettische 
Feuergottheit, Ugguns mate, die „Feuermutter“. Die Letten haben 
eine ganze Reihe analoger Tniitterlicher Gottheiten: Die Garten- 
mutter, Bienenmutter, Grabesmutter, Feldmutter, Viehmutter, 
Blumenmutter, Erdmutter, Wassermutter, Windmutter, Seelenrnutter, 
Wegemutter^. Diesen eigentiimlichen „Muttern‘^ der Letten steht 
nichts Analoges bei den verwandten arischen Vdlkern, nicht einmal 
bei den Litauern, den nachsten Verwandten der Letten, gegeniiber. 

^ Vgl. Usener-Solmsen a. a. O., S. 98. Usener-Solmsen a. a. O., S. 98. 

^ Daarsa mate, Bittes mate, Kapu mate, Lanka mate, Lupa mate, Plukka 
mate, Serames mate, Udens mdte, Wija mate, Wella mate, Zella mate; vgl. 
Usener-Solmsen a. a. O., S. 106 — 108 
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Dagegeii finden wir ganz ahnliche Gestalten bei den Esten, die 
durch viele Jahrhunderte die Nachbarn der Letten waren und es’ 
noch heiite sind. Die Esten haben ihre Muru-eit oder Mm-ii-ema 
die ,,Rasenmutter“; welche Garten und Hofe schiitzt, Tule-ema 
Oder Maru-memm, die „Windmutter‘^ oder ,,Sturmmutter“, Udu-ema 
die ,jNebelmutter“, ihre Wee-ema oder Wete-ema, die „Wasser- 
mutter^^ die bei Hochzeiten Opfer empfangt, indem man ihr Geld 
in den Brunnen wirft, und Tule-ema die „Feuermutter“, der man 
bei derselben Gelegenheit Geld ins Feuer wirft oder auf den Herd 
legt \ Es lage daher nah, die lettischen „Mutter“ von diesen 
estnischen abzuleiten und durch den Einflufi der jahrhunderte- 
langen Nachbarschaft zu erklaren, nur fallt es auf, daB diese 
jjMiitter'^ bei den Letten weit zahlreicher zu sein scheinen, als 
bei den Esten selbst. Die Ableitung ist darum nicht aiisge- 
schlossen. Die ungemein einfache Art der Bildung konnte bei 
den Letten weitere Analogiebildiingen veranlassen. Doch liegt 
da ein noch nicht ganz aufgeklartes Problem vor. Auf jeden 
Fall werden wir die lettische Feuermutter von der Vergleichung 
mil den Feuergottern der anderen arischen Volker fern halten 
miissen. Sie ist nichts als der Ausdruck, dafi auch die Letten 
im Feuer ein dainonisches Wesen walten sahen, und wabrscheinlicb 
haben wir in ihr eine jiingere Bildung zu erkennen, die nicht in 
die Urzeit zuriickreicht. 

Dal3 iibrigens aber auch den Letten das sonnensymbolische 
Feuer nicht unbekannt war, wissen wir bereits von friiher her. 
Darauf beruhte es ja, da6 sie ihrem im Friihling gefeierten Sonnen- 
gotte Uhsing „gro6es Feuer zlinden^', damit er „die ganze Welt 
erwarme^, wie das Volkslied ebenso naiv als deutlich sagt. 

^ Vgl. Wiedemann, Aus dem inneren und auSeren Leben der Esten, 
S. 431 — 445; Boeder, Der Esten aberglaubische Gebrauche usw, (ed. 
Kreutzwald), S. 33. 35. 146. Kreutzwald meint sogar, dai 3 die meistea heid- 
nischen Gottbeiten der Esten weiblichen Geschlechts, und zwar solche 
„Mutter“ gewescn sein mochten (vgl. a. a. O., S. 146. 148). Weitere Bei- 
spiele fiibrt er freilich nicht an, doch fallt das Urteil dieses tiefen Kenners 
des Estenvolkes, der selbst Este war, immerhin ins Gewicht. 
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N ACH all diesen mehr oder minder reichlichen Zeugnissen 
iiber den Feuerkult der verschiedenen arischen Volker in 
Asien wie in Europa werden wir wohl nicht daran zweifeln konnen, 
dafi die Arier seit alters, und schon in der Urzeit, das Feuer 
verehrten, da6 sie es sich belebt und als ein hoheres, damonisches 
Oder gottliches Wesen dachten. Darin stimmt alles, was wir von 
Indern, Iraniern, Griechen, Rdmern, Germanen, Siaven, Litauern 
und Skythen wissen, iiberein. Es la6t sich aber weiter noch 
deutlich unterscheiden : ein grdfierer, allgemeiner Feuergott, als 
der damonische oder gottliche Vertreter des Feuers schlechthin, 
und das fromm verehrte hausliche Herdfeuer, die Gottheit dieser 
besonderen, den Mittelpunkt jedes menschlichen Hauses bildenden, 
wohltatigen Feuererscheinung. Beide sind uns ausreichend bezeugt, 
wenn auch in vielfach abweichenden Forraen. Die allgemeine 
Feuergottheit ist fast immer mannlich gedacht. So bei Indern, 
Iraniern, Griechen, Rdmern, skandinavischen Germanen — als 
Agni, x4tar, Apollon, Vulcanus, Loki. Nur der litauisch-lettische 
Stamm macht eine Ausnahme, da das heilige Feuer der Litauer 
ebenso wie die Feuermutter der Letten weiblichen Geschiechtes 
sind. Diese Abweichung diirfte wohl sekundarer Natur sein und 
aiif spaterer Entwicklimg beruhen. Bei den Letten hat vielleicht 
estnischer Einflu6 gewaltet; das litauische heilige Feuer, Ugnis 
szventa, ist uns aber viel zu wenig bekannt, um ein irgendwie 
zuverlassiges Urteil zu gestatten. 

Anders liegt das Verhaltnis bei dem hauslichen Herdfeuer. 



Feuergotter der Urzeit. 


583 


Dieses erscheint bald mannlich, bald weiblich, als Gott oder als 
Gbttin. Das mannlich gefafite und verehrte Herdfeuer erweist 
sich deutlich als eine besondere Erscheinungsform des allgemeinen 
Feuergottes, eine Hypostase desselben, die von anderen Formen 
dieses Gottes imterschieden wird, ohne dafi doch die Einheit 
zerrissen ware. So erscheint der indische Agni Grihapati deutlich 
nur als eine Form des grofien Gottes Agni, neben anderen Formen 
desselben Gottes, deutlich unterschieden und dennoch Eins mit 
ihiien. Ahnlich ist auch der avestische Nmanbpaiti neben dem 
heiligen Feuer Atar zu beurteilen. Und auch den skandinavischen 
Gerraanen ist Loki Feuergott im allgemeinen und zugleich das 
Feuer im Hause. Der romische Feuergott Vulcanus erscheint 
auch in der Flamme des hauslichen Herdes verkorpert — wenigstens 
in gewissen Sagen — und auch Apollon diirfte ursprtinglich die 
gleiche Eigenschaft besessen haben, wenn ich recht habe, den 
Apollon Oiketas und Domatites so zu deuten. 

Daneben aber erscheint bei mehreren Volkern deutlich eine 
weibliche Gottheit des hauslichen Herdfeuers, vor alien Dingen 
bei den Griechen und Rbmern, aber auch bei Sky then mid 
Litauern. Die griechische Hestia tritt so stark hervor und spielt 
eine so grofie Rolle im religibsen Leben des Volkes, daS neben 
ihr Apollon in der von uns vermuteten analogen Eigenschaft ganz 
verdunkelt und kaum noch erkennbar ist. iVhnlich hat Vesta als 
Gottin des hauslichen Herdes den Vulcanus in dieser Eigenschaft 
ganz verdrangt, so dafi er nur noch in alten Sagen sich uns nach 
dieser Richtung offenbart. Sehr viel weniger wissen wir von den 
verwandten Gottheiten, der Tahiti (vielleicht Gabiti) bei den 
Skythen, der Polengabia bei den Litauern. 

Diirfen v/ir aus dieser Reihe eine weibliche Gottheit des haus- 
lichen Herdfeuers fur die arische Urzeit erschlieBen? Die Ent- 
scheidung dieser Frage diirfte nicht unwesentlich davon abhangen, 
wie man das Verhaltnis der romischen Vesta zur griechischen 
Hestia beurteilt. Die Ubereinstimmung beider Gottinnen in Namen 
und Wesen liegt auf der Hand. Es lag nahe, aus dieser Uber- 
einstimmung auf eine vorgriechische und vorrdmische, beiden 
Vblkerii vor der Trennung schon angehorende Gottin des haus- 
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lichen Herdfeuers zu schlieBeii, deren Name in jener griechisch- 
romischen Vorzeit etwa Vestia gelautet haben diirfte. Dies ist 
auch die Ansicht bedeutender Kenner des klassischen AltertumSy 
wie P r e 1 1 e r , Jordan, W i s s o w a ^ u. a., doch nehmeii andere 
hervorragende Forscher an, dafi die roniisclie Vesta schon in 
fruher Zeit von den Westgriechen entiehnt sei. Diese Ansicht, 
die namentlich von Mommsen vertreten wiirde und der sich 
auch Kretschmer anschlieSt, wird namentlich durch den 
Umstand gestiitzt, dafi der Vesta-Kuit von Hause aiis auf den 
lateinischen Stamm beschrankt erscheint, nicht allgemein italisch 
ist Wenn aber Vesta wirklich von den Griechen her entiehnt 
sein sollte, dann geniigt die skythische Tahiti kaum, nm eine 
urarische Gottin des Herdfeuers zu erweisen, — auch nicht, wenn 
man die litauische Polengabia hinzu nimmt, denn das weibliche 
Gescblecht der letzteren liefie sich auch darauf zuruckfiihren, dafi 
das Feuer iiberhaupt, auch als Ajppeilativnm, bei den Litauern 
weiblich ist. Ugnis ist Femininum, gegeniiber ind. agni, lat. ignis; 
auch gegeniiber dem slavischen ogonj — und namentlich das 
letztere spricht dafiir, dafi das weibliche Gescblecht des Wortes 
im Litauischen eine Neuerung ist. Es ist wohl auch zu beachten, 
dafi die griechische Hestia, die jedenfalis in erster Linie fiir den 
Beweis in Betracht kame, nichts von jenen irrationalen Elementen 
an sich hat, die — wie wir bereits gesehen haben — in der 
Regel auf hoheres Altertum hindeuten. Hestia ist, wie Vesta,, 
eine durchaus klare und durchsichtige Personifikation des haus- 
lichen Herdfeuers. 

Diese Momente machen es mir wahrscheinlich, dal3 in der 
Urzeit das hausliche Herdfeuer nur als eine besondere Er- 
scheinungsform, eine Hypostase des allgemein en mannlichen Feiiei”' 
gottes angesehen und verehrt wurde, da6 die weiblichen Gott- 
heiten des Herdfeuers spater entwickelt sind und daB namentlich 
Hestia und Vesta kraftig ausgebildet die alter en Flypostasen des 
mannlichen Gottes verdunkelt und in den Hintergrund gedrangt 
haben. Moglich aber ist auch ohne Zweifel, daB die weibliche 

^ Vgl. Wissowa a. a. O., S. 142; Preller a. a. O., II, S. 155. 

^ Vgl. Kretschmer, Einleitung in die Gesch. der griech. Sprache, S. 162. 
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Herdgottheit schon in der Urzeit als Variaiite neben der maini- 
licben existierte, — ahnlich wie es auch damals schon weibliche 
Sonnengottheiten neben den mannlichen gab. Doeh wie dem 
auch sei, — das eine lai3t sich wohl kaiim bezweifeln, dab man 
schon damals einen Feuergott im allgemeinen und das Hausfeuer 
spezieli iinterschied, resp. eine Gottheit des letzteren. Das Haus- 
feiier in seiner ganz besonderen Eigenart, als Herdfeuer iind Sammel- 
punkt der Familie, als Ernahrer und Schiitzer des Flauses, hebt sich 
so deutlich als etwas Besonderes von anderen Feuererscheinungen 
ab und wirkt in seiner Art so eigentiimlich aiif die Empfindung^ 
dab ein friihes Selbstandigwerden gerade dieser Hypostase der 
Feuergottheit wohl sehr begreiflich , ja fast selbstverstandlich 
erscheint. 

Was den allgemeinen Feuergott anlangt, so ist es wahrscheinlich, 
dab schon in der Urzeit seine Wesensverwandtschaft mit der 
himmlischen Licht- und Warmeerscheinung der Sonne erkaimt 
und empfunden wurde. Das tritt uns deutlich bei Agni und 
Apollon entgegen, es labt sich aber wohl auch bei Vulcanus und 
auch bei Loki erkennen, bei welch letzterem es sich in charak- 
teristischen Vorstellungen und Redensarten des Volkes oftenbart. 
Es tritt namentlich aber auch in den schon mehrfach besprochenen 
und weiterhin nochmals zu erwahnenden Kultbrauchen der Sonnen- 
Feuerfeste hervor. Es scheint, dab man sich den Feuergott als 
einen besonders klugen, scharfsichtigen Gott dachte, und es ist 
wahrscheinlich, dab man sich in gewissen Fallen bei ihm Rats 
erholte auf dem Wege eines primitiven Orakels. Ohne Zweifel 
aber trat bei diesem Gotte auch die gefahrliche, Gefahr drohende 
und Verderben bringende Seite des feurigen Elementes in mannig- 
facher Weise hervor. Wir werden aber wohl auch mit Bestimmtheit 
behaupten diirfen, dab schon in der Urzeit von diesem altarischen 
Feuergotte einige primitive Mythen erz^lt wurden. Insbesondere 
seine Geburt aus der Insel, der Himmelsinsel, — so wie seine merk- 
wtirdige Flucht ins Wasser oder Hineinfahren ins Wasser in Tier- 
gestalt wird man wohl fiir urarische Mythen halten diirfen. Sie 
sind uns bei Indern, Griechen und Germanen bezeugt, also bei 
weit von einander entfernten Volkern, — und zwar in einer Form, 
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die bci offenbarer Verwandtscbaft in jedem Falle doch so eigen- 
artig ist, dafi man auch darum schon nicht wohl an Entlehnung 
denken konnte. Ich^halte sie daher fur urarisches Erbgut, und 
wenn sich dieselben Mythen an anderen Punklen der arischen 
Welt nicht nachweisen lassen, so scheint mir das kein Beweis 
gegen diese Auffassung. Diese fliichtigen Gebilde einer primitiven 
Phantasie konnten gar zu leicht verloren gehen, liber ali den 
vieien und oft genug gewifi schweren und erschiitternden Schick- 
salen, die diese Vdlker im Laufe der Jahrhunderte und Jahr- 
tausende zu durchleben batten. Icli mdchte es eher fiir merk- 
wiirdig halten, daB sie sich wenigstens bei dreien jener Volker 
erhalten haben. In anderen Fallen verteilt sich das wiedemm 
anders. Die lettisch-litauischen Stamme z. B., bei denen wir von 
diesen Feuergottmythen gar nichts vorfinden, haben sich uns 
bereits neben den Iiidern als die treuesten Bewahrer eines anderen 
Mythenkreises erwiesen, — des Mythus von der himmlischen 
Hochzeit, der Hochzeit der Sonnentochter und ihren wecliselnden 
Beziehungen zu den Gottessohnen, dem Monde und dem donnernden 
Himmelsgotte, — wahrend fiir das Zwillingspaar der Dioskuren 
neben den Indern die Griechen sich als die treuesten Mythen- 
bewahrer zeigen. 

Neben dem Feuergotte steht aber auch der Feuerbringei*; der 
Feuerrauber, der uns nur bei dreien der arischen Volker — wiederum 
den Indern, Griechen und Germanen — entgegen tritt, dessen 
Gestalt aber nach dem Zeugnis so vieler primitiver Volker zweifel- 
los uralt ist, in die Urzeiten der Kultur zuriickreicht und aller 
Wahrscheinlichkeit nach ^ter ist als die Gestalt eines eigent- 
lichen Feuergottes. Auch er ist also den anderen arischen 
Stammen verloren gegangen. Der heroische Oder damonische 
Feuerbringer und F’euerrauber konnte aber auch selbst zum Feuer- 
gott emporwachsen, wie uns das Prometheus und Loki zeigen, 
Oder sich wenigstens mit dem Feuergott berlihren, wie wir das 
bei Matarigvan-Agni sehen. Er konnte der einzige Feuergott 
bleiben, wie das bei Loki in Skandinavien der Fall ist, es konnte 
aber auch neben ihm eine hohere und reinere Gottheit des Feuers 
und des Lichtes emj)orwachsen, wie in Griechenland, wo neben 
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Prometheus der groSere und reinere Apollon steht. Die alten 
Mythen vom Feuer, das aus der Wolkeninsel kommt, oder vom 
Feuer, das ins Wasser fahrt, konnten sich an die eine wie an 
die andere Gestalt anheften. Wir finden sie bei Agni und bei 
Apollon, aber auch bei Loki, der sonst mehr Verwandtschaft 
mit dem Prometheus zeigt. Auch von einer Strafe des Feuer- 
raubers scheint schon die Urzeit gefabelt zu haben. Sie tritt 
bei Prometheus und Loki hervor, sie haftet noch an Bhrigu 
fest, obgleich dieser — oifenbar infolge einer spateren Ab- 
schwachung — nicht mehr als Feuerrauber, sondern nur als 
Feuerbringer erscheint. 

tiberblicken wir das ganze Material der Feuergottheiten und 
Feuermythen bei den Ariern, so lafit es sich in folgende Reihen 
gliedern : 



Feuergott 

Feuerbringer, 

FI e r d f e u e r 

I n d e r : 

Agni 

Feuerrauber 

Miltarigvan, 

Agni Grihapati 

I r a 11 i e r : 

Atar 

Bhrigu 

Nnianbpaiti 

G r i e c h e n : 

Apollon 

Prometheus 

Hestia 

R 0 m e r : 

Prometheus, 

Hephastos 

Vulcanus 


Ap. Oiketas, 
Domatites 
Vulcanus, Vesta 

G e r m a n e 11 : 

Loki 

Loki 

Loki und das Feuer 

L i t a u e r : 

Ugnis szventa 


im Volksbrauch 
Polengabia 

Letten: 

Sky then : 

Ugguns mite 


Tahiti (Gabiti) 


Den mannlichen Feuergott und seine besondere Erscheinung 
Oder Hypostase als Herdfeuer werden wir mit Bestimmtheit der 
Urzeit zuschreiben diirfen, ebenso die Gestalt des Feuerraubers, 
die neben ihm stehen, aber auch in ihm aufgehen konnte. 

Wir konnen uns den Feuergott und seine Mythen in der Urzeit 
nur ziemlich primitiv und in grofien Grundziigen festgelegt denken. 
Diese primitive Grundlage konnte sich mehr oder minder primitiv 
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erhalten, es koniite abev aucb aus ihr unter eigentiimlichen und 
besonders giinstigen Bedingungen bei einer hoher steigenden 
Kulturentwicklung cine grofic und hciligG GotteigcstaU eiwachsen, 
die den Stempel hoherer Kultur tragt, oline die altererbten Ziige 
verloren zu haben. Das ist vor allem bei Apollon dei Fall, der 
herrlichsten Bliite dieses Mythenkreises, — aber auch bei Agni, 
dem weisen, priesterlichen Gotte der vedischen Brahmanen. 



FEUERKULT DER URZEIT. 


W ENN wir nun noch vom Kult des Feuers in der arischen 
Urzeit reden woilen, werdeii wir die beiden Formeu 
desselben, das Herdfeuer und den allgemeinen Feuergott, ge- 
sondert betrachten miissen. 

Es ist wahrscheinlich und darf wohl aus den iibereinstimmenden 
Brauchen verschiedener arischer Volker — der Inder, Griechen, 
Rdmer, Germanen und Slaven — geschlossen werden, dab das 
Herdfeuer schon in der Urzeit nicht nur ehrfurchtsvoll als ein 
Wesen hoherer Art betrachtet und behandelt wurde, sondern auch 
gewisse einfache Spenden, an Speisen und Getranken, Fett, Milch 
u. dgl. m., erhielt. Wann und wie oft das geschah, ob taglich 
Oder nur zu bestinimten Zeiten, bei bestimmten Anlassen, ist 
natiiiiich nicht mdglich festzusteilen. Es mag das auch in der 
Urzeit schon in verschiedenen Gegenden verschieden gewesen sein. 

Schon die Erhaltung des hauslichen Herdfeuers, seine Rein- 
haltung, seine Speisung mit passendem Holze wurde wohl als ver- 
ehrende, kultliche Handlung empfunden. Das tritt deutlich- bei 
Indern mid Iraniern \ bei Griechen und Romern hervor und 
darf wohl auch bei den Litauern angenommen werden, wenn die 
aus dem Elternhause scheidende Braut jammernd ruft : „Du heiliges 
Feuerchen, wer wird dich so bewahren^?^^ 

Bei den Indern erhalt das hausliche F^euer taglich, Morgens 
friih und Abends, seine Opferspende, die grdbtenteils in Milch 

1 VgL W. Geiger, Ostiranische Kultur, S. 255. 

Vgl, Wissowa a. a. O., S. 142. 

^ Vgl. Usener-Solmsen a. a. O., S. 98, s. v. Ponyke. 
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besteht, aber aiich in anderen Gaben b Audi die griechische 
Hestia wird reichlidi geehrt, als ihre Vorziigsspeise aber erscheint 
das Fett (yr ?«(>), — wahreiid ihr als Trank bei jedem Festmalil 
der honigsufie Wein geopfert wird Mit Lareii und Penaten 
znsammen erhalt Vesta in jedem romisdien Hause ihre einfachen 
Opfer, der offentlichen Vesta aber bringen die rdmischen Matronen 
am 9 . Juni in feierlidier Wallfahrt Speiseopfer in einfiichen 
Schiisseln'^ Der Skandinavier gibt seinem Lokje im Ofen den 
Pelz von der Miidi. Deutsche Bauern in Tirol, Salzburg und 
Bohmen fiittern ihr Hausfeuer zu Weihnachteii; mit Resten der 
eigenen Mahlzeit; der Karntner fiittert es mit Speck oder Fett, 
der Bohme mit den Krumen des Tisches, und hier wird eine 
Zeitbeschrankung nicht gemeldet. All diesen Vdlkern gemeinsam 
ist die Fiitterung des hauslichen Feiiers, und diese werden wir 
darum auch als urzeitlichen Branch behaupten diirfen. 

Es ist naturgemab, dal3 das hausliche Feuer speziell bei der 
Hochzeitsfeier besonders geehrt wird. Das auBert sich teils in 
Opferspenden, teils im feierlichen Umwandeln des Flerdes, dessen 
Gottheit dabei gleichsam als Zeuge der EheschlieBung in Anspruch 
genommen wird. Die Feuerspende bei der Hochzeit ist uns zwar 
ausdriicklich nur bei Indern und Romern bezeugt, doch erscheint 
sie auch fur die Griechen selbstverstandlich, wo ja Hestia bei jedem 
Festmahl beteilt wird. Bei den Indern wird die Braut im Eltern- 
hause dreimal um das Feuer heriim gefiihrt, wobei sie ein be- 
stimmtes Opfer von gerosteten Kornern, mit Opferschmalz besprengt 
und mit Mimosabliiten untermischt, in dasselbe hineinwirft. Das 
Herumfiihren um das Feuer wiederholt sich dann nach einigen 
Quellen auch im Hause des jungen Ehemannes. Bei den Romern 
wurde am Hochzeitsfeste im Brauthause ein Far-Brot im Feuer 
geopfert, nachdem zuvor der hausliche Altar von den Festteil- 
nehmern feierlich umwandelt war, wobei der Braut das Far-Brot 
vorausgetragen wurde. Bei den Germanen wird die junge Frau 
im Hause des jungen Mannes, sobald sie dasselbe betritt, drei Mai 

^ Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 109. no. 

Vgl. den homerischen Hymnus auf Aphrodite v. 30 (nla() eXodm); 
Tylor a. a. O., II, S. 285. * Vgl. Preller a. a. O., II, S. 168. 
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urn das Herdfeuer hernmgefiihrt, in einigen Gegenden wenigstens 
urn den Kesselliaken. Die alten PreuBen fiihrten die Braut iioch 
im Elternhause drei Mai urn den Herd herum. Bei den Samogiteii 
findet sich die gleiche Sitte iind auch die Osseten fiihren die 
Braut drei Mai urn den Herd herum Dies Umwandeln des haus- 
lichen Herdfeuers werden wir demnach wohl fur urarisch halten 
diirfen, und auch die Spende ins Feuer bei dieser Gelegenheit 
indchte ich, obwolii sie nur an einigen Punkten direkt bezeiigt 
ish fiir altarische Sitte halten. 

Wesentlich anders steht es mit dem Kult des mannlich ge- 
dachten allgemeinen Feuergottes der alten Arier, resp. des Feuers 
als groBer Naturmacht, unabhangig vom hauslichen Herde. Es 
scheint, daB dieser Kult in der Urzeit von dem Kult der Sonne 
gar nicht zu trennen ist, daB die Sonnenfeste und Lebensfeste 
zugleich die Feuerfeste sind und daB eben darin der altarische 
Feuerkult bestanden hat, daB man Sonne und Feuer zugleich ver- 
ehrte, mit dem Feuer die Sonne gruBte, beim Sonnenfest groBe 
Feuer anziindete, sie umtanzte und wohl auch allerlei Spenden in 
dieselben hinein warf. Es war dabei zu bestimmter Zeit des 
Jahres vermutlich auch die Entzundung eines Neiifeuers, durch 
Reibung von Hdlzern, wichtig und charakteristisch. 

Es ist diese Art des Feuerkults durchaus nicht auffallend, viel- 
mehr gerade dasjenige, was wir auch nach den Analogien anderer 
Volker voraussetzen miiBten. Ein gerade auf diesem Gebiete so 
kundiger Ethnologe wie Tylor sagt, man finde „die Zere- 
monie der irdischen Feuerverehrung gewdhnlich 
und ganz natiirlich auf die Verehrung des himm- 
lischen Feuers im Sonnenkultus ubertragen-'^ Er 
sagt weiter: „Was das Meer fur die Wasserverehrung, das ist in 
gewissem Grade die Sonne fiir die Feuerverehrung Ich glaube, 
sie ist es noch mehr. 

Tylor urteilt auch schon von den Litauern, den alten 

^ Vgl. L. V, Schroeder, Hochzeitsbrauche der Esten, S. 127 — 129; dazu 
fiir die Samogiten Haupts Zeitschr. f. Dtsch. Ait., Bd. I, S. 147. 

2 Xylor, Anfange der Kultur, II, S. 278. 

3 Vgl. Tylor a. a. O., II, S. 286. 
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P r e u 13 e n uiid R u s s e n , obwohl sie zu den Nationen gehdrten, 
bei denen die Unterhaltung von ewigen Feuern einen besonderen 
Ritus ausmacbte, so scheme es doch, „d^il3 ihre Feuergebrauche 
mehr symbolischer Natur wareii und viel mehr Ze re- 
in onien ill res groSen Hi mm els- und Sonnenkultus 
als Akte einer direkten Verehrung eines Feuergottes bildeten 
In dieselbe Reihe gehort es jedenfalls, wenn die Let ten ihrem 
Sonnengott Uhsing „gro 6 es FeueF^ ziinden, die Welt 

erwarme^^ Wesentlich ebenso aber sind auch gewil3 die Frlihlings- 
und Sonnwendfeuer der Gennanen und anderer europaischer Arier 
zu beurteilen, die Palilienfeuer der Romer u. a. m. 

Auch die groBer entwickelten Gestalten mannlicher Feuergotter 
— die ich fiir j linger halte als jene magisch-kultlichen, sonnen- 
symbolischen Feuer und zum Teil aus ihnen hervorgegangen — 
baben dieses Verhaltnis im ganzen nicht wesentlich verandert. Von 
einem besonderen Kuit des so eigenartig gestalteten germanischen 
Loki, der doch als Trager altarischer My then erscheint, wissen 
wir kaum etwas zu sagen, — Oder doch nur insofern er als Haus- 
feuer bescheidene Spenden erhalt, wie den Pelz der Milch, was 
ja aber nicht hierher gehort, sondern zum Hausfeuer. Vielleicht 
beruht diese dauernde fast vollige Kultlosigkeit des Loki zum 
Teil auch darauf, daB man in ihm noch etwas zu viel von dem 
alten Feuerrauber spiirte. 

Das Hauptfest des romischen Feuergottes Vulcan us fiel, wie 
Preller urteilt, in den heiBen Mdnat i^ugust „wahrscheiniich 
deshalb, weil Sonne und Feuer bei den Alten, auch bei den 
Rdmern oft gleichbedeutend gedacht und fur einander gesetzt 
warden. Es war der 23 . August, an welchem Tage spater auch 
circensische Spiele zu Ehren des Vulcan gehalten wurden Hier 
ist also gerade bei dem Hauptfeste des Feuergottes der Zusanimen- 


^ Vgl. Tylor a. a. O., S. 284. Die Nachricht von den Bohmen, sie waren 
Anbeter von Feuern, Hainen, Baninen und Steinen, scheint mir doch zu 
unbestimmt, um auf die spezielle Qualitat ihres Feuerdienstes zu schliefien^ 
in weichcm Tyior „nocli eine Spur von der direkten und unbedingten Feuer- 
verehrung erhalten“ sieht (a. a. O.). 

“ Vgl. Preller, Rom. Myth. 3. Aufl., 11 , S. 15 1 (i, Aull., S. 52S). 
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hang mlt der Sonne sehr wahrscheinlich, und gerade auch die 
Feier durch circensische Spieie fallt ganz in den Rahmen der 
arischen Sonnenfeste, so dar;J wir dasselbe schwerlich von diesen 
zLi treiinen, vielmehr mit in ihre Reihe zu setzen haben, als eine 
besonders modifizierte Auspragung derselben, mit kraftiger Be- 
tonung des Feiiers als der groBen, auch in der Sonne wirkenden 
Macht. 

Bei den Griecben kdnnen wir den alten Feuergott Apollon 
mit seinem Kult scbon garnicht von dem Sonnenkult und den 
Sonnenfesten trennen. Er ist ja algemeiner Lichtgott geworden, 
wird zuletzt geradezu auch Sonnengott. Er stellt gewissermaBen 
in seiner Person jene Verbindung von Feuer- und Sonnenver- 
ehrung dar, von weicher wir bier reden, und das ganz unbe- 
schadet seiner hochst individuell ausgepragten Gestalt. 

Als unzweifelhaft klarer, in seinem urspriinglichen Wesen ganz 
durchsichtig und deutlich gebliebener mannlicher Feuergott ist 
der indische Agni wohl die grobte Gestalt, die die arischen 
Vdlker aivf diesem Gebiete erzeugt haben. Doch wenn wir von 
ihni in seiner Eigenschaft als Hausfeuer absehen, desgleichen von 
dem jedenfalls spater entwickelten Agni, der als Opferfeuer anderen 
Gottern die Gaben der Menschen zutragt, — werden wir auch 
bier nicht wesentlich aiiders urteiien konnen. Wir wissen nicht 
nuT, daB die Inder die Sonne als eine Erscheinungsform des Agni 
ansahen, als das himmlische Opferfeuer der Gotter, — wir wissen 
vor allem schon, daB jene alten Feuerfeste, der Lichtfeuerlobgesang 
und die groBen nach diesem Typus gefeierten Opfer, die sog. 
Soma'Opfer, den altarischen Sonnen- und Lebensfesten entsprechen. 
Soma, der Mond und der Meth, treten bier starker in den Vorder- 
grund und spielen eine beherrschende Rolle, dennoch aber sind 
es die alten Sonnenfeste, die wir ebensogut auch als Feuerfeste 
bezeichnen konnten. Und Feuerfeste sind sie ja auch bei den 
Indern geblieben, groBe Feste, an deren Feier Sonne, Mond und 
Feuer gleichermaBen beteiligt sind. Zwar gibt es auch noch 
andere Feueropfer, andere Feste, bei denen der in seiner Eigen- 
art so unzweifelhaft deutliche Gott Agni gefeiert und gepriesen 
wird, Opfer, bei denen er deutlich den Mittelpunkt bildet, — ^ , von 
AR H. 38 
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der Zeremonie des Agn34dhana, der Anlegung des heiligen Feuers, 
aiigefangen, eine ganze Reihe. Die grofiten und groi^artigsten 
Feste aber bleiben doch die, bei welchen nicht Agni speziell ge- 
feiert wird, sondern mit ihm imd in ihm auch Sonne, Mond- 
Meth nnd Gewittergott Indra, die grolBen, die groCten Lebens- 
machte. Und diese Feste reichen mit ihven Wurzeln. wie wir 
gesehen haben, in die arische Urzeit zuriick, wahrend jene 
speziiischen Feueropfer wohl erst der Zeit entstammen, wo sich 
der schon priesterlich gefarbte heilige Gott Agni der vedischen. 
Brahman en bereits entwickelt hatte. Diese Entwicklung brachte 
ganz iiaturgemafi einen gro6en und komplizierten Knit des heiligen 
Feuergottes hervor, der gewi6 nicht in die Urzeit zuriickreicht. 

Das gottlich gedachte und verehrte Feuer bei den Iraniern, Atar, 
kommt natiiiiich fiir die Vergleichung weniger in Betracht, da die 
Vorsteilung von ihm erst durch die religiose Reformation des 
Zarathustra ihre charakteristische Auspragung erfahren bat. Und 
das gilt in besonderem Grade von der Rolle, die dieser Gott im 
Kultus spielt. Wenn er hier als reines, leuchtendes Abbild und 
Symbol des grofien, rein geistigen Gottes Ahuramazda gilt, so ist 
das offenbar ein charakteristischer Gedanke des religiosen Refor- 
niators, und wir kdnnen nur aus der Vergleichung der verwandten 
arischen Volker mit einiger Wahrscheinlichkeit schliefien, daB 
auch diesem Volke einst in der Vorsteilung und im Kuitus das 
Feuer mit der Sonne zusammen gehorte. Wir diirfen aber vielleicht 
auch in jener avestischen Auffassung des Feuers, als Symbol der 
hochsten Gottheit, eine organisch entwickelte Erhohuug und 
Steigerung des alteren Gedankens von der sonnensymboiischen 
Natur des Feuers sehen. 

Es wird lehrreich sein, hier auf eine merkwiirdige Parallele der 
altarischen Feste des Feuergottes hinzuweisen. 

In der mexikanischen Religion ist der Feuergott Xiuhtecutli,, 
der auch „der alte GotF^ (Huehueteotl) genannt wird, eine un- 
zweifelhaft selbstandige Individualitat, er ist aber dem Sonnengott 
nahe verwandt und beriihrt sich mit ihm aufs engste im Kultus.. 
Wir haben auch hier, wie bei den Ariern und anderen Volkern. 
Ehning des hauslichen Herdfeuers durch einfache Spenclen; 
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jeder Malilzeit wurde das Erste von Speise und Trank ins Feiier 
geworfen und der Gottheit an jedem Tage Weihrauch verbrannt“ 
Sehr merkwtirdig aber gemahnen auch die gro6en Feste des 
Feuergottes in einigen Hauptziigen an die arischen Sonnen- und 
Feuerfeste. Zweimal im Jahr warden solche Feste des Feuergottes 
gefeiert: „Bei dem ersten wurde ihm zii Ehren ein gefa liter 
Baum aufger i chtet , und die Opfernden umtanzten den 
brennenden Stamm mil den menschlichen Opfern, die sie 
nachher in ein groiBes Feuer warfen, um sie balb gerostet wieder 
heraus zii ziehen, damit die Priester das Opfer vollendeten. Das 
zweite war durch den Ritus des neuen Feuer s ausge- 
zeichnet, das durch seine Verbindung mit dem Sonnenkultus 
so wobi bekannt ist. Man erzeugte vor dem Standbilde des 
* Xiubtecutli in seinem Heiligtum im Hofe des grofien Teocalli 
in feierlicher Weise das heilige Rei bu ngsfeuer, an 
welchem das Wild, das bei der groBen Jagd zu Anfang des Festes 
erlegt worden war, gebraten wurde, um fiir die Festgelage zu 
dienen, welche die Feier beschlossen^^ 

Von den sclieuBlichen Menschenopfern abgesehen erinnert beim 
ersten dieser Feste der aufgerichtete Baum, das Umtanzen und 
Verbrennen desselben an die wohlbekannten MaibaumbraucEe der 
arischen Sonnen- und Feuerfeste. Und selbst an einstige Menschen- 
opfer liegt ja auch bei diesen, wie wir friiher angedeutet haben, 
vielleicht eine Erinnerung vor, in der Verbrennung verschieden 
benannter Puppen und menschlicher Figuren. Bei dem zweiten 
der mexikanischen Feuerfeste findet sich aber gerade jene enge 
Verbindung von Sonnen- und Feuerkult, die den Ariern so 
charakteristisch ist. Von dem Gelingen der Feuerbohrung hing 
nach mexikanischem Glauben das Weiterbestehen der Sonne ab^'. 
Ein ahnlicher • Glaube hat wahischeinlich auch bei den Ariern 
gelebt. Sehr ahnlich klingt die Bebauptung der Inder, daB ohne 


^ Vgl. Tylor a. a. O., II, S. 279. 

2 Vgl. Tyior a. a. O., 11 , S. 279. 280. 

® Vgl. K. Th, Preufi, Die Feuergotter als i^usgangspankt zum V^'er- 
standnis der mexikanischen Religion (MitteiL der AnthropoL Ges. in Wien 
Bd. XXXIII, Jahrgang 1903), S. 158. 159. 184. 

38-^ 
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das tagiiche iiiorgendliche Feueropfer die Sonne garnicht aufgehen 
wiirde. Die Sonne ist beide Mai abhangig gedacht von dem 
heiiigen Feuerkult auf Erden, und die Pfiege des letztereii durcb 
die Menschen ist somit eine hohe, welterhaltende Pfiicht. 

In Peru, wo die Sonnenverehrung uralt und hoch entwickelt 
war, wo sie die grofie Staatsreligion der Incas bildete, finden wir 
Ahnliches, Einmal im Jahre, am Sonnenfeste Ra 5 rmi, wurde auf 
dem „Goldplatz‘^ von Cuzco das neue Feuer der Sonne entziindet 
Es stammt dieser wichtige Branch in den schon hoher entwickelten 
Religionen Perus und Mexikos aber ohne Zweifel aus primitiven 
Zeiten her, denn gerade bei primitiven Volkern finden wir vielfach 
die Sitte des Neufeuers, welches einmal im Jahre — meist durch 
Reibung von Holz — feierlich neu erzeugt wild, und es scheint, 
da6 dieser weitverbreiteten Sitte die Vorstellung zu Grunde liegt, « 
die Sonne oder das Sonnenfeuer, die Kraft der Sonne rniisse 
einmal im Jahre erneuert werden und das geschehe eben durch 
die feierliche Erzeugung des Neufeuers. Wir haben der Sitte des 
Neufeuers bei den Creek-Indianern bereits gedacht, auch des dort 
damit verbundenen charakteristischen Gebotes, zuvor alle vor- 
handenen Feuer zu loschen. Das alte Feuer mul3 tot sein, ehe 
das neue entspringt, der alte Gott mu6 sterben, um dem neuge- 
borenen, lebenskraftigen ’ Platz zu machen. Es drangt sich uns 
fast unabweisbar die Vermutung auf, dab auch bei den Ariern in 
der Urzeit eine ahnliche Sitte und ahnliche Vorstellung lebendig 
gewesen sein miissen. 

Was uns voiiiegt und was wir bei einzelnen arischen Volkern 
bereits bemerkt und besprochen haben, sind freilich nur triimmer- 
hafte Reste solchen Branches, aber sie sind sehr bedeutsam. Wir 
sahen, dafi das Feuer der Vesta in Rom einmal im Jahre, zur 
Zeit des .alten Jahresanfangs, am i. Marz erneuert wurde, und 
zwar nach der autoritativsten Quelle durch Reibung von Holz, 
wahrend eine andere Quelle die Entztlndung des neuen Feuers 
an der Sonne berichtet Wir sahen, dab die Sitte des germanisch- 
keitischen Notfeuers oder Reibuiigsfeuers, wenn sie auch nur ganz 


^ Vgl. Tylor a. a. O., 11 , S. 291. 2 Vgj, Preller a. a. O., II, S. 167. 
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vereinzeit noch ailjahiiich, und zwar am Sonnwendfeste zu Johannis^ 
gelibt wird, in derselben Richtung bin deutet und eine urspriinglicli 
jahrlicli geiibte Erzeugiing des Neufeuers durch Holzreibung wahr- 
scheinlich macht. Das Loschen aller vorhandenen alten Fetter 
gait auch bier als Bedingung fur die Entstehung des neuen, heil- 
kraftigen Feuers. Solcbes Loschen der alten Feuer iibten auch 
die Griechen aiif Lemnos, wo einmal im Jabre das neue Feuer 
vom Altar des Apollon aus Delos hingebracbt wurde. Auch dieser 
Sitte aber diirfte eine noch altere Form derselben zu Grunde liegen, 
bei welcher das Neufeuer durch Reibung erzeugt ward. Noch 
erzahlt der homerische Flymnus, daB Hermes zuerst den Menschen 
Hdlzer zur Erzeugung des Feuers durch Reibung verliehen habe \ — 
auch hier ofFenbar das alteste Feuergerat. Ganz anders wiederum 
war die Entwicklung bei den Indern. Hier hat sich die Er- 
zeugung des Feuers durch Reibung von Hdlzern zu einem oftmals 
geiibten Ritus erweitert, der allein das heilige Opferfeuer zu liefern 
vermag. Der Branch ist hier nicht mehr auf einen Tag des 
Jahres beschrankt, sondern weiter ausgedehnt, urspriinglicli aber 
diirfte es auch bei den Vorfahren der vedischen Opferer nicht 
anders gewesen sein wie in Mexiko, Peru und bei den primitiven 
Volkern. Die ungeheure, ins Riesenhafte gesteigerte Atisbildung 
des Opferwesens mit dem heiligen Opferfeuer diirfte in Indien 
diese besondere Entwicklung veranlaBt haben. Eine Nachwirkung 
altarisclien Branches ist wahrscheinlich auch darin noch zu er- 
kennen, dafi die romische Kirche den Ritus des Neufeuers unter 
ihre Osterzeremonien aufgenommen hat. Auch hier wird noch 
jetzt in Eiiropa beim Osterabendlauten alles Feuer feierlich aus- 
geloscht und das neue heilige Feuer in zerenionieller Weise an- 
geziindet -. 


^ Vgl. den homer. Hymnus auf Hermes, V loSff. ill. 

^ Vgl. Tylor a. a. O., 11 , S. 297. 298. In Jerusalem glauben die dortigen 
Christen, dai 3 am Ostersonnabend, in der Stunde der Auferstehung, in der 
Grabeskirche heiliges Feuer vom Himmel herab komme, ein unmittelbar 
gottgeschenktes Neufeuer. Vgl. die lebendige Schilderung von Rudolf 
Knopf, Griechische Ostern in Jerusalem, Ostdeutsche Rundschau, Wien 
5. April igi2 (Feuilleton). 
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Trotzdern wir also nur Triimmer der alten Sitte des jahrlichen 
Neufeuers bei den Ariern wahrnehmen konnen, wild es doch fiir 
hochst wabrscheinlicli gelten diirfen, dafi dieselbe in der Urzeit 
lebendig war, dafi sie entweder am Jahresanfang im Beginn des 
Friihlmgs Oder zn Johannis geiibt wurde und da6 sie wohl, ebenso 
wie in Mexiko und Peru, mit dem Sonnenkultus in Zusammenhang 
stand, resp. urspriinglich in zauberhafter, magischer Weise neues 
Sonnenfeuer, neue Sonnenkraft schaffen soilte, um dann welter 
allgemeiner magisch-kultlichen , lebenschaffenden Charakter zn 
gewinnen. Ebenso ist es gewiB wahrscheinlich, dafi dies Feuer 
urspriinglich durch Keibung von Holzern erzeugt wurde b 

^ Nur vereinzeit steht die bei Plutarch, Nurna 9, berichtete Gewinnung 
des Neufeuers vom Sotmenfeuer (Preller a. a. 0 ., 11 , S. 167). Vereinzelt ist 
es auch, wenn bei den Palilien der Romer die Flamme vou den Hirten aus 
dem Stein geschlagen wird (vgl. Grimm a, a. O., S. 520). Fiir das bohere 
Alter des Reibuugsfeuers vgl. noch Tylor a. a. O., II, S. 281. Die Veddas, 
dieses allerprimitivste und imkultivierteste Volk, machen Feuer mit der 
einfachsten Form des Feuerbohrers, den sie mit der Hand drehen, Tylor 
a. a. O., I, S. 51. 
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E S sind uns bei der Betrachtuiig der altarischen Sonnen-, 
Feuer- und Lebensfeste ofters schon Tatsachen enfcgegen 
getreten, weiche auch die bimmlischen Machte des Gewitters und 
Regens an diesen Festen wesentlich mitbeteiligt erscheinen liefien. 
Die Wasserbrauche spielen bei denselben eine so wichtige Roile, 
dafi man geradezu von Feuer- und Wasserfesten reden konnte, 
und dies erschien um so natiirlicher, als ja doch erst das himni- 
lische Feuer und das himmlische Wasser im Verein jenes Ge- 
deihen der Vegetation und damit alles Lebens auf Erden zn Stande 
bringen, das als der letzte und wesentlichste Endzweck dieser 
alten ,, Lebensfeste^^ sich deutlich herausstellte. Der Regenzauber 
in mannigfaltigster Form bildete darum ganz naturgemafi einen 
wichtigen Bestandteil derselben. Bisvveilen war dabei speziell auf 
das Gewitter bingedeutet, in symbolischer Bonn, wie z. B. beiin 
Mahavrata-Fest in Indien, wo die Trommeln zweifellos den Donner 
iiachaiunen imd durcb solche Nacbahmung berbeifiibren sollen. 
Ebenso haben wohl aucb- die Forscber recht, weiche in einigeii 
der B'euerbrauche dieser B'este eine Beziebung auf das Gewitter, 
resp. den Blitz erkennen woilen, speziell in dem Schwingen oder 
Scbleiidern brennender Fackeln. So erwiinscbt aber das Gewitter 
nacb der einen Seite durch den reicblichen Regeiigufi erschien, 
so bedenklich und gefahrlicb war es den Menschen nach der 
anderen Seite, well der Blitz einscblagen und ztinden, ein be- 
gieitender Hagelschlag der Vegetation, den Beldern sciiwercn 
Scbaden bringen konnte. Sebnte man das eine herbei, so mui3te 
man docb vor dem anderen sich nach Moglicbkeit zu schiitzen 
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suchen. Und in dieser Richtung zielten wiederum andere Briiuche 
der in Rede stehenden Feste. tiberreste der festlichen B’euer 
— Brande, Kohlen, Asche — sollten Hans und Stall, Garten und 
Feld vor dem Blitz, resp. vor dem Hagelschlag schiitzen. Wie 
stark in der Zeit des bluhenden Ackerbaus der Gedanke an den 
Hagel und seine Abwehr wirkte, kdnnen wir aus dem Umstande 
erseben, daB in manchen Gegenden Deutschlands die betredenden 
Feuer oder auch die Feste geradezu als „Hagelfeuer^‘ bezeichnet 
werden, ja sogar die bei diesen Gelegenheiten gerollten Rader 
als „Hagelrader^^. Es verbinden sich mit diesen Brauchen vielfach 
auch formliche Hagelprozessionen, die den gleichen abwehrenden, 
schiitzenden Zweck verfolgen. 

Ganz naturgeniaB erhebt sich nun die Frage, ob und wieweit 
schon in der arischen Urzeit Gottheiten des Gewitters geglaubt 
und bei diesen Festen am Kult beteiligt gedacht wurden. Wir 
sahen in Indien den Gewittergott Indra unzweifelhaft deutlich 
am Sonnwendfest, dem Mahivrata, beteiligt, ja nach Hillebrandts 
Urteil als Hauptgottheit im Mittelpunkte dieses Opferfestes stehend. 
Allein daraus folgt noch nicht unmittelbar, daB es in der Urzeit 
entsprechend gehalten wurde. 1st es doch zunachst noch die 
Frage, ob Indra schon ein urzeitlicher Gott war. Und auch 
damit ware die Sache noch nicht entschieden. Es konnen ganz 
wohl in der Urzeit bei jenen Festen mannigfache Brauche in 
tibrnig gewesen sein, die auf Erzeugung von Ge witter und Regen, 
auf Schutz und Abwehr von Blitz und Hagel abzielten, in rein 
zauberischer, magischer Weise, ohne daB dabei eine Gottheit in 
Betracht kam. Dies ist nach dem jetzigen Stande unserer Er- 
kenntnis auch unzweifelhaft das Urspiiingliche, was wir uns vieiieicht 
allem Gottergiauben vorausgehend zu denken haben. Aber es ist 
auch sehr wohl denkbar, ja wahrscheinlich , daB jene letzte 
Peripde der Urzeit, weiche der Voikertrennung unmittelbar voraus- 
ging und die wir bei unserer Betrachtung in erster Linie im Auge 
haben, schon Gotter und Damonen des Gewitters und Regens 
besaB, - und glaubte, wie wir ihr Gottheiten anderer Natur- 
erscheinungen mit mehr oder weniger Wahrscheiniichkeit bereits 
haben : zuschreiben diirfen und mussen. Wir miissen daher jetzt 
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festzustellen suchen, wie weit das vergieichende Material dafilr 
spricht, dal3 die arische Urzeit bereits Gottheiten des Ge witters 
kaiinte, und welche speziellen Gottergestalten damals vemiutlich 
diese Funktion ausgeiibt haben durften. 

Unter all den zahlreichen Naturerscheinungen, die im Bereich 
der mensdilichen Wahrnehmung liegen, die bald begliickend, bald 
schreckend in das Leben des Erdbewohners eingreifen, gibt es 
wohl keine einzige, die so dazu angetan ware, den Glauben an 
ein inachtiges hoheres Wesen zu weaken, als gerade das Gewitter, 
Donner und Blitz. Wenn auch die erhabenen himmlischen Licht- 
erscheinungen das Auge des Menschen anzogen, wenn er ihre 
woliltatigen Wirkungen enipfand, ihre GroBe und Schonheit be- 
wunderte; wenn auch das Werden und Wachsen der Vegetation 
wie der Tierwelt ihn geheime, iebenwirkende Krafte ahnen lie6, 
und wenn auch in Wind und Wasser sich Leben zu offenbaren 
schien, — nirgends doch in der ganzen Natur trat dem Menschen 
in so eindrucksvoller Weise gewaltige Aktion entgegen, wie in 
dem am Himmel sich abspielenden Drama des Gewitters, nirgends 
war er darum auch in so iinmittelbarer Weise veranlaBt, einen 
Agens Oder Actor, eine tatige, handelnde himmlische Maclit, resp. 
Person zu vermuten, — oder auch mehrere solche. 

Wenn die dunklen Wolken sich hoch aufttirmen, wenn die 
tlammenden Blitze zucken, der Donner furchtbar roliend und 
krachenci folgt und gewaltige Wassermassen wie pldtziich entfesselt 
zur Erde stiirzen; wenn hier oder dort ein Mensch oder Tier 
todlich getrofifen zu Boden sinkt, hohe Baume zerschmettert, 
Hiitten in Brand gesetzt werden, — da kann der primitive 
Mensch, der Naturmensch sich kaum dem Eindruck verschliefien, 
da6 dort oben ungeheure, iibermenschliche, gottliche oder damo- 
nische Wesen ihre Tatigkeit entfalten, ob er nun einen Kampf, 
ein WafFenschleudern und Felsenbrechen zu sehen, das Eahren 
eines Wagens oder das Schlagen einer machtigen Trommel zu 
horen glaubt, oder sonstwie anders jene gewaltigen Erscheiiiungen 
deutet. Und wenn Donner und Blitz, Furcht und Entsetzeii 
erregend, die Vorstellung eines ziirnenden, strafenden Gottes er- 
wecken, so offenbart sich doch wieder im befruchtenden Regen 
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uiid in der wohltatigen Reinigung der Atrnosphare eine Segeii 
spendende hohere Macht. 

Die Vorsteliung eines Gewitter- • oder Donnergottes ist darum 
eine der gelaufigsten und findet sich bei den verschiedensten 
Yolkern in alien Teilen der Erde^ sclion auf recht friihen Kultur- 
stufen. Wenn das arische Urvolk iiberbaupt Gotter der Natur- 
erscheinungen glaubte und verehrte, so darf es von vornherein fur 
wahrscheinlich gelten, daf3 es auch einen im Gewitter, Donner 
und Blitz waitenden Gott kannte. Es fragt sich nur, ob wir einen 
soldi en auch durch die Vergleichiing nachweisen konnen. 

Ziim Teil ist diese Frage bereits durch frtlhere Betrachtungen 
von iins beantwoitet worden. Wir sahen — im ersten Bande 
dieses 'Werkes — , da6 in der arischen Urzeit aller Wahrscheinlich - 
keit nach der Himmelsgott selbst oder eine von ihm noch nicht 
vollig losgeloste Hypostase die Funktion des gewitternden, donnern- 
den und blitzschleudernden Gottes ausiibte. In dem griechischeii 
Zeus, in dem romischen Jupiter war der Gewittergott mit dem 
Himmelsgotte eins und ganz fest mit ihm vervvachsen. Bei den 
vedischen Indern sehen wir den Himmelsgott Varuna wohl auch 
noch im Gewitter walten, doch rcacbt dies keine stark hervor- 
tretende Seite seines Wesens aus. Auch Dyaus tragt die Er- 
innerung an solcbe Funktion noch an sich, als Befruchter der 
mutterlichen Erde, seines Weibes. Deutlich losgelost, als selb- 
standige Gestalt aber stand der Gewittergott Parjanya da, den 
wir als eine Hypostase des alten Himmelsgottes erkannten. Ihm 
entspracb bei den Germanen der ganz verblafite skandinavische 
Fjorgynn, zu einer Zeit, die wir luir noch vermuten und ahneri 
konnen. Anders war das Verhaltnis bei den Slaven, Litauern und 
Letten. Der slavische Donner gott Perun war von dem giitigen 
Himmelsgotte Bog verschieden und doch auch wieder nicht 
unterschieden, er war eins mit ihm und auch wiederum nicht 
eins, — in wechselnder Aiiffassung. Man erkannte ihn als etwas 
Besonderes und dann doch auch wieder als ein und denselben, 
den himmlischen Herrn da droben. Und ganz ahnlich erschien 
der litauische Perkunas, der lettische Pehrkons, bald unterschieden 
von dem Plimrnelsgotte Diewas, Deews, bald auch als cin und 
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derselbe himmliscbe Gott. Gerade dieses Verhaltnis, wie es Siaven 
und Litaiier-Letten uns zeigen, haben wir vielleicht, ja walir- 
scheiDiich als das urspriingliclie, das urarische anzusehen. Bei 
Griechen und Rdmern zog sich die Einheit dann fester zusammen 
und wiirde unlosiich, bei Iiidern und Germanen lockerte sie sich 
fortschreitend mehr und mehr, bis sie endlich ganz auseinander del- 

Da wir Zeus, Jupiter und auch Parjanya bereits ausreichend 
kennen, auch- liber Fjorgynn und Perun irn wesentlichen dasjenige 
schon gesagt haben, was sich bei dem leider nur diirftigen Material 
allenfalls hier sagen laBt; da ferner der litauisch-iettische Perkunas- 
Pehrkons in seinem eigentiimlichen Verhaltnis zum Himmelsgotte 
vermutlich besonderen Anspruch auf xAltertiimlichkeit haben diirfte, 
wird es hier vielleicht am Platze sein, noch einige Worte liber 
diese Gattergestalt zu sagen. 

Eine ganze Reihe .von Quellen des 16. und 17. Jahrhunderts 
geben uns vom litauisch-preufiischen Gotte Perkunas, Perkuns 
Nachricht. Sein Charakter als Gewittergott, resp. als Gott des 
Donners — oder auch des Donners und Unwetters ^ — steht 
vollkommen fest. Die Fdche war ihin heilig, ebenso wie auch den 
anderen europaisch-arischen Gewittergottern : Zeus, Jupiter, Peruu, 
Thorr-Donar. Es wurde ihm zu Ehren nach Rostowski in den 
Waldern ein immerwahreiides heiiiges Feuer erhalten, wahrend nacii 
Jan Malecki ebendasselbe auf dem Gipfel eines Berges ini Samaiteu- 
Lande geschah**^. Wir horen, daB dem Perkunas Geliibde getan 
wurden, und Matthaeus Praetorius berichtet noch im 17. Jahrh., 
da6 die alten Preufien beim Gewitter auf die Knie fielen und 
beteten: „Geh an uns voiiiberh^ Ein aites Opfer an Perkuns zur 
Regenbeschwdrung dauerte noch bis in die Zeit des Fabricius (1611) 
fort ‘b Lasicius berichtet, im 1 6. Jahrhundert, daB der litauische 
Bauer, wenn es donnerte, barhauptig, mit einer Speckseite auf 


^ Lasicius nennt ihn ,,deus tonitrus“ ; Jan Malecki in den Scriptores reriim 
Livonicarun 2, 390 ,,Pargnum deum tonitmum ac terapestatum** ; vgL XJsencr- 
Solinsen a. a. O., S. 97- 

- Vgl. Usener-SoimseQ a. a, O., S. 97; Rostowski bei Briickner im Jagi^chcn 
Arcliiv fur slavische Philologic 9, 33; Malecki a. a. O. 2, 391. 

Vgl. Usener*Solmseii a. a. O., S. 97. 
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den Schultern, liber sein Feld zu gehen und den Perciinos init 
folgendem Gebet anzurufen pflegte: „Percunos, Gottchen, schiage 
nicbt auf das, was mein isti Ich will Dir anch diese Speckseite 
gebenk* — War dann das Gewitter voriiber, so verzehrte er das 
Fleisch selbst, mit den Seinigen, — ofifenbar als ein dem Gott 
geweihtes Opfer, von dem dieser sein ihm zukommendes iinsiclit- 
bares Teil in gleicher Weise nach dem Glanben der Leiite ge- 
nommen haben dtirfte, wie dies bei den alten Iraniern von dem 
Opferfleisch angenommen wurde, nachdem dasselbe eine Weiie 
auf dem heiligen Opfergrase gelegen hatte. Dies litaiiische Opfer 
ist originell und naiv genug k 

Audi der leider als unzuveiiassig erwiesene S i m o n G r o ii a ii 
— der aber in diesem Falle, wie die Vergleidiung der anderen 
Quellen lehrt, gewifi nidits Unriditiges erzahlt — sagt dn seiner 
zu Anfang des i6. Jahrhunderts geschriebeiien Chronik, dalD von 
den alten Preufien der Gott Perkuno aiigerufen wurde „umbs 
gewitters willen, domit sie Ilegen batten und sdion wetter zu 
seiner Zeit, und in der Donner und blix kein sdiaden thett^^ 

Christoph Hartknoch, der zu Ende des 1 7 . Jahrhunderts 
schreibt‘^, sich aber auf altere Zeugnisse beruft, hebt besonders 
hervor, dafi Percunos bei den alten Preu6en ^fiirnehmlich fiir 

^ Vgl. W. Mannli ar dts Ausgabe Job. Lasicii Poloni de dels Sarna- 
gitarum libellas, mit Nachtragen von A. Bieienstein, Riga x868 (Sep.-Abdruck 
aus dem Magazin der lettisch-literarischen Gesellschaft, Bd. XIV), S. 57. — 
Bei Hartknocli, in seinem interessanten Bucbe „Das alte PreuSen“ heifit 
es dariiber Bd. I, S. 160: , Johannes Lassicius liat noch ein ander Gebet, 
dessen die Littaner in diesem Fall zu ihrem Percunos sich gebrauchet. 
Nemlich wenn es pflag zu donnern, nam der Bauer eine Seite Speck auff 
die Schultern, ging mit bloBem Haupt zum Hause heraus, trug die Seite 
Speck also auf seinem Acker herumb und sagte diese Wort: Percune Dewaite, 
lie muski und mana, dievvu melsu tavvi paid miessu; das ist: Du Gott 
Percune, schiage nicht in das Meinige, ich will Dir diese 
Seite Speck geben! — Wenn das Gewitter aber vorbey war, braclite 
er die Seite Speck wieder nach Hause und verzehrte' sie mit seinen Haus- 
genossen/* 

^ Vgl. M. Miiller, Indien in s. weltgeschichtlichen Bedeutung, S. 165. 

® Christophorus Hartknoch, Das alte Preufien, oder preufiischer 
Historien erster Teil usw. 
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€inen Gott des Donners und Ungewitters gehalten worden^^ Er 
bemerkt aber zugleich, daB dieser Percunos der vornehmste imter 
den , preiiBischen Gottern gewesen sei. „Derselbe Gott hat ein 
zorniges und breiinendes Feuer-rothes Gesicht wie auch einen 
krausen schwartzen Kopf und Bart gehabt. Das Haupt war auch 
rail Flammen umgeben, wie ihn Thomas Clagins beschreibet^^ h 
Hartknoch meint, daB dieser Percunos Jupiter selbst gewesen 
sei: jjDenii wie die alten Griechen und Romer den Jovem fui 
ihren vornehmsten Gott gehalten und deBwegen seine Gewait desto 
besser vorzubilden, ihm die Donnerstrahlen in die Pland gegeben, 
ihme auch die Eyche als den hartesten Baum gewddmet: Also 
haben auch die PreuBen diesen Percunnen ' fur den obersten Gott 
gehalten, haben ihn auch unter einer Eyche geehret, und was 
das furnehmste ist, so haben sie ihme auch den Namen des Dormers 
gegeben. Denn bey den alten PreuBen wie auch bey den Littaueni 
heiBet noch heiite zu Tage Percunos nichts anderes als der 
Donner*' 

Wir brauchen das Verhaltnis von Perkunas zu Jupiter nicht 
nochmals zu erortern. So weit hat Hartknoch gewiB recht, daB 
der litauische Gott mit deni Jupiter tonans, wohl auch Jupiter 
pluvius, zusamrnenfallt, — so weit und in gewdssem Sinne auch noch 
welter, wie wir bereits gesehen haben, Allerdings sucht dann 
Hartknoch weiterhin noch zu zeigen, daB Percunos auch ein Gott 
der Sonne gewesen sei, aber „das bestrahlte Haupt“ des Gottes, 
auf das er sich dabei beiuft, genxigt natiirlich durchaus nicht zu 
solchem Beweise. Die Darstellung des Gottes mit einem zornigen 
und brennenden feuerroten. Gesicht, krausem sSchwarzem Kopf und 
Bart wlirde ja wohl auch weit eher auf den ziirnenden, im 
daminenden Blitzfeuer sich offenbarenden Gewitterer deuten, als 
auf einen Sonnen- (resp. LichthimmeI)gott. Mit der Sonne sahen 
wir schon friiher den GewittergoU Perkunas in ganz anderer Art 
in eine entfernte, aber sehr bedeutsanie Beziehung treten. Die 
Donnerniuhme Percuna tete, die als Mutter des Blitzes und Donners 
bezeichnet wird, badet nach Lasicius die ermiidete und staubige 

^ Martknoch a. a. O., S. 134. 131, 

- Virk Hartknoch a. a. O., I, S. 132. 
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Soime und entlaBt sie dami am folgenden Tage wieder, gewaschen 
und glanzend Dieser merkwiirdige Mythus ist gerade fiir die 
Sonnenfeste und ihren Zusammenbang mit dera Gewittergott 
bedeutsam. Wir haben seiner bei Behandlung der Wasserbraucbe 
dieser Feste gedacht. 

Bei den Letteii ist die Verehrung ihres Donnergottes, des 
Perkims oder Pehrkons, schon aus dem Anfang des 15. Jahr- 
hunderts bezeugt Pehrkons tritt, wie wir friiher bereits gesehen 
haben, in den iettischen V'^olksliedern auch als Freier der Sonnen- 
tochter aiif. Wir crinnern uns dabei des Umstandes, da6 dieser 
litauisch-lettische Gott von dem Himmelsgotte nicht streiig ge- 
scliieden ist. Daber diirfen wir ihn vielleiclit in dieser Eigen- 
schaft als Freier der Sonnentochter mit Zeus vergleichen, wenn 
ei seine heilige Hochzeit mit Hera, der jungen Sonne, feiert. 
Hauhger jedoch erscbeint Pehrkons in dem Mythus von der 
himmlischen Hochzeit als Braiitfuhrer, wahrend der Mond die 
Rolle des Brautigams spielt. Und die Brautfilhrerrolle ist wohl 
auch fur Pehrkons, den deutlich ausgepriigten Donnergott, die 
angemessenere. Wir horen, dafi er als Brautfiihrer beim Fleraiis- 
veiten aus dem Tore den Fichbaum zerschmettert oder auch das 
Apfelbaurnchen vor dem Tore spaitet'\ Es ist eine aite Sitte 
der Letten, die sich ebenso auch bei den Esten findet, — vielleiclit 
eine altarische Sitte — , daf 5 der Brautfiihrer bei der Hochzeit 
bewaffnet erscheint und daB er beim Herausreiten aus dem Tor 
in den Torpfosten, gelegentlich auch in die Tiir, in das Dach 
des Hauses oder auch in die Luft hauen niiiB, wahrscheinlich zu 
exorzistischen Zwecken, urn die bosen Geister zu vertreiben. Da 
nun Pehrkons, der Donnergott, mit der Blitzwaffe versehen und 
der berufene gottliche Zerschmetterer ist, so war es nabeliegend 
genug, gerade ihm die Rolle des Brautfiihrers bei der himmlischen 


^ Vgl, Lr*sicius, ed. Mannhardt, S. ii: Percuna tete mater est fulminis 
atque tonitrui : quae solem fessum ac pulverulentum baliieo excipit : deinde 
lot, am et nitidum, postcra die cmittit. 

- a tonitruo, quod deum suum appellant; Script, rer. Pruss. 3 , 543;’VgI. 
Usener-Solmsen a. a. O., S. 97. 

Vgl. Mannhardt, Lett. Sonncnmythen S. 82 ff. : s. auch obeii S. 396. 
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Hodizeit zu libertragen. Audi sein Reiten hat vielleicht in clieser 
Eigensdiaft seinen Grand. Sonst seben wir ja den Donnergott 
bei den Ariern gewohnlidi im Wagen fahren. Der lettisdie 
Pelirkons verfolgt iind zersdimettert die Johdi, d. h. die Schwarzen, 
die Teufel, die bosen Damonen, gerade wie audi Parjanya die 
Damonen und Ubeltater zu Boden schlagt Kein anderer war 
daher so wie er dazu geeignet, den wehrhaften, sdilitzenden, mit 
der Waffe gegen die bosen Geister hauenden Brautfiihrer zu spieien. 

Gelegentlidi werden dem lettisdien Donnergott auch erne Anzahl 
von Sohnen beigegeben, die als Hypostasen der vaterlichen Gott- 
heit die verschiedenen Verrichtungen des Gewittergottes imter 
einander verteilen, resp. dem Vater beim Gewittern helfen. So 
heibt es z. B. in einem Liede: 

Der Perkun Vater 
Matte nean Solmc; 

Drei schmetterten, drei donnerten, 

Drei blitzten. ({limmerten). 

In einem anderen Liede sind es iiinf Sohne und alle fiinf sind, 
so heiBt es, in Deutschland ! ^ 

Sehr merkwllrdig ist der Uinstand, dab auch, die Mordvviuen 
einen Donnergott besitzen oder besal5en, dessen Name ganz auf- 
fallend zu der arischen Reihe Parjanya-Perkunas-Perkuns-Fjorgynn 
stimmt und schweiiich von ihr getrennt werden kann. Er lautet 
Porguinil Nach einer schon von J. Grimm angefiihrten Mit- 
teilung G. J. Mullers riefen die Mordwinen, wenn es donnerte: 
Erbarme Dich, Gott Porguinil Von welchem arischen Volke 

^ Vgl. Mannhardt, Lett. Sonnenmythen S. 317. 318. 

- pascliangui Porguiui pas 1 s. bei Grimm a. a. O., S. 22, Anai. 2 (nach 
G. J. Miillers Sammlungen russ. Geschichtcn 3, 359). R* Much (Plimmels- 
goU, S. 26) hiiit die Form Porguini fiir „recht bedenkliclP^ ein Urteil, das 
ich trotz der vereiuzelten Bezeugtheit nicht unterscbreiben mochte. Es ist 
■\vabr, dafi F. Wiedemann in s. Grammatik der ersa-mordwinischen 
Sprache S. 144 statt dessen die Form pirgene „Donner, Gewitter“ bielet, 
dock zwisclien Grimms Quelle und Wiedemann besteht cin zcitlicher Ab- 
siand, auch kann es ortliche DifCerenzen gegeben haben. Wer solUe clazu- 
mal die Form Porguini erfunden haben und zu welchem Zweek? Dock wie 
dem aucli sei, dak Porguini-pifgene auf den Namen des altarischen Gewitter- 
gottes irgendwie zuruckgeht, wird sich wohl kaum Icugnen lassen* 
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die Mordwinen diesen Gott entlehnt haben mogen, la6t sicb nicbt 
so leicht feststellen, doch auf einer Erfindung kann dieser Porguiiu 
nkht beruhen, dafiir stamrat die Notiz aus zu alter und unver- 
dachtiger Quelle. Die finiiisch-ugrischen Volker haben bekanntlich 
durcli Jahrhunderte , ja Jahrtaiisende, also in verschiedensten 
Perioden und von verschiedenen Stammen, arische Worte und 
BegrifFe entlehnt. Bei den alten und altesten Entlehnungen gibt 
es da noch viele Ratsel, die sich nicht glatt I5sen lassen. Dahin 
mag man auch den Gott Porguini noch rechnen. Vielleicht geht 
er aui eine Form Parganya, die alter e Form von Parjanya, zurlick, 
die die Vorfahren der Inder, Iranier und Skythen Oder eines dieser 
Volker brauchten, als sie noch in der siidlichen Halfte Rufilands 
wohnten, nicht allzufern von den Mordwinen der Wolgagegend. 
Auf jeden Fall zeugt aiich der mordwinische Gott fur die Ver- 
breitung dieses altarischen Gewittergottes. 


DER GERMANISCHE GEWITTERGOTT. 

Bei Germanen und Indern ist der alte gewitternde Plimmelsgott, 
den die altesten -Quellen noch kennen, schon ziemlich friih durch 
die Gestalt eines sehr andersartigen Gewittergottes verdrangt und 
bald vollig ersetzt worden. Dieser Gott zeigt bei Indern und 
Germanen so viele und so auffallend iibereinstimmende Ziige in 
seinem ganzen Wesen, daB die Vermutung sich aufdrangt, auch 
diese Gestalt mochte schon in der IJrzeit vorhanden gewesen 
sein, — wenn auch die meisten arischen Volker sie dann spiiter 
verloren oder aber anders entwickelt haben miiBten. Es ist 
schwer zu glauben, daB der germanische Th6rr-Donar und 
der indische Indr a nicht auf eine gemeinsame urarische Grund- 
lage zuriickgehen, wenn es auch gewiB ist, daB der Gott damals 
noch nicht jene hervorragende Stellung und Bedeutung gehabt 
haben kann, die er spater bei diesem wie bei jenem Volke 
•einnahm. Es liegen deutliche Anzeichen dafiir vor, daB er 
in diese hervorragende Stellung und Bedeutung erst hineinge- 
wachsen ist, als die Inder schon Inder, die Germanen schon 
Germanen waren. Das schlieBt aber die Annahme einer gemein- 
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samen urarischen Wurzel dieser gewaltigen Gottergestalt keines- 
wegs aus. 

Bei den Germ an en ist dieser Gott nach der am gewaltigsten 
sich bemerkbar machenden Seite der von ihm vertretenen Natur- 
erscheinung benannt: als Donar oder Thunar bei den Deutschen, 
a!s Thdrr bei den Skandinaviern. Von dem deutschen Gewitter- 
gott Donar oder Thunar wissen wir nicht viel mehr als seinen 
Namen und dafi er einer der hervorragendsten Gotten der Deutschen 
gewesen sein inu6, von welchem sie sich in dem sachsischen 
Taufgelobnis ausdriicklich lossagen mufiten, mit den Worten: ec 
forsachu Thunare! auch ailenfalls noch, da6 ihm die Eiche und 
der Donnerstag heilig war. Dagegen steht die Gestalt des alt- 
nordischen Th6rr sehr deutlich individuell ausgepragt vor uns. 
Sein Name besagt dasselbe wie Donar-Thunar. Er geht auf eine 
altere theoretische Form Thonraz zuriick, aus welcher nach alt- 
nordischen Lautgesetzen Th6rr geworden ist. 

Th6rr war im Norden eine sehr populare Gottheit Namentlich 
in Norwegen erscheint er lange als der am meisten und hochsten 
verehrte Gott, nachdem der alte Himmelsgott Tyr mit seinen 
Hypostasen — darunter auch Fjorgynn — in den Hintergrund 
getreten war. Thorr war seitdem in Norwegen der Hauptgott^ 
und er blieb es bei dem Volke auch dann noch, als spaterhin 
durch Fiirsten- und Dichtergunst sich Odhin in hoheren sozialen 
Kreisen zum obersten Gotte aufschwang. Uberall in Norwegen 
waren dem Thdrr Tern pel errichtet, fast liberall wurde er als der 
„mest tignadhr^, d. h. „der am meisten Verehrte^^ bezeichnet. Er 
war eben der Gott, der dem Herzen des norwegischen Bauern 
am nachsten stand, — ein derber bauerlicher Gott von riesiger 
Kraft und ungeheurer Leistungsfahigkeit. Er hat einen groBen 
roten Bart, den er in der Erregung im Zorne schiittelt 
und in den hineinblasend er Unwetter bewirkt®. Das ist sein 


^ In Schweden hielt sich inzwischen in der gleichen Steiiung Freyr, eine 
Hypostase des Himmelsgottes. 

® Vgl Grimm a. a. O,, I, S. 147 ; Mannhardt, Germanische Mythen, S, 12*5. 
Die Thtymskvidha schildert lebendig den Zorn des Gottes, als er den geraubten 
Hammer vermifit. „DeE Bart begann er zu schiitteln, das Haar begann er 
AR IL 39 
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Bartruf oder die Stimme seines Bartes. In der Hand tragt er 
den gewaltigen schweren Hammer Mjolnir, den Zermalmer; dessen 
Name mit dem russischen Worte molnija (MOJItiiii) „der 
zusammenhangt. Das ist der Donnerkeil, die BlitzwaffC; mit 
welcher Thorr gegen die Unholde, die Riesen und die Trolle 
kampft. Saxo Grammaticus nennt diese Waffe eine Keuie, clava, 
— eine Vorstellung , die bei den Danen gewaltet zu haben 
scheint.^, — und diese Bewaffnung im Verein mit der riesigen 
Erscheinung des Gottes war wohl die Veraniassung dazu, daS die 
Romer den Gott bisweilen als Herkules bezeichnen, wahrend er 
fiir gewobnlich wegen seiner Eigenschaft als Donnergott dem 
Jupiter gleichgesetzt wird. Beides mit bedingter Berechtigung. 
Thorrs Waffe verfehlte nie ihr Ziel und hatte die wunderbare 
Eigenschaft, wieder in die Hand des Gottes zuriickzukehren Es 
waltet aber auch der Glaube, dab der Donnerkeil tief in die 
Erde fahrt und wahrend sieben Jahren langsam an die Oberflache 
steigt. Die Steinbaramer und Steinmesser der Vorzeit werden 
von dem Volke fiir Geschosse des Thbrr gehalten und man halt 
jedes Haus, wo solche aufbewahrt werden, fiir sicher vor Gewitter- 
schaden Merkwiirdig ist die Vorstellung, daB der Hammer des 
Th5rr auch Sonnenschein hervorrufen kann 

Th6rr fahrt auf einem Wagen daher, ebenso wie Parjanya und 
Indra. Das Rollen des Donners wird als das heftige Rollen eines 
himmlischen Wagens gefaBt Darum heiBt Thorr auch Wagen- 
Thdrr oder der Wagengott — Okuthorr, Reidhat}n* Noch zu 
Anfang des i8. Jahrhunderts sagte nach Rhyzelius der gemeine 
Mann in Skandinavien, wenn es donnerte: „der aite Th6rr fahrt^^ 
Oder „der alte Gott fahrP^ ® ; und im Schwedischen heiBt „donnern‘‘ 
noch heute „Asenfahrf* oder „Thors Fahrt^^ (aska, d. i. asaka, oder 

zu schutteiii.“ — „Blase ihnen deinen Bartruf entgegenl“ ruft ein An- 
hanger dem Thorr zu, als die Christen hereiuziehen ; vgl. Grimm a. a. O. 

^ Vgl. Mannhardt, Germanische Mythen, S. 230 Anm. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. ill. 141. 

* Vgl. Grimm a. a. O., S. 149. 

Vgl. Mannhardt, Germanische Mythen, S. 141. 

^ Vgl, Grimm a. a. O., S. 138; Mannhardt a. a. O., S. 121. 

^ Vgl. Mogk, Germanische Mythologie, S. 128. 
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toraka). Dieselbe Vorstellung von dem fahrenden Doniiergotte 
findet sich aber aucli bei den Angelsachsen; und bei den Ditmarschen 
— also in Norddeutschland — scheint sie ebenfalls fortzuleben, 
wenn man dort bei starkem Gewitter sagt: Nu faert de Olde all 
wedder da bawen unn haiit mit synn Ex anne — nun 

fabrt der Alte schon wieder da oben und schlagt mit seiner Axt 
an die RMer. Thorrs Wagen wird von zwei Bocken gezogen, 
die Tanngnjostr und Tanngrisnir heifien — d. i. Zahnknisterer 
und Zahnknirscher — , wohl wegen des Blitzes, der wie knisterndes 
Feuer springt. 

Thbrr ist dutch gewaltige Starke ausgezeichnet, datum heifit 
er . auch schlechthin „der Starke^^ oder „der starke Waltende^* 
(Thrudhugr oder Thrudhvaldr) ; auch wird er Atli genannt, d. h. 
der Ungestiime, Zornige Sehr charakteristisch fxir ihn ist seine 
gewaltige EB- und Trinklust. Als er in Freyjas Gewand ge- 
kleidet, mit dem brautlichen Schleier verhiillt, dem Riesen Thrymr 
als Braut nach Jbtunheim gebracht wird, da iBt er beim Festmahl 
einen Ochsen und sechs Lachse und trinkt drei Tonnen Met 
dazu, so dafi der Riese sich hochlich verwundert ob des Appetites 
und Durstes seiner angeblicben Braut und der als Magd ver- 
kleidete Loki alle Mtihe hat, dies gewaltige Essen und Trinken 
seiner jungfraulichen Flerrin zu beschonigen. Bei Hymir verzehrt 
Th6rr zwei Ochsen. Als er bei Utgardhaloki, dem auBerweltlichen 
Loki, zum Besuch ist, da unternimmt er es, etwas im Trinken 
zu leisteiij wahrend Loki, der Feuergott, hier das Essen besorgt. 
Aber so kraftig Thorr auch ansetzt, das Horn liegt im Meere und 
kaum bemerkbar ist der Schluck, den er getan Charakteristisch 
ist wohl auch, dab nach Olafs Helgasaga dem Bilde des Thorr 
zu Loar taglich vier Brote und entsprechende Quantitaten von 
Fleisch vorgesetzt wurden"^. 

Thorr vertritt vor allem die wohltatige Seite des Gewitters. 
Daher erscheint er als eine gern gesehene Gottheit, als Freund 

^ Vgi. Mogk a. a. O., S. 12S ; Mannhardt a. a. O., S. 122. 

2 VgL Mogk a. a. O., S. 128. 

® VgL Mogk a, a. O., S, 128. 134; Rufiwurra, Nordiscbe Sagen, S. 278. 

^ VgL Mannhardt, Gerraanische Mythen, S. lOO. 
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der Menschen md Gotter, als Schirmer des Heimes der Menschen 
wie der Asen, vox allem aber als der iinerschrockene, siegreiche 
Ktopfer gegen die unholden Riesen und Trolle. In dieser Eigen- 
schaft ist er besonders ein Liebling der norwegischen und is- 
landischen Dichter, die alle mogiichen Karapfe mit Unholden 
mid Riesen von ihm zu erzahlen wissen. Beriihmt ist die Ge- 
schicbte, aus welcher ich soeben einen Zug anfiihrte: wie der 
Riese Thrymr dem Th6rr seinen Hammer stiehlt und ihn nicht 
herausgeben will, es sei denn, dsS man ihm die schone Gottin 
Freyja als Braut zufiihre. Da wird auf Lokis Rat Th6rr als Freyja 
verkleidet, mit dem brautlichen Schleier verhiillt, — und von 
Loki als seiner Magd begleitet fahrt er nach Riesenheim. Als 
ihm dann dort sein Hammer in den Scho6 gelegt wird, da er- 
schlagt er mit ihm den Thrymr und sein ganzes Geschlecht — 
ein mit genialen, kraftvollen Ziigen in der Edda, in der sog. 
Thrymskvidha, geschilderter Vorgang. 

Bekannt ist auch der Zweikampf des Thbrr mit dem Riesen 
Hrungnir, d. i. der Larmer. Die Riesen haben Angst und stellen 
daher einen Lehmriesen — Mokkrkalfi, d. h. die dicke Wolke — 
auf, hinter welchem sich Hrungnir verbirgt. Aber alle List hilft 
schliefilich doch nichts. Der Hammer des Th&rr totet den Riesen. 
Zu den damonischen Riesen, welche Th6rr bekampft, gehort auch 
Geirrodhr, der Speerroter, dessen Tdchter dem Gotte griindiich 
zu schaffen machen, bis er auch ihnen das Genick bricht. Der- 
artige von Thdrr bezwungene riesige Gegner gibt es noch mehr 
als einen. In all diesen Mythen und Sagen erscheint Thorr 
immer als der Freund der Menschen, als ihr Schiitzer und Heifer 
gegen die bosen damonischen Machte, als Beistand und Forderer 
der menschlichen Arbeit, vor allem des Ackerbaus. Er war dies 
zunachst als der Gott, welcher durch Gewitter und Regen die 
Luft reinigt und die Erde befruchtet. Urspriinglich sind die 
damonischen Gegner des Gottes wohl ebenso wie die des Parjanya 
und Indra, Damonen der Luft- und Wolkenregion, neidische 
Geister, die den Menschen das himmlische WolkennaB vorent- 
halten, die die Luft austrocknen oder verpesten. Aber im An- 
schluB an die eigentumliche Natur des skandinavischen Landes 
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und unter dem EinfluB des mehr und mehr sich entwickelnden- 
und immer wichtiger werdenden Ackerbaus andert sich der 
Wirkimgskreis des Gottes und der Kreis der Gegner, die er zu 
bezwingen hat. In Skandinavien, wo der Ackerbauer in weiten 
Gebieten mit der Felsnatur des Landes, mit dem machtig und 
trotzig ihm entgegenstarrenden Urgestein miihsam zu kampfen 
hatte, bis ihm endlich die Urbarmachung des Bodens gelungen, 
wo das nordische Klima mit Frost und Eis wieder und wieder 
die Arbeit des Landraanns zu schadigen, zu vernichten, unmoglich 
zu machen drohte, — in soldi einem Lande muBten bald als 
Gegner des Gottes, der den Ackerbau schirmte, die Damonen des 
harten Felsgesteins und die feindlichen Machte des Winters 
hervortreten. So wird Thorr zum Bekampfer der Fels- und Berg- 
riesen, wie auch der Eis- und Frostriesen \ Als Gott der Bauern 
tritt er auch in jener Stelle der Edda hervor, wo es heifit : Odhin 
hat die Edlen, die im Kampfe fallen, aber Thorr hat der Bauern 
Geschlecht Seine derbe, doch tiichtige, kraftvolle Natur stimmt 
zur Baiiernart, — ihn lieben die Bauern und er liebt sie. 

Gerade als Gott der Bauern, der Ackerbauer, wird Th6rr zum 
popularsten Gotte des Nordens, vor allem in Norwegen und Island, 
und er bleibt dies auch, nachdem er sich Odhin, dem neuen 
Himmelsgotte, hat unterordnen niiissen. Tempel und Bildnisse 
des Gottes waren weit iiber das Land verbreitet. Sein Bild wurde 
auch auf dem Hochsitzpfeiler eingeschnitzt, auf der Stuhilehne, 
Oder auf dem Steven des Schififes, Als iVrnulet fuhrte man es 
aus ■ Knochen bei sich. Bei alien groBeren Unternehmungen 


^ Inzwischen hat A. Hillebrandt es wahrscheinlich geraacht, dafi es 
sich bei den Kampfen des Indra zu einem guten Teil um Kampfe gegen 
Damonen des Winters, des Frostes und Eises handelt; dafi die von den 
Damonen gefesselten, gebannten Wasser nicht selten deutlich als gefrorene 
Wasser charakterisiert sind (Ved. Mythologie, Bd. Ill, S. I57ff.). Darnach 
erscheint es sehr moglich, dal3 es sich hier um einen uralten Zug im Charakter 
des Th6rr und Indra handelt, der in die arische Urzeit zurtick reicht. Da 
die Arier damals in Mittel- und Nordeuropa, wenn auch noch nicht im 
ndrdlichslen Teile des Kontinents lebten, erscheint das ganz glaubiich. 

® Im Harbardhs-Liedc Odinn a jarla, ^ 6 . er 1 val falla, enn f6rr a 
ijraela kyn. 



5 14 Gewittergott und sein Kultus. 

wurde der Gott urn Rat gefragt. VerlieB man die Heimat, um 
sich aiiderswo eine neue zu suchen, dann wurde angesichts des 
neuen Landes der Hochsitzpfeiler mit dem Bilde des Gottes aus- 
geworfen und. wo er hinschwanim, da wurde gelandet, da griindete 
man die neue Heimstatte, — wie uns dies z. B. die Eyrbyggjasaga 
in lebensvoller Schilderung vorfiihrt. Auch als Beistand im Kampfe 
wurde Thorr angerufen. Beim Gelage weilite man ihm den ersten 
Becher, indem man das Hammerzeichen iiber denselben machte 
und des Gottes Minne trank. Mit seinem Hammer weihte Thbrr 
alle rechtsgiiltigen Handlungen, alle Rechtsvertrage. Daher fallen 
alle nordischen Gerichtstage auf den Tag des Th6rr, wie auch 
die Thing-Statte sich an einer dem Thorr geweihten Statte befand. 
Mit seinem Hammer, so glaubte man, weihe Thdrr auch die Ehe 
ein. Man nannte ihn auch geradezu V^orr, d. h. den Weiher K 
Damit hat Thorr einen Teil der Erbschaft des alten Himmels- 
gottes auch nach der ethischen Seite hin angetreten, desscn 
gewitternde Hypostase er tatsachlich vertritt. 

Dem Thorr als dem Donnergotte war die Eiche heilig, wie 
dem Donar-Thunar in Deutschland — und wie liberhaupt bei 
den europaischen Ariern, urspriinglich wohl bei alien Ariern, dem 
Gewitter- und Donnergotte die Eiche geweiht ist. So dem Zeus, 
dem Jupiter, dem Perkunas, dem Perun'h Und wie es nach 
Livius I, 1 6 auf dem Kapitol eine uralte Eiche gab, in welcher 
Jupiter Feretrius, der blitzschleudernde Jupiter, verehrt wurde, so 
war die vom hlg. Bonifacius bei Geismar geflillte Eiche, welche 
als robur Jovis bezeichnet wird, ohne Zweifei dem deutschen 
Donar-Thunar geweiht. x^uch der Hirschkafer, welchen die 
Deutschen bald Donnerguge (oder Donnerpuppe), bald auch Eich- 
ochse nennen, bezeugt den Zusamraenhang von Donner und Eiche 

Ein wichtiges Zeugnis fiir die hohe Bedeutung des Th6rr in 
Skandinavien wie des Donar-Thunar in Deutschland liegt in dem 

* Vgl. Mogk a. a. O., S. 135. 

^ Vgl. Mogk a. a. O., S. 125; Grimm a. a. O., S. X41, 143. 

® Vgl. die slavische Grcnzbestimmung ,,do Peruisova duba‘‘, d. h. bis ziir 
Eiche des Perun; Grimm a. a. O., S. 148. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 28 Anm. 
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Umstande, dafi der diesem Gotte geweihte Tag, der Donners tag, 
hier wie doit fiir besonders heilig gait, wie uns viele Zeugnisse 
bis in die neueste Zeit hinein erweisen. Manche Arbeit mu6te 
an diesem Tage durchaus ruhen. Namentlich war das Spinnen 
am Donnerstag in Schweden wie auch Norwegen verboten ^ ; cles- 
gleichen in Deutschland, wo es heii3t, da6 sonst der Bose eine 
leere Spule ins Zimmer wirft mit dem Zuruf: Spinnt diese noch 
voli i ® In vielen Gegenden Deutschlands darf noch heutzutage 
am Donnerstag nichts geschehen, kein Holz darf gehauen, kein 
Mist gefahren, kein Spinnrocken gedreht werden Kein Wochen- 
tag ist nach Grimms Urteil aberglaubisch mehr geehrt als der 
Donnerstag^. Alles Zeugnisse, wie tief die Verehrung dieses 
Gottes bei den Germanen wurzelte. 

Sehr bemerkenswert ist noch eine Mitteilung aus Skandinavien. 
Auf einem Gute in Telemarken wurden bis in die neuere Zeit 
hinein zwei Donnersteine von mittlerer GroBe aufbewahrt und 
aberglaubisch verehrt : „An jedera D on n ers tagsaben d und zu 
hohen Festzeiten wusch man sie und salbte sie am Feuer mit Butter 
und anderem Fett Dann wurden sie getrocknet und auf dem 
Hochsitz des Hauses aufgestellt. Diese aberglaubische Verehrung 
hielt man fiir das Gliick des Hauses notwendig.'^ Also kultliche 
Ehrung des Symbols, resp. der Waffe des Donnergottes, und zwar 
Sipeziell am Donnerstag. An einem anderen Orte derselben Land- 
schaft wurden ebenfalls zwei Donnersteine bewahrt und ahnlich 
geehrt. Sie lagen auf dem Flochsitz, auf glanzend r einem - Stroh 
und wurden oft in Buttermilch gebadet^ Doch ist hier nichts 
speziell vom Donnerstag gesagt. Im iibrigen miissen wir bei der 
kultlicben Ehrung dieser Steine naturlich auch an den bertihmten 
Kiesel des Jupiter Lapis, resp. Feretrius, des romischen Donner- 
gottes, denken. 

Die Donnerstagsheiligung fiihrt uns zu den Esten und zur Be- 

^ Vgl. Liebrecht, Volkskiinde S. 315. 324; Mannhardt, Antike Wald- und 
Feldkulte, 11 , S. 185, Anra. ® Griram a. a. O., S. 830. 

® Vgl. Mogk a. a. O., S. 126 ; Wuttke, Aberglauben, § 70. 

^ Vgl. Grimm a. a. O., S. 953. 

^ Vgl. Mannhardt, Germanische Mythen, S. 23. 
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trachtiuig eines merkwiirdigen Zusammenhangs in Mythus nnd 
Sitte, den wir bier zwischen diesem finnischen Volke und den 
Gemianen hervortreten sehen. 

Als oberste Gottheit der Esten wird uns Tara, Tar oder Tor 
genannt; der auch die Bezeichnungen Altvater, GroBvater, Himmels- 
vater tragt \ Ihm war — wie dem nordischen Thorr — die Eicbe 
heilig, und aiich der alte Eichenhain auf dem Domberg zu Dorpat, 
von dem der Kalewipoeg singt, war diesem Gotte geweiht. Dieser 
Aitvater der Esten erscheint neben den besonderen Donnergottern 
Kou und Piker, Pikne, auch als Gott des Gewitters bis auf den 
heutigen Tag, — wenn auch nicht speziell und ausschliefilich als 
solcher Gott, sondern vielmehr als der alte Himmelsgott, der 
auch im Gewitter sich bemerkbar macht. Es lag sehr nahe, diesen 
Tara, Tar oder Tor der Esten mit dem skandinavischen Thorr 
zusammen zu bringen, und das ist denn auch schon friih ge- 
schehen. Schon das aus dem 17. Jahrhundert stammende, hochst 
wichtige und interessante Buch des Boecler-Forselius liber 
„der einfaltigen Ehsten aberglaubische Gebrauche, Weisen und 
Gewohnheiten^^ gibt folgende merkwiirdige Nachricht von den 
Esten : ^ „Den Donnerstag halten sie sonderlich hoch und heilig, 
brauchen insgemein am selbigen ihre Zauberhandel, enthalten sich 
vielerley Arbeit, und ist derselbe bey ihnen in viel groBeren 
Wiirden als der Sontag, Riihret noch, wie hierunter davon etwas 
breitere Meldung geschiehet, aus dem Heidenthumb her, in welchem 
sie diesen Tag dem dormahlen in alien mitternachtigen Landern 
beruffenen und groBgeachteten Abgott Thor zu Dienst und Ehren 
gefeyert haben^^ 

Dr. Fr. R. Kreutzwald, der in seiner trefflichen Ausgabe 
des Boeclerschen Buches die Donnerstagsheiligung der Esten 
durchaus bestatigen muB, verwahrt sich doch entschieden gegen 
die Ansicht, daB die Esten einen mit dem skandinavischen 
zusamraenfallenden Gott Thor gekannt hatten. Diesen h^en 
vielmehr, wie er meint, „die deutschen Geschichtsschreiber ent- 
'weder durch Gehorsiinde oder MiBverstandnis aus dem Namen 


^ wana iza, wana taf, wana at't'; taewa tit', 

^ Ausgabe von Dr, Fr. R. Kreutzwald, St. Petersburg 1854, S. 97. 
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Taara gemacht Bedenkt man die breite Aussprache in Jerwen 
und selbst einem Teile Wierlands, wo iiberall aa fiir oa, z. B. 
maa — moa, das Land, gesprochen wird, so liegt die Vermutung 
nahe, daB ihre Vorfahren das Wort Taara — Toara werden ausge- 
sprochen baben, und dieses entschuldigt die Deutschen vollkommen, 
wenn sie in dem verwandt klingenden Namen eine ihnen bekannte 
Gottheit zu horen glaubteii^^ 

So der verdiente Dr. Kreutzwald. Sjogren dagegen, 
ebenfails einer der besten Fennologen, stelit sich in einer An- 
merkung zu dieser Bemerkung Kreutzwalds entschieden auf die 
Seite derer, welche Taara mit dem nordischen Thorr zusammen 
bringen, ja er meint, dafi der estnische Name Taara aus Th6rr 
entstanden sein diirfte und daB die von Kreutzwald vermutete 
Form Toara gerade den Ubergang von Thdrr zu Taara vermitteln 
kdnnte. Wiedemann, der beste Kenner der estnischen Sprache, 
auBerte sich nicht speziell liber diesen Zusammenhang, aber er 
bietet uns neben Tii auch Tor als estnische Namensform des 
Gottes, was bei seiner groBen Zuverlassigkeit in alien sprachlichen 
Dingen sehr ins Gewicht fallt. Wiedemann berichtet ferner: 
„Ein Chronist erzahlt, daB bei der Eroberung des Estenschlosses 
Wolde auf Oesel befohlen wurde, Tor, den „Hauptgotzen^' der 
Esten, hinaus zu werfen“ In seinem estnischen Worterbuche 
bietet uns Wiedemann sogar auffallenderweise nur die Form 
T6r (Gen. T6ru, T6ro) als „Name einer Gottheit^ wahrend tar 
(Gen. lira) erklart wird als „eine mythologische Pei*son, Geist, 
wana tar (== 6nne-t6ja) Heckemannchen'^, — das erstere Wort 
mit groBem, das letztere mit kleinem Anfangsbuchstaben. Die 
Namensform T 5 r ist fiir den estnischen Gott also auf jeden Fall 
sicher bezeugt, Ob dieselbe aber durchaus von dem Namen 
des nordischen Thdrr herzuleiten ist, das ist denn doch noch 
eine andere Frage. 

Als Nicolai’ *\nderson, ein hervorragender Fennologe und 
vergleichender Sprachforscher, im Jahre 1891 an der Universitat 

^ Vgl, Boeder, ed. Kreutzwald, S. 98. 

^ Vgl. F, J. Wiedemann, Aus dem inneren und aufieren Leben der Ehsten, 
S. 138. 139. 
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Dorpat ziim Magister promoviert wurde, stellte er unter anderem 
die folgende These auf: 

„Das estnische Tar, Tor, welches auch im Worte Dorpat ent- 
halten ist, ist nicht identisch mit dem skandinavischen Thorr. 
sondern hangt mit dem ostjakischen torern, torym, turum und 
dem wogulischen tarom, tarom, torem ,,Gott, Himmel“ zusammen/^ 
Anderson stellte sich in dieser Frage also auf die Seite Kreutz- 
walds, — und in der Tat, was er anfiihrt, ist von grofiem Gewicht. 
Wenn das Ostjakische mid Wogulische die Formen torem, torym, 
tarom, tarom, torem in der Bedeutung „Gott, Himmel“ kennen, 
so mul 3 es unmittelbar fur das Wahrscheinlichste gelten, daS das 
estnische Tar, Tor als Name des Himmeisgottes hiermit zusammen- 
hangt. Und es diirfte dies um so wahrscheinlicher sein, als der 
estnische Taara, Tar, Tor nicht eigentlich als spezifischer Donner- 
gott erscheint, wie der skandinavische Thorr, sondern vielmebr 
als der gro6e Himmelsgott, der Altvater, der Schopfer der Erde, 
der Menschen und Tiere, — was sich vom altnordischen Thorr 
nicht in gleicher Weise behaupten la6t. Den alten estriischen 
Himmelsgott Tar, Tor von dem „Gott, Himmeb^ (tarom, torem usw.) 
der stamrnverwandten Ostjaken und Wogulen zu trennen, diirfte 
darum nicht geraten noch erlaubt sein. 

Indessen nun erheben sich von der anderen Seite gewichtige 
Fragen, die schwer zu beantworten sind, wenn man mit Kreutz- 
wald und Anderson jeden Zusammenhang des estnisclien Tara, 
Tar, T6r mit dem skandinavischen Thorr leugnet. Wie kommt 
es dann, dab auch dem estnischen Tar, Tor ebenso ivie dem 
skandinavischen Donnergotte gerade die Eiche heilig war? Und 
wie ist vor ailem unter dieser Voraussetzung die Heiligung des 
Donnerstags bei den Esten zu erklaren? Uber diese letztere gibt 
uns Kreutzwald (a. a. O., S. 97. 98), in Ergiinzung der Boeclerschen 
Notiz, noch folgende interessante Mitteilung: 

„Mit der Donnerstagsfeier, insofern man die Vermeidung ge- 
wisser Beschaftigungen darunter begreift, hat es seine Richtigkeit, 
namentlich darf an vielen Orten weder Flachs noch Wolle an 
diesem Tage verarbeitet werden, weil des ersteren Ernte rniBraten 
soli und die Schafe ihre Wolle veiiieren. Wenn ein Schaf die 
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Wolle verliert, sagen die Leute: Nelja paawa koi oder toug 
— „die Donnerstagsmotte'^ — treibt die Wolle ab. Da der 
Esten weibliche Beschaftigungen wahrend des Winters fast aus- 
schlieBiich auf die angefitiirten Gegenstande sich beschranken, so 
ist es natiirlich, daB sie an einem Tage, der die gewohnte Arbeit 
nicht erlaubt, ihre Hande im SchoBe halten. Vor fiinfzehn Jahren 
kam ich in ein Pleskausches Estendorf an einem Donnerstage 
und fand Jung und Alt teils auf dem Ofen, teils auf der Ofen- 
bank ausgestreckt liegen. — Im Werroschen, wo in letzteren Jahren 
die Voiurteile des Aberglaubens immer mehr verweiken, in dem- 
selben Mafie grofiere Betriebsamkeit erwacht und an manchen 
Orten durch Ablosung der Frohne neue Verhaltnisse hervorgerufen 
werden, mdgen gegenwartig wenige sein, die neben dem Sonntage 
noch einen ganzen oder halben Tag dem MiiBiggange vvidmen. 
Dagegen im Dorptschen und Werroschen, wo einzelner Gesinde 
Bevolkerung im Verhaltnis zur aufgegebenen Arbeit viel zu groB 
ist, hat bei vielen sich die alte Sitte erhalten, dafi die weiblichen 
Arbeiten am Donnerstag Nachmittag und Abend eingestellt werden.*' 

Das stimmt nun alles ganz und gar zu der auf der Verehrung 
von Donar-Thbrr begriindeten Donnerstagsheiligung in Skandinavien 
und Deutschland und kann von derselben nicht getrennt werden. 
Wie ist das aber zu erklaren, wenn nicht auch die Esten den- 
selben Gott verehrten? 

Kreutzwald sagt daruber (a. a. 0 ., S. 92): „Als die christlicbe 
Aufklarung Eingang genommen, der Christensonntag seine wochent- 
liche Weihe bekommen hatte, wahrend das Volk zum Teil vielleicht 
das Bessere der neuen Lehre einsah, aber aus langjahriger Ge- 
wohnheit und vorztiglich aus blindem Fremdlingshafi gegen des 
Christentums Verkiinder von seinen vorigen Gottern sich nicht 
trennen wollte: erst da scheint man, urn es mit keiner Partei zu 
verderben, als einen Notbehelf eingefiihrt zu haben, wie dem 
neuen, so auch dem alten Gotte einen Tag in der Woche zu 
widmen.** 

Doch wie kam man dann darauf, dem alten Gotte gerade den 
Donnerstag zu heiligen? Und wie kam man darauf, diesen Tag 
gerade durch die Einstellung derselben weiblichen Arbeiten zu 
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feiern, wie dies in Skandinavien und Deutschland geschah, wenn 
kein EinduB von jeiier Seite her stattfand ? Das ailes bliebe ganz 
rlitselhaft. Wenn man ferner hinzunimrnt, dafi die Esteii nicht 
nur in ihrer Sprache zweifellos schon in uralter Zeit von Gothen 
und Skandinaviern beeinfluBt worden sind, sondern daB der 
skandinavische EinfluB auch gerade auf dem Gebiete des Mythiis, 
der Sage und Sitte deutlich hervortritt ^ ; wenn mythologische Ge- 
stalten der Esten wie der Nakk, der Kratt und der Tout schon 
diirch ihren Namen skandinavischen Ursprung verraten, wenn 
mehrere Sagen der Edda — darunter zwei, deren Held Thdrr 
ist — bei den Esten teils in Marchenform, teils als Sage im 
Kalewipoeg fortleben; wenn die Esten das Weihnachtsfest nicht 
nur mit uralter skandinavischer Namensform joulu nennen, sondern 
auch den Weihnachtseber, d. i. den Eber des Freyr, noch bis in 
die neuere Zeit hinein nicht vergessen haben; wenn man diese 
und andere Umstande, die ich hier nicht einmal andeuten kann, 
ins Auge fafit, so wird man kaum daran zweifeln konnen, daB 
auch die Donnerstagsheiligung von Skandinavien zu den Esten 
heriiber gekommen. 

So ist denn Zusammenhang des estnischen Tar, Tor mit dem 
Osten wie mit dem Westen, mit dem ostjakisch-wogulischen tarom, 
torem, wie mit dem skandinavischen Thorr schwer abzuweisen. 
Dieses eigentlimliche Doppelverhaltnis diirfte sich, wie ich glaube, 
in folgender Weise erklaren: Die Esten batten seit alters einen 
obersten Gott und Altvater Tara, Tir, T6r, dessen Name, diirch- 
aus finnisch-ugrischen Ursprungs, eigentlich „Hirameb^ bedeutete 
und mit dem skandinavischen Thorr (aus Thonraz „DoDner**) 
nichts gemein hatte. Als aber Esten und Skandinavier in nahere 
Beziehung zu einander traten, da glaubten die letzteren ihren 
Gott Thorr in dem estnischen Tar, T6r wiederzufinden, und umge- 
kehrt, — und so trat, veranlafit und begiinstigt durch den merk- 
wiirdigen Gleichklang der Namen, eine Kontamination, Vermischung 
und Verschmelzung beider Gottergestalten ein. So konnte des 

^ Vgl. dazu meine Abhandlung „Gerinanische Elben und Gotter beim 
Estenvoike“, in den Sitzungsberichten der Kais. Akademie der Wiss. in Wien, 
Band 153, Jabrgang 1906. 
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Donnergottes Th6rr Eiche nun auch dem estnischen Himmelsgotte 
Tii; T6r, der ja auch zu donnern verstand, heilig werden. So 
konnte auch die Donnerstagsheiligung sich von Skandinavien aus 
in das Estenland iibertragen. Mit dieser Hypothese wird, wie 
ich glaube, beiden Ansichten vollkommen Rechnung getragen 
und die verwirrenden Schwierigkeiten losen sich unter dieser 
Voraussetzung aufe beste 

DER INDISCHE GEWITTERGOTT. 

Wir wenden uns nach dieser Abschweifung auf finnisch-ugrisches 
Gebiet dem indischen Gegenbilde des nordischen Thorr zu, deni 
gewaltigen Gott I n d r a , der den alten Gewittergott Parjanya, den 
im Gewitter sich offenbarenden Himmelsgott, schon zur Zeit des 
Rigveda ganz in den Hintergrund gedrangt hat, bis derselbe 
endlich vollig in Vergessenheit geriet. 

In dr a ist, gleichwie Th6rr, eine machtige, riesige Gotter- 
gestalt, von gewaltigen Dimensionen, vor alien anderen Gottern 
durch seine ungeheure , uniiberwindliche Starke ausgezeichnet. 
Sein Bild ist mit ungeschlachten, derben und derbsinnlichen Ziigen 
ausgestattet. Er hat, wie Thdrr, nichts P'eines in seinem Wesen. 
Seine Haupttatigkeit besteht, wie diejenige des Thorr, in den 
Kampfen gegen die bosen Damonen, — vor allem gegen Vritra, 
den „Umhuller^^ Oder „EinschlieBer“, welcher die befruchtenden 
Wasser gefangen halt. Indra totet ihn mil seinem Donnerkeil, 
spaltet den Eels, der die Wasser umschlofi, und lafit den segen- 
bringenden Regen zur Erde stromen. Ein nahe verwandter, eben- 
falls von Indra besiegter boser Damon ist Vala, dessen Name 
„die Hohle'^, das Gefangnis der Wasser, bedeutet Aber auch 
andere bose Dtoonen bekampft und vernichtet der gewaltige Gott; 


*• Der Name des Gottes Tl,r, Tor hat sich in manchen Ortsnamen erhalten. 
Er steckt anch z. B. in dem livischen Thoreyda, jetzt Trciden, das man 
gewifi richtig als „T6rs Gartcii“, Tor-aida, erklart. Wir haben ihn ebenso, 
wie schon erwahnt, in dem Nanien Dorpat zu vermuten, der in den Ur- 
kundeii als civilas Tarbatensis, Tarbet, Darbete erscheint. Auf das Nahere 
kann ich hicr nicht eingehen. 
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SO (Jushna, den Anstrockner, Kuyava, den Damon des Mifiwachses, 
Danu, Danava, (Jambara u. a. m, Er sucht sie in ihren Schlupf- 
winkeln auf, er zerstort ihre Burgen, so stark dieselben auch sein 
iiiogen*, er entreifit ihnen die Beute, die sie neidisch geborgen, 
er zerschmettert sie und befreit die Kuhe, d. li. die Wasser und 
das Licht, die sie geraubt. Andere stiirzt er hinab, wie sie den 
Himmel erklimmen und stiirmen wollen, und vefrrichtet auch sonst 
noch viele Heldentaten. Man siebt, — die von Indra besiegten 
Damonen sind bose Geister der Atmosphare, der Woiken, der 
heiBen Luft, der Diirre, des MiBwachses. Wenn Hillebrandt 
mit seinen sehr iiberzeugenden Darlegungen recht hat, dann 
fehlten unter ihnen aber ebensowenig jene w interlichen Machte 
des Frostes und Eises, die die Wasser in anderer Weise bannen 
und fesseln, bis der Gott sie befreit und wieder flieBen macht; 
Machte, die den wohlbekannten Gegnern des Thorr, den nordischen 
Eis- und Frostriesen unmittelbar verwandt waren. Auf jeden Fall 
handelt es sich bei den Gegnern des Indra wie des Th6rr uin 
bose Damonen, die Wasser und Licht gefangen halten, bis der 
gewaltige siegreiche Gott sie zum Heile der Menschen und auch 
der Gotter wieder befreit. Dem vedischen Inder bedeutet Gott 
Indra nicht weniger als dem Skandinavier sein Thorr. Der 
Damonentoter Indra ist der vielverehrte Freund und Wohltater 
der Menschen. 

Indra ist so stark, daB die Gotter samt und senders gegen ihn 
nicht aufkommen konnen: 

Es ist kein Hoherer als Du, 

Kein Starkerer, Du Vritrafeind, 

Ja Keiner kommt auch nur Dir gleichl 
Und als die Gotter alle Dich 
Ergrimmt bekampft, den einzigen, 

Schlugst, Indra, deiue Gegner Duh 

Doch fiir gewohniich ist Indra nicht ein Bekampfer, sondern 
ein Beschirmer und Schiitzer der Gotter, ein Streiter fiir sie und 
fur die Menschen, — ahnlich dem Thbrr bei d.en Skandinaviern. 

^ Rigveda 4, 30 i und 5; iJbersetzung der „Siebenzig Lieder‘* von 
Geldner-Kaegi. 
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Er wiichst zu einem der grofiten, ja endlich zum grofiten Gotte 
empor und die gewaltigen Dinge, welche die Sanger von ihm 
riilimen, gehen vielfach weit liber das Wesen eines blofien Gewitter- 
gottes hinaus, — wie das freilich zum Teil durch den heno- 
theistischen Charakter der vedischen Religion bedingt ist, die 
gern auf den gerade gefeierten Gott alles Grofie und Herrliche 
hauft, was sich irgend sagen und riihmen la6t. Vor Indras Hauche 
zittern beide Welten, er hat die wankende Erde mid die Berge 
festgestellt, er durchmafi den Luftraum, er stiitzte den Himmel, 
er zeugt das Feuer zwischen Himmel und Erde, er hat Sonne 
und Morgenrote geschaffen u. dgl. m. Er, der starke und streit- 
bare Gott, ist vor allem auch ein Heifer der Helden in der 
Schlacht Er wird daher als Beistand im Kampfe angerufen, wie 
auch Th6rr in Skandinavien. 

Indra tragt als furchtbare, unwiderstehlich siegreiche Walfe seinen 
Donnerkeil, seine Keule in der Hand, den Vajra (Vadschra), — 
wie Thbrr den Hammer oder die Keule. Man denkt sich den 
Donnerkeil Indras in Gestalt eines Andreaskreuzes (X)j was von 
dern Hammer nicht weit abliegt Im groBen Epos Mahibharata 
tritt Indra auch mit dem Speere bewaffnet auf. Nie verfehlt der- 
selbe sein Ziel und, wenn er verschossen worden, kehrt er wieder 
in die Fland des Gottes zuriick Wir kennen dieselbe Eigen- 
schaft schon an der Waffe des Th6rr und wir werden vermuten 
diirfen, daB dies ein uralter Zug ist, wenn der Veda auch dessen 
nicht erwUhnt Ob das Urvolk etwas von Waffen in der Art des 
australischen Bumerang, der ja auch — allerdings nur dann, wenn 
er nicht getroifen hat — zii dem Werfenden zuriickkehrt, gewuBt 

^ Vgl. das Petersburger Worterbuch s. v. vajra. 

2 Vgl. Mannhardt, German. Mythen, S. 106; Mhbh, Vanaparvan 1720I; 
Ausgabe von R. Roy (Calcutta) III, 309, 24 ; Indra sagt daselbst von seinem 
Speer (gakti) : amogha hand gatagah gatrun mama karacyutd, punagca panim 
abhyeti mama daityau vinighnatah. — Eine Waffe in der Art des australischen 
Bunieraag lindct sich iibrigens auch in Siidindien, Prasidentschaft Madras, 
bei den tamuHschen Rauberkasten ; ebenso in Gudscherat als Jagdwaffe der 
Koli-PIirten ; desgl. in Amerika bei dcu Moki-Indianern Arizonas. Es ist ein 
hoizernes Wurfgeschofi, in der Mitte knieartig eingebogen; zweifellos eine 
sehr altertiimliche Waffe, im Kriege wie auf der Jagd gebraucht. 
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Oder gebort haben mag, mu6 naturiich daliiiigestellt bleiben. Die 
Ubereinstimmung ist auf jeden Fall bemerkenswert. 

Indra fahrt auf einem Wagen daher, von falben Rossen gezogen. 
Gewohnlich sind es zwei, es konnen aber auch mehr, es konnen 
20 — looo Rosse sein. Bisweilen wird aucb von den beiden 
Bratinen Oder Fiichsen des Indra geredet \ meist jedoch von 
seinen Falben. Falb, d. h. blond ist auch die Farbe von Indras 
Haupthaar und Bart, wie wir schon friiher gesehen haben — ein 
deutlicher Hinweis auf urspriingliche Blondheit auch bei den 
indischen Ariern, die sonst sich diesen popularsten Gott scbwerlich 
gerade blond gedacht haben wiirden. 

Indra ist, wie Thorr, ein gewaltiger Trinker und Esser, — vor 
allem aber ein Trinker. Er berauscht sich am Soma-Trank, wie 
Th6rr am Met, und kann gewaltige Mengen davon in sich hinein 
giefien. Ja diesen derbsinnlichen Zug scheinen die Sanger, recht 
urwiichsig, mit besonderem Behagen auszumalen. — Es geht so 
weit, dab uns in einem Liede ein Selbstgesprach des betrunkenen 
Tndra vorgefiihrt wird, der taumelnd kaum weib, was er sieht 
und tut, mit seiner Grofie renommiert und im Refrain der Verse 
sich immer wieder fragt : Hab ich wohl etwa Soma getrunken ? ^ — 
Aber auch aufs Essen versteht er sich I Ganze Ochsen laBt er 
sich braten und verschlingt sie, — sehr ahnlich dem nordischen 
Gotte. 

Indra verdrangt nicht nur den Parjanj^'a. Er tritt als Rival des 
alten obersten Himmelslierrn, des Varuiia, auf und drangt auch 
diesen schlieSlich in den Hintergrund. Er war augenscheinlich 
gerade in seiner derben, urkraftigen Eigenart so recht ein Gott 
nach dem Herzen des Volkes und so wurde er denn auch in der 
Rigveda-Zeit zum groBten und meistverehrten Gotte — zum mest 
tignadhr — der vedischen Inder. Nach Jahrhunderten erst wird 
er dann in dieser obersten, angesehensten Stellung durch Rudra- 
Qiva beeintrachtigt und aus ihr herausgedrangt, — ahnlich wie 
Thorr, der zuerst in Norwegen den Tyr verdunkelt, spater seiner- 

^ Vgl. Rigveda 4, 32, 22 — 24 (babhru). 

Vgl. mein Buch: Mysterium und Mirnus im Rigveda, Leipzig 190S, 
S. 363 ["“ 369 ; 319. 
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seits durch Odhin iiberstrahlt wird. Heute und lange schon ist 
in Indien nicht India, sondern Civa der hochst und meist ver- 
ehrte Gott, mit dem sich nur Vishnu messeii kann. Die Reihe 
Dyaus-Varuna, India, Rudra-Civa in der Stellung eines obersten 
Gottes bei den Indern veigleicht sich der Reihe Tyr, Thorr, 
Odhin bei den Norwegern — und dies um so mehr als, wie wir 
spater sehen werden, Rudra-^iva und Odhin urverwandte Gotter, 
urspriinglich identische Gottergestalten sind. 

India und Thorr sind mythologische Gestalten, die sich auf- 
fallend ahnlich sehen, — und zwar nicht nur im allgemeinen, 
insofeni sie beide Gottheiten des Gewitters, des Donners und 
Blitzes sind, sondern auch in so manchen spezielleren, recht 
eigentiich individuellen Ziigen^. Wenn beide im Gewittersturme 
daherbrausend, auf Wagen fahrend gedacht sind, beide in der 
Hand die furchtbare Waffe, den Donnerkeil, den Hammer oder 
die Keule tragend, beide mit dieser Waffe die bosen Dtoonen 
bekampfen und vernichten, — so laBt sich allenfalls wohl sagen, 
dafi dies Ziige sind, welche ihnen als Gewittergottern eignen und 
die sie aller Wahrscheinlichkeit nach von ihren Vorgangern, den 
alteren Gewittergottern, libernomnien und ererbt haben diirften. 
Aber schon dieser bestandige, wilde, gewaltige Kampf mit der 
Donner waffe gegen die bosen damonischen Machte ist doch etwas 
gerade fur India und Thorr speziell Charakteristisches, was wir 
keineswegs in annahernd ahnlicher Weise bei dem Himmelsgotte 
finden, wo dieser als der Gewitterer auftritt Weder Zeus, noch 
Jupiter, noch Perun ahneln in dieser Beziehung dem India und 
Thorr; und auch Parjanya, Perkunas und Pehrkons, bei denen 
wir vom Toten der bosen Geister wohl horen, lassen sich darin 
doch jenen beiden nicht vergleichen. Und nun jene anderen Ziige 
merkwiirdiger Ubereinstimmung im Wesen des indischen und des 
nordischen Gottes ! Beide haben sie etvras eigentiimlich Riesisches 
an sich, — nicht nur die gewaltige, ungeheure Starke, die 

^ Eine Vergleichiing gerade dieser beiden Gotter hat schon i. J. 1858 
Mannhardt in s. Buch ,,Germanische Mythen“ S. i — 242 durch gefiihrt. Ist 
davon auch vieles jetzt nicht mehr haltbar, so bleibt die Arbeit doch wertvoll, 
und an der urspriinglichen Identitat beider Gotter kann nicht gezweifelt werden. 

AR II. 40 
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physische Kraft, die bei beiden ais die am meisten charakteristische 
Eigenschaft hervortritt, sondern zugleich etwas eigentiimiich Derbes, 
Plumpes und Ungeschlachtes, wie es grofien Gottern sonst nicht 
eigen zu sein pflegt. Ferner ein Zug kraftiger Sinnlichkeit, der sich 
vor allem im Verschlingen ungeheiirer Massen von berauschendem 
Getrank und Speisen offenbart. Wenn Thorr beim Festmahl in 
Riesenheim einen Ochsen und seeks Lachse verschlingt und dazu 
drei Tonnen Met trinkt, bei Utgardhaloki noch sehr viel mehr im 
Trinken leistet, wenn er bei Hymir vor dem Schlafengehen zwei 
ganze Ochsen verspeist, so ist Indra der grofie Somatrinker, der 
gewaltige Massen dieses Rauschtranks, des vedischen Madhu Oder 
Met, sich in den Bauch gieBt, wie der unverbliimte, derbe Ausdruck 
besagt, — der berauscht zu den Kampfen gegen die Damon en 
eiit, im Rausche das Gewaltigste leistet und gelegentlich als ein 
Betrunkener taumelnd auftritt Und auch Indra versteht sich aufs 
Essen ; darum brat man ihm Stiere und er iBt von ihnen \ ja er 
sagt an einer Stelle selbst: „Funfzehn, zwanzig Ochsen braten sie 
mir zugleich! Ich esse das Fett, sie fiillen mir den ganzen Bauch" 
Met in Masse zu trinken, ganze Ochsen zu essen, scheint gerade 
diesen beiden Gottern speziell charakteristisch zu sein. Auch ein 
Zug derben, volkstiimlichen Humors ist dem Thorr wie dem Indra 
eigen und trug gewiB dazu bei, sie volkstiimlich zu machen. 

Das alles sind Ziige, die sich weder bei Parjanya, Perkunas- 
Pehrkons Oder Perun finden, noch auch bei Zeus oder Jupiter. 
Das Element der Sinnlichkeit, welches dem Zeus angedichtet 
wird, liegt nach einer ganz anderen Richtung hin, — nach der 
aphroditischen, die wir weder bei Thorr noch bei Indra besonders 
hervortreten sehen. Herakles mit seinem gewaltigen Essen und 
Trinken, so wie manche Riesen erinnern damit weit mehr an diese 
Gotten Und bei Herakles ist dies tief begriindet, wie ich bereits 
an anderem Orte zu zeigen gesucht habe A 

Noch ein weiterer Zug persdniichster Ubereinstimmung zwischen 

^ VgL Rigveda 10, 28, 3 : pacanti te vrishaban atsi tesham. 

® Vgl. Rigveda 10, 86, 14. 

® Vgl. meine Abhandlung Herakles und Indra in den Denksebriftea der 
kais. Ak. d. Wiss. in Wien 1914. 
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Th6rr und Indra liegt in dem Barte. Der grofie Bart ist fiir 
Thorr charakteristisch, und besonders charakteristisch, daB er 
seinen Bart im Zorne schiittelt oder in ihn hinein blast. Ebenso 
aber ist Indra der einzige vedische Gott, der als Trager eines 
Bartes geschildert wird, und auch von ihm heiBt es, daB er seinen 
Bart schiittelt. Wenn der Bart des Indra ein Schnauzbart, 
derjenige des Thbrr ein Vollbart ist, so begriindet das wohl 
keinen wesentlichen Unterschied. Der Bart des nordischen Gottes 
ist rot, derjenige des indischen blond. Auch das liegt nicht weitab 
von einander, sondern deutet beides iibereinstimmend aiif die 
rotbionde Haarfarbe der Arier zuriick, die den Germanen lange 
eigen blieb, wahrend sie den Indern schon friih verloren ging h 

Das ist eine ganze Reihe merkwiirdigster Ubereinstimmungen, 
welche den Gedanken fast unabweisbar nahe legen, daB Indra 
und Thorr urverwandte Gottergestalten sind. Doch eine solche 
Annahme erscheint aus dem Grunde wiederum bedenklich, weil 
es durchaus den Anschein hat, daB beide Gotter erst im Ver* 
laufe der speziell-indischen und speziell-germanischen Entwicklung 
zii ihrer Stellung gelangt sind. Wir sehen sie ja doch im Laufe 
dieser Sonderentwicklung, wenn auch schon sehr friih, die alteren 
Gewittergotter Parjanya und Fjorgynn verdrangen. Sie konnen 
also noch nicht in dieser Eigen schaft aus der Urzeit ererbt sein. 
Unter diesen Umstiinden bleibt zur Erklarung der so merkwiirdigen 
Ubereinstimmungen im Wesen und Gebaren beider Gotter wohl 
nur die Annahme iibrig, daB beide aus gleicher oder doch sehr 
ahnlicher Wurzel in entsprechender Weise bei Indern und Germanen 
sich entwickelt haben, aus der gieichen Urvorstellung heraus und 
in ihre neue Stellung hinein gewachsen sind. 

Halten wir die Gestalten des Thorr und des Indra neben 
einander und suchen wir ihre Eigenart im Ganzen zu fassen, so 


^ Beachtenswert scheint mir beziiglich des Bartes der Umstand, dajS die 
liolzerne Statue des Donnergottes Perun, die Grofifurst Wiadimir diesem 
Gotte in Kiew errichten und spiiter nach Annahme des Christentums selbst 
in den Dnjepr werfen liefi, einen silbernen Kopf mit goldenem Schnurr- 
bart trug. Es schcint also dieser Gott bezuglidi dcs Bartes dem Indra 
iihniich gedacht zu sein, — als Triigcr eines blondcn Schnurrbartes. 

40 =‘- 
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werdeii wir uns schwer dem Eindruck verschliefien konnen, daB 
in ihnen etwas der Natur des Riesengeschlechtes Verwandtes drin 
steckty und es drangt sich die Vermutung auf, daB diese beiden 
G5tter aus alten Gewitter- und Sturmriesen hervorgegangen sein 
mochten, auf welche im Verlaufe der Entwicklung manche Eigen- 
schaften des alten Gewittergottes und damit auch des alten 
Himmelsgottes iibergingen, denn Indra und Th6rr werden beide 
schlieBlich geradezu zu groBen gewitternden Himmelsgottern, ohne 
darum dock, wie wir schon gesehen haben, ihre alte, mehr 
riesische als gottliche Eigenart ganz zu verlieren. 

Die Welt der Damonen, der niederen Elementargeister, der 
Elben und Riesen hat ohne Zweifel schon in der Urmythologie 
eine hervorragende Rolle gespielt, vielleicht eine grofiere sogar als 
in spaterer Zeit. Ein Hauptfehler der vergleichenden Mythologie 
in ihrer ersten Entwicklungsphase bestand wohl gerade darin, dafi 
man die Bedeutung jener Geisterwelt zweiten und dritten Ranges 
zu gering schatzte und uberall auch fiir die Urzeit schon nach 
groBen Gdttern im Sinn und Stil einer spateren Zeit suchte und 
spiirte. Aus der Welt der Damonen, der Elben und Riesen sind 
ohne Zweifel im Laufe der Zeit bei alien arischen Volkern eine 
Reihe von Gdttergestalten selbstandig hervorgewachsen, wie ich 
dies auch an einigen Beispielen in meiner Arbeit liber ^Aphrodite, 
Eros und Hephastos‘‘ zu zeigen versucht habe. 

Es ist nichts Seltenes, daB ein groBerer Gott umgeben oder 
begleitet ist von Helfershelfern niederen Ranges, die derselben 
Sphare angehdren wie er, desselben Wesens sind, resp. einzelne 
Seiten seines Wesens und seiner Tatigkeit darstellen. So be- 
gleiten den indischen Sturmgott Rudra-Civa die wesens verwandten 
Maruts oder Rudras, seine Sohne, Gefahrten und Heifer zugleich. 
So finden wir den lettischen Gewittergott von neun Sdhnen um- 
geben, die ihn in seiner Tatigkeit unterstiitzen : 

Der Perkun Vater 
Hatte neun Sohne, 

Drei schmetterten, drei donnerten, 

Drei blitzten (flimmerten) K 

^ Vgl, Mannhardt, Lett. Sonnenmythen, S. 317; nach Sprogis, 316. 
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In einem anderen Liede heifit es, dafi der Perkunchen fiinf 
Sohne hat. Einen derselben erbittet sich der Sanger zu Hiilfe: 

Damit er mir helfe, diesen Ort 

Erzittern zu lassen durch Lieder K 

Dem Zeus stehen als Helfershelfer drei Kyklopen, also Riesen, 
zur Seite, Brontes, Steropes und Arges genannt: Donner, Blitz 
und Leuchten. Sie gelten als Sohne des Uranos, des alten Gottes 
des allumfassenden Himmels. Wir wissen schon, dafi dieser Gott 
eigentlich nur eine Seite des altarischen Himmelsgottes Dyius 
darstellt , 4^^ Hypostase desselben bildet und also 

eigentlich eins ist mit Zeus, so wie wir den Dyaus und Varuna 
bei den Indern als urspriinglich eine Person erkannt haben. 
Wenn daher jene drei Kyklopen als Sohne des Uranos und Heifer 
des Zeus bezeichnet werden, so liegt das nicht sehr weit ab von 
der lettischen Mythe von den Sohnen des Perkun, die zugleich 
seine Heifer beim Ge witter werke sind. Es ware nun sehr wohl 
denkbar, dafi Thbrr und Indra urspriinglich ahnliche liesische 
Sohne und Heifer des alten gewitternden Himmelsgottes Parjanya- 
Fjorgynn waren, die allmahlich zu immer grdSerer Selbstandigkeit 
emporwuchsen, bis sie, als dem Volke besonders zusagende, ur- 
wlichsig-kraftige Gestalten, ihren Vater und ursprlinglichen Herrn 
mehr und mehr verdunkelten und endlich ganz verdrangten, wie 
das Alte so oft dem Neuen weichen mu6. Zu dieser Annahme 
stimmt aufs beste das friiher von uns aus anderen Griinden ver- 
mutete Verhaltnis von Pjorgynn und Thorr als Vater und Sohn, 
Thorr-Thunar, der Donner, wiirde sich aufs nachste mit dem 
griechischen Kyklopen Brontes sowie mit den drei donnernden 
Sohnen des lettisch-litauischen Perkunas beriihren, d. h. aus einer 
ahnlichen Gestalt hervorgegangen sein. Fiir Indra miissen wir 
dann natiirlich ahnlichen Ursprung vermuten. 

DaB es neben dem eigentiichen Gewittergotte und sogar im 
feindlichen Gegensatz zu demselben auch sonst noch Gewitterriesen 
geben konnte und wirklich gab, lehrt uns die nordische Mythologie, 


^ Vgl. Mannhardt, Lett Sonnenmythcn, S. 318; nach Sprogis, 316. 
von ( 3 ()Ovvri = tonitrus. 
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Der Name des gewaltigen Riesen Thrymr, der dem Thdrr seinen 
Donnerhammer stiehlt , bedeutet geradezu nichts anderes als 
„Donner‘‘. Aiich er ist ein Gewitteniese Lehrreich ist bier 
auch der estnische Mythus, der uns die selbstandigen Gewitter- 
damonen Kou und Piker, Pikne neben dem alten gewitternden 
Himmelsgott Tara zeigt. Eine ahnlich selbstandige Gestalt neben 
dem gewitternden Himnielvater Zeus scheint auch der griechisclie 
Keraunos gewesen zu sein 

Fur die Urzeit werden wir neben dem gewitternden Himmeis- 
gott auch eine Anzahl Gewitterriesen vermuten diirfen, die wohl 
als Sohne und Heifer desselben gel ten. Einer von ihnen mufi 
den Typus des Indra-Thorr an sich gehabt haben und aus ihm 
sind dann in spaterer Zeit alter Wahrscheinlichkeit nach jene 
grofien Gotter erwachsen. 


Dab der griechisclie Her a kies mit Indra — und nach dem 
Obigen dann auch mit Thorr — urverwaiidt sei, habe ich unlangst 
in so eingehender Weise darzulegen gesucht, dab ich hier davon 
glaube absehen zu diirfen Nicht nur ihre Gestalt im allge- 
meineii, ihre zahlreichen Taten und Abenteuer stimmen bei ge- 
nauerer Priifung so bis ins Einzelne hinein iiberein, dab man 
Herakles und Indra nun wohl nie wieder von einander wird 
trennen diirfen. Dort, wo die Wurzeln des Indra nilien, werden 
daium auch diejenigen des Herakles zu suchen sein. Sie gehen 
offenbar beide, ebenso wie der ihnen verwandte Th6rr, auf eine 
und dieselbe, ebenso gewaltige wie hiilfreiche, Riesengestalt der 
arischen Urzeit zuriick. 


^ Thrymr vom altnordischen thruma, thrymja „donnern“; vgL Maimhardt, 
Germanische Mythen, S. 179. 

Vgh iiber diesen Gott den Aufsatz von li. Usener im Rheinischen 
Museum, N. F. LX: „Keraunos, ein Beitrag religioser Begriffsgeschichte“ 
(Bonn 1904). 

Vgl. meine Abhandlung „ Hera kies und Indra, eine mythenvcr- 
gleichcnde Untersuchung“, in den Denkschriften der kais. Akademie der 
Wiss, in Wien, 1914. 



Anteil des Gewittergottes an den Sonnen- und Lebensfesten. 531 


ANTEIL DES GEWITTERGOTTES AN DEN SONNEN- 
UND LEBENSFESTEN. 

Wenn wir von der Beteiligung der Gewittergotter an den 
Sonnen-, Feiier- und Lebensfesten der alten Arier handeln wollen, 
dann drangt sich alsbald die Verehrung des Indra bei den ent- 
sprechenden Opferfesten der Index* in den Gesichtskreis uiiserer 
Betrachtung. Das Somaopfer, der „Lichtfeuerlobgesang‘^ und die 
nach diesem Typus gebildeten Opfer haben, nach unserer friiheren 
Darlegung, den ineisten Anspruch, als die sakral stilisierten Nach- 
fahren jener primitiven altarischen Sonnen-, Feuer- und Lebens- 
feste zu gelten. Am Somaopfer aber ist Gott Indra, der ge- 
waltigste Somatrinker, naturgemaB in hervorragender Weise 
beteiligt Ja, er erscheint geradezu als der eigentliche Herr dieses 
Opfers, schon gemafi der an ihn gerichteten feierlichen Ein- 
ladungsformel (Subrahmany^), die wahrend des Opfers mehrfach 
wiederholt wird Je nach der Form und dem Zweck dieses 
Opfers, das im indischen Ritual so manche Variationen erfahren 
hat, tritt das mehr oder minder hervor, immer aber ist es der 
Fall, und nie kann Gott Indra hier fehlen. Vor allem aber laSt 
sich dies von dem grofien Mahavratafeste behaupten, das wir 
durch Hillebrandts schone Darlegungen als altes Sommer- 
sonnwendfest der Index* kennen, reich an alten, sakral stilisierten 
Volksbrauchen, fiir die sich bei den anderen arischexx Volkern 
so auffallende und so einleuchtend urverwandte Parallelen auf- 
weisen lassen. Es ist FI ill eb rand t s Verdienst, den Gewitter- 
gott Indra als den hochstgefeierten Gott dieses Festes erwiesen zu 
haben Er hat auch Entsprechendes schon bei den verwandten 
arischen Volkern vermutet. Wir stiitzen uns daher ini folgenden 
zunachst wesentlich auf seine tiefgriindigen und scharfsinnigen 
Untersuchungen. 

^ Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur, S. X27 (in Biihlers Grundrifi der indo- 
arischen Philol.). 

^ In der schon oft angefiihrten wertvollen Untersuchung „Die Sonn- 
wendfeste in Alt-Indie n“, Erlangen nnd Leipzig 18S9 (Sep.-Abdruck 
ans der Konrad Hofmann zu s. 70. Geburtstag gcwidmeten Festschrift). 
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India und Surya, der Gewittergott und der Sonnengott, sind 
die beiden grofien Gotter, welche an den indisclien Sonnwend- 
festen Mahavrata und Vishuvant hauptsachlich gefeiert werden, und 
zwar in der Weise, dafi India als der Hauptgott des Mahavrata-^ 
Surya als der Hauptgott des Vishuvant-Festes erscheint. Obwohl 
den Brahmanas das letztere als das Sommersonnwendfest; das 
erstere als Wintersonnwendfest erschien, macht es Hillebrandt 
doch wahrscheinlich, da6 das Verhaltnis ursprlinglich ein anderes 
war, indem vielmehr Mahavrata die Sommersonnenwende, Vishuvant 
die Wintersonnenwende bezeichnete. Dies erscheint vor allem 
aus dem Grunde das Nattlrliche, weil auf die Sommersonnenwende 
in Indien die Regenzeit mit ihren Gewittern foigt, also die Zeit 
der Herrschaft des Gewittergottes : „Indra, der kriegerische Gott, 
kampft gegen den Damon der Glut, der Diirre und fiihrt der 
Erde das erfrischende Wasser der Wolken zu, um nachher wieder 
die Sonne an den Himmel zu stelien Ihm gehdrt das Mahd- 
vratafest in erster Linie. Wie lebendig in uralter Symbolik bei 
demselben Feste aber auch der Sonnengott gefeiert wurde, lehren 
uns schon die merkwiirdigen Schaukelbrauche, von denen wir 
friiher gehandelt haben, — bei denen mit der Schaukel die Sonne 
symbolisch dargestellt wurde. 

Brihat und Ratharntara, die beiden beriihmtesten Opfernielodien,. 
waren diesen beiden Gottern, und vornehmlich bei diesen Festen,, 
geweiht; Brihat, die grofie, erhabene Melodic, dem India, — 
Ratharntara, die wagenfordernde Melodic, wie wir friiher bereits- 
gesehen haben, dem Inhaber des Sonnenwagens, dem Surya. An 
Stelle dieser letzteren trat in spateren Zeiten die Mahadi\4kirtya- 
Melodie, — Brihat aber blieb die Melodic des India und erklang 
vor allem beim Mahavratafeste. Daher gilt schon im Rigveda 
das Brihat als eine zur Regenzeit oder bei deren Eintritt besonders 
beliebte Melodic^. „Dab der Donnergott im Mittelpunkte der 
Verehrung zur Mittsommerzeit stand, wird doppelt begreiflich in 
Landern, in denen die sommerliche Umkehr des Sonnenwagens 
das Nahen der Regenzeit bedeutet^.^^ Wie aber iinter den Ger- 

^ Vgl. Hillebrandt, Sonnwendfeste, S. 16. 

Vgl. Hillebrandt a. a. O., S, 35. ^ Vgl. Hillebrandt a. a. 0 ., S. 34. 
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manen die. Friihlings- und Sommergebrauche im wesentlichen, 
wenn auch schwacher, sclion zu Weihnachten hervortreten — was 
schon Simrock bemerkte — , so gab es vielleicht auch in Indian 
eine Zeit, wo manche Brauche des Mahavratatages schon an dem 
jetzt rituell sehr karg bedachten Vishuvanttage hervortraten 

tiberaus zahlreich sind die Indra-Lieder, die beim MaMvrata- 
feste vorgetragen werden. Ein Stier wird dem grofien Gewitter- 
gotte zu Ehren geschlaclitet. Das Fell dieses Opfertieres spannt 
man iiber ein in die Erde gegrabenes Loch und stellt so die 
vom E-itual geforderte ^Erdpauke'^ her, welche mit dem Schwanze 
desselben Stieres geriihrt wird. Der Schall dieser Erdpauken 
und vier anderer Pauken oder Trommeln stellte symbolisch den 
Donner dar, dessen Erregung von Gott Indra erhofFt und erwartet 
wurde. Es war ohne Zweifel ein alter Regen- oder genauer 
Gewitterzauber. Und wie der Pauken- und Trommelschall sym- 
bolisch den Donner vorfuhrt, so wird auch der Regengub, der 
die Sonnenglut sanftigt, symbolisch dargestellt durch die friiher 
geschilderten Frauen, die mit Wasserkriigen ein Feuer singend 
umwandeln, um dann den Inhalt der Kriige ins Feuer zu gieben 
und dieses so zu loschen 

So wird Indra unzweifelhaft deutlich in Liedern, Opfergaben 
und symbolischen Brauchen bei diesem Sonnwendfeste als der 
grofie Spender des befruchtenden Gewitterregens gefeiert. Es ist 
nicht gerade notwendig, auch die friiher schon besprochenen 
Generationsbrauche dieses Festes gerade auf ihn zu beziehen und 
ihn zum phallischen Gotte zu stempeln. Es ist auch gar nicht 
notwendig, die Frage zu entscheiden, die Hillebrandt aufwirft, ob 
der Kult des Sonnen- oder des Gewittergottes den Ausgangspunkt 
dieser Sommersonnwendbrauche gebiidet habe Wahrscheinlich 
sind diese Brauche alter sogar als beide Gotten Es ist uraiter 
Fruchtbarkeitszauber, der wobl erst spater in Beziehung mit irgend 
welchen Gottern gebracht wurde. Doch wie dem auch sei, in 
die Ehre der Sonnwendfeste in Indien teilen sich auf jeden Fall 
der Sonnengott und der Gewittergott, und es liegt nahe, Ahnliches 

^ Vgl. Hillebrandt a. a. O., S. 37. ^ VgL Hillebrandt a. a. O., S. 38 ff. 

^ Vgl. Hillebrandt a. a. O., S. 45. 
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auch bei den verwandten Volkern, Ahniiches schon flir die arische 
Urzeit zu vermiiten. 

So meint denn auch schon Hillebrandt, es ware „nicht un- 
moglich, dafi die Verehrung des Gewittergottes in Indien am 
Mahavratafest von alten, vorhistorischen Anschauungen ausging, 
nach denen die Mittsommerfeier wesentlich dem Spender des 
Regens galt.^^ Und er fiihrt dafiir an, dafi in Germanien mehr- 
fach Donar mit dem Johannistage verbunden werde, dafi auch 
die iibliche Wasserverehrung bei Slaven und Deutschen weit mehr 
auf den Donner- als auf den Sonnengott hinweise \ Es ist aber 
wohl nicht gerade notig, dem Donnergotte fiir das Sommer- 
sonnwendfest schon in der Urzeit einen Vorrang vor dem Sonnen- 
gotte einzuraumen. Dafiir sch einen mir die Tatsachen doch nicht 
auszureichen. Wohl aber diirfte es wahrscheiniich sein, dab der 
Donnergott und Regenspender schon damals an der Ehre des 
Tages neben dem Sonnengotte wesentlich mitbeteiligt war. 

Wenn in Indien beim Mahavratafest Indra so besonders stark 
hervortritt, so ist es von vornherein nicht iinwahrscheinlich, dal3 
dazu die Eigentiimlichkeit des indischen Klimas wesentlich mit Ver- 
anlassung war, da dort unmittelbar auf die Glut des Hochsommers 
die Regenzeit mit ihren gewaltigen Gewittern folgt, die europaischen 
Landern in dieser Art unbekannt sind. Eine Besonderheit der 
indischen Auffassung liegt wohl auch in dem eigentlimiich nahen 
Verhaltnis, das zwischen Indra und der Sonne angenommen wird- 
Es heibt nicht nur, dab Indra die Sonne und die Morgenrote 
erzeugt habe. Dies konnte man noch — wenn auch vielleicht 
mit Unrecht — dem henotheistischen Zuge der vedischeri Lieder 
Schuld geben, Aber mehrfach kehrt die Schilderung wieder, wie 
Indra den Wolkenberg herunterdriickt und das Rad der Sonne 
wieder zum Vorschein kommen, die Sonne wieder scheinen liibt. 
Das iabt uns doch wohl den Gewittergott erkennen, der in rast- 
loser Arbeit die machtigen Burgen der Wolkendamonen beseitigt 
und damit der Sonne wieder die Freiheit gibt, ihren belebenden 
Glanz zu verbreiten. Es ist ein gewib beachtenswerter, aber doch 


^ Vgl. Killebrandt a. a. O., S. 46. 
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•raehr vereinzelter Anklang an solche Tatigkeit, wenn es von Thorrs 
Hammer heiBt, dafi er auch Sonnenschein hervorrufen koime 

Im ganzen lafit sich von einem Verhaltnis Thorrs zur Sonne 
nicht viel sagen, wahrend Indra ihr eng verbunden erscheint 
Bemerkenswert ist wohl auch der Umstand, da6 der alte Sonnen- 
gott Vishnu im Veda mehrfach als Gefahrte und Heifer des Indra 
bei seinem Kampfe gegen die bosen Damonen auftritt. 

Doch welche Verschiedenheiten auch die Sonderentwicklung 
der Index* und insbesondere das Klima ihres Landes hier in Mjthus 
und Kultus erzeugt haben mag, — wichtiger sind fiir uns die 
iibereinstimmenden Ziige , und auch diese lassen sich nicht 
verkennen. 

Bleiben wir zunachst bei den Germanen, so tritt bei ilinen die 
Beteiligung des Gewittergottes an den Sonnen-, Feuer- und Lebens- 
festen mehrfach deutlich hervor. Wenn z. B. in Telemarken auf 
dem Gute Qualseth die dort aufbewahrten Donnersteine, die 
Symbole des Donnergottes Th6rr, gerade zum Julabend mit 
frischem Bier begossen werden dann ersieht man daraus, daf3 
bei diesem Feste nicht nur der Sonne und ihres neuen Aufstieges 
gedacht wird, sondern auch des Gewittergottes, der zum Sonnen- 
schein den Regen gibt. Und wenn man in England dem Thunar 
Eichhornchen ins Weihnachtsfeuer wirft so ist das ebenfalls ein 
priraitiver Kult des rotbartigen Gewittergottes. Freilich ist nicht 
jeder Regen mit Gewitter verbunden, und daher mag es auch in 
dieser Richtung bedeutsam sein, wenn in Skandinavien zur Julzeit 
noch ein anderer grower Gott gefeiert wird, der als Spender von 
Sonnenschein und Regen zugleich, als ein grofier Gott der Frucht- 
barkeit liberhaupt gilt Ich meine Freyr, den wir als eine 
Hypostase des aiten Himmelsgottes kennen gelernt haben, als 
einen Jupiter almus und frugifer, — Freyr, dessen Bildnis nach 
Adam von Bremen mit einem groBen Priap dargestellt war und 
dessen Fruchtbarkeitssegen sich aufier Feld und Flux* auch auf 


1 VgL oben S. 610. 

2 Vgl. Mannhardt, Germaniscbe Mythen, S. loi. 

^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 23S; nach Rob. Forby, Vocabulary of East 
Anglia, London 1S30, II, 420. 
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die geschlechtliche Zeugung bezog, Verehrung des Freyr war 
datum ohne Zweifei bei den Lebens- und Fruchtbarkeitsfesten 
sehr am Platze. Ihm gehorte der goldborstige Eber Gullinbursti, 
den wir als ein Symbol der Sonne kennen, und es erleidet woh! 
keinen Zweifei, dafi ihm der Eber geweiht war, den germanische 
Volker in weitem Umfange zur Julzeit zu schmausen pflegten, — 
der Eber, auf den man in Skandinavien zu dieser Zeit Geliibde 
abzulegen pfiegte und der bis in die Gegenwart hinein alter Sitte 
gemafi auch auf der Tafel des Herrschers von England nicht fehlen 
darf Kein Zweifei, da6 dieser grofie Fruchtbarkeitsgott zu Weih- 
nachten verehrt wurde und neben dem Sonnenschein wird dabei 
wohl auch an den Regen gedacht sein. Kuhn vermutet Verehrung 
dieses Gottes zu Johannis, insbesondere wegen der Generations- 
brauche, die dann statthatten und auch das ist wohl moglich, 
ja darf fur wahrscheinlich gelten. Eines schliejBt das andere keines- 
wegs aus. Im Gegenteil, wir wissen ja schon, dafi analoge Brauche 
und kultliche oder magisch-kultliche Begehungen sich von Weih- 
nachten bis Johannis hinziehen, in mancherlei Variationen, die 
doch sehr verwandt sind. 

Auch an der Osterzeit scheinen neben dem Sonnenfeuer kultliche 
Erinnerungen zu haften, die sich auf den Donnergott beziehen. 
Daflir spricht namentlich, wie schon ofters bemerkt worden ist^ 
die bedeutsame Rolle, welche gerade der Griindonnerstag im 
germanischen Aberglauben spielt. Ist schon jeder Donnerstag dem 
Donnergotte heilig, so gilt das doch in hervorragendem Mafie 
von dem Donnerstag der heiligen Osterzeit, in welcher Erinnerungen 
der alten Friihlingsfeuerfeste fortlebten. 

In verschiedenen deutschen Gegenden, in Hessen, in der Mark, 
in Deutschbohmen, sate man friiher den Flachs mit Vorliebe am 
Griindonnerstag und sat auch heute noch Kohl und Erbsen an 

^ Auch das Schlachten des Weihnachtsschweins bei den Esten und jeden- 
falls ihr joulu-orikas, der Juleber, ein kegelformiges Brot, auf das mit eiaem 
Schliisscl Oder Ferkelknochcn ein Kreuz drauf gedriickt wird, bangt damit 
zusammen; iibcr den joulu-orikas s. Wiedemann a. a. O., S. 344. 

® Vgl. Mannhardt, German. My then, S. 521. 

3 Vgl. Kuhn, Mythol. Studien I, S. 90; Hillebrandt a. a. O., S. 44. 
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diesem Tage, weii man annimmt, dafi dies fiir die Saat besonders 
giinstig sei. Namentlich im Odenwald sat und pflanzt man am 
Griindonnerstage, so viel man kann, weil man glaubt, dafi dann 
die Pfianzen am besten gedeihen Offenbar sichert man sich 
durch die Wahl dieses Tages die besondere Gunst des Donner- 
gottes. In Mecklenburg gilt bei den Landleuten die Regel, dafi 
man am Griindonnerstage kein Brot backen diirfe, denn sonst 
„verbrennt der Rege n^^, d. h. es kommt kein Regen oder 
er zieht an dem Dorfe voriiber. Ebenso heifit es dort, daB alle 
Gewitter vorbeiziehen, wenn an diesem Tage gewaschen wird^. 
Die Beziehung auf den Gewittergott ist also so deutlich wie 
moglich. 

In vielen Gegenden scbreibt man den am Griindonnerstage ge- 
iegten Eiern eine ganz besondere, zauberkraftige Wirkung zu. 
Wenn wir Recht gehabt haben, das Ei als Sonnensymbol zu er- 
klaren, dann vereinigt ein Griindonnerstagsei in sich die Be- 
ziehung zur Sonne und zum Donnergotte und tragt darum 
doppelten Segen oder doppelte Kraft in sich. In Mecklenburg 
tr%t man ein am Griindonnerstage gelegtes Ei auf den Boden, 
urn das Haus gegen den Blitz zu versichern. In Bdhmen wirft 
man solche Eier iiber das Haus und vergrabt sie an der Stelle, 
wo sie niederfallen, um das Einschlagen des Blitzes zu verhindern. 
In Schwaben glaubt man, dab die Griindonnerstagseier, die man 
auch Antlabeier nennt, die Manner vor einem Leibesschadeii 
schiitzen, und in Niederosterreich sollen dieselben, nachdem sie 
zu Ostern geweiht worden, stets von je zwei Personen gegessen 
werden, um sich nicht unterwegs zu verirren. In anderen Gegenden 
behauptet man, dab die Griindonnerstagseier vor jeder Feuersnot 
bewahren und dafi derjenige, welcher ein solches Ei bei sich 
tragt, in der Kirche oder auf einem Kreuzwege die Hexen erkennen 
konne In Niederbayern teilt man ein geweihtes Griindonners- 
tagsei, wickelt jede Halfte in Lein wand und legt die eine in den 
Pfer destall, die andere in den Kuhstall — offenbar um Segen 

^ Vgl. Reinsberg-Duringsfeld a. a. O., 2. Aufl., S. 128. 

^ Vgl. Remsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. 129. 

Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S, 128. 129. 
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Oder Schutz zu bewirken. „Zu Passau backt man zwei liber 
Kreiiz gelegte Nudeln nnd tut sie mit einem Grliiidonnerstagsei 
am Sunewendtag, der Thunar heilig war, dem Vieh in den 
Barn 

ist heilsam, am Griindonnerstage zu fasten. Das schtitzt 
vor Fieber und vor Zahnweh Vielfach gelten aber mancherlei 
besondere Speiseii als obligatorisdi speziell fiir diesen Tag, und 
namentlich ist es iiblich, an demselben etwas Griines zu geniefien, 
eine Suppe von jungen Nesseln, eine Krautersuppe von sieben 
Oder neun Arten Krauter, auch Rlibsensalat, Schnittlauch, Spinat- 
krapfen u. dgl m. Dies junge Griin war offenbar einstmals dem 
Gewittergotte geweiht, der mit seiiiem Regen die Vegetation 
fordert. Besonders aber scheinen die Nesseln dem Gewittergotte 
heilig gewesen zu sein. Darum gilt auch der Glaube, daB am 
Griindonnerstage gepfliickte Nesseln vor Gewitter schiitzen Auch 
Honig spielt am Griindonnerstage eine grol3e Rolle^, was eben- 
falls einen altertiimlichen Eindruck niaclit. 

Wie in England zu Weihnachteu, so wurden zu Braunrode im 
Harz und bei Kammin in Pommern zu Ostern, vor dem Anziinden 
der Osterfeuer, Eichhdrnchen gejagt und wohl urspriinglich in 
das Feuer geworfen, um dadurch vom Gewittergotte Segen fiir 
die Felder zu erfiehen. Das Eichhdrnchen war seiner Farbe 
wegen, gleich dem Fuchs und dem Rotkehlchen, dem Gewitter- 
gotte Donar heilig, resp. ihm gehdrig und speziell zu ihm passend A 

An den Himmelfahrtstag, der ja stets ein Donnerstag und also 
auch dem Donnergotte heilig ist, kniipft sich einiger Aberglaube, 
der an den des Griindonnerstags erinnert: So ist namentlich der 
Glaube verbreitet, man diirfe am Himmeifahrtstage weder nahen^ 
noch flicken, weil man sich sonst das Gewitter ins Haus ziehe. 
In Schwaben warden am Himmeifahrtstage zwei Blumenkranze 


^ Vgl. Mannhardt, Germanische Mythen, S. ii, 12, 

2 Vgl. Mannliardt a. a. O., S. 134. 

® Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 102 Anm. In Tirol legt man beim Ge- 
witter Nesseln ins Feuer, urn das Hexenwerk zu entkraftcn. Vgl. cbenda. 
^ Vgl. Reinsberg'Duringsfeld a. a. O., S. 128. 129. 

^ Vgl. Reinsberg-Diiringsfeld a. a. O., S. I45, 
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von den weifien und roten Mausohiiein (auricula muris und pilo- 
sella) gewunden und in den Stallen iiber dem Vieh aufgehangt^ 
damit der Blitz nicht einschlage Aiich sonst spielen gerade 
die Gewitter bei den meisten Brauchen und Meinungen, die an 
diesen Tag sicli kntipfen, eine Rolle Die Verb indung desselben 
mit dem Gewittergotte werden wir daher wohl flir sicher halten 
diiifeu; das ist aber uiit so mehr zu beachten; als sonst auch 
manche Brauclie dieses Tages ihn deutlich als zu der Reihe der 
Friililings-, Sonnen- und Feuerfeste gehorig erkennen lassen. Er 
gehort nicht gerade zu den wichtigsten dieser Tage, aber dock 
gehort er unzweifelhaft zu ihnen. 

Zu den wichtigsten dieser Tage aber sind ohne Zweifel die 
ersten Tage des Maimonats zu rechnen, an denen die oft er- 
wahnten Maifeuer fiammen. Dazu kommen, als fiir den Donnergott 
speziell bedeutsam, die Donnerstage dieses schdnsten Frtihlings- 
monates. M a n n h a r d t hebt es als bedeutungsvoll hervor, daB 
alle von ihm „fur den Zusammenhang des Rindviehs mit Thunar 
geltend gemachten Gebrauche am ersten Oder zweiten Maitage 
statthaben, zu Walpurgis, wenn der Kuckuck, Thunars heiliges 
Tier, zuerst ersclieint. Schon Prohle suchte zu erweisen, daB der 
Walpurgistag Thunar heilig war. Er hat ohne Zweifel recht. 
Nach den frilnkischen Kapitularien standen die Donnerstage als 
heidnische Feiertage bei den Franken das ganze Jahr hindurcb 
in hohem Ansehen, besonders festlich wurden sie aber ini Mai 
begangen Auch M o g k bemerkt, daB ;,die Feste an dem dies 
Jovis, namentlich im Mai, die der heilige Eligius von Noyon 
um 680 Oder der Indiculus superstitionum um 780 oder Burchard 
von Worms im ersten Viertel des 12. Jahrhunderts verbietet, keine 
anderen als dem Donar bestimmte Feieiiichkeiten sein konnen^' 
Ob auch der nach dem Volksglauben, z. B. in England, heilsam 
wirkende Tau am ersten Maitage, wie auch zu Pfingsten, mit dem 
Donnergotte Thunar in Zusammenhang steht, wie Mannhardt 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. iS, Anm. 

“ Vgl. Reiiisberg-Duringsfeld a. a. O., S. 185. 

Vgl. Mannhardt, Gerraanische Mythen, S. 18 Anm. 
Vgl. Mogk, Germanische Mythologie, S. 125. 126. 
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annimmt konnen wir dahingestellt sein lassen. Als scheinbar 
vom Himmel stammendes Wasser, das die ersten Strahlen der 
Morgensonne treffen, mag er die Segenkraft der himmlischen 
Wasser- und Lichtmachte in sich vereinigen. 

Besonders aber scbeint, wie scbon bemerkt worden ist, der 
Gewittergott Donar-Tbunar am Feste der Sommersonnenwende, am 
Jobannistage, mit beteiligt und mit ibm verbunden zu sein. Darum 
bat scbon Hiliebrandt, angesicbts der iiberaus grofien Bedeutung, 
die dem Indra am Mabavratafeste zukommt, die Vermutung auf- 
gestellt, dafi gerade die Mittsommerfeier urspriinglicb bei den 
Ariern wesentlich dem Spender des Regens gegolten baben 
mdcbte Auf jeden Fall baben die Germanisten scbon friib die 
besondere Beziebung des Gewittergottes zu diesem Feste bemerkt 
und mebr oder minder stark betont^. Wir baben die reicb ent- 
wickelten Wasserbraucbe dieses Tages schon friiber eingebend 
bebandelt, das Baden des Sonnenrades u. a. m. ausreichend be- 
leucbtet, Da6 diese Brauche grofienteils auf Erzielung reicblicben 
Regens gericbtet waren, stebt wobl aufier Zweifel. Wir miissen 
aber aucb daran erinnern, was ebenfalls scbon vielfacb bemerkt 
worden ist, dal3 die Reste des Jobannisfeuers wie aucb der 
anderen Sonnenfestfeuer fiir wirksam gegen Gewitterscbaden an- 
geseben werden. Wenn der Glaube waltet, daS Eicbenbolz, am 
Jobannistage vor Sonnenaufgang stillschweigend auf den Leib 
gestricben, alle ofifenen ScbMen beilt, — so ist die Beziebung 
auf den Donnergott, dem die Eiche heilig ist, deutlicb genug 
Ebenso wobl, wenn man am Sonnwendabend Brennesselkucben 
backt, denn die Nesseln sind ebenfalls diesem Gotte heilig 
Dasselbe offenbart sicb deutlicb in dem Glauben, wo im Hause 
ein Johannes wohne, da solle der Donner nicht einscblagen 
Oder docb keinen Scbaden tun Der ,Jobannes‘‘ wird offenbar 


^ Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 2S. 

® Vgl. Mannhardt, Sonnwend feste, S. 46. 

® Vgl. Mannhardt, German. Mythen, S. ii. 26. 28. I02. 134. 
^ Vgl, Mannhardt a, a. O., S. 134. 

Vgl. Mannhardt a. a. O., S. 102, Anra. 

® Vgl. Mannhardt a. a. 0 ., S. 26, Anm, 2. 
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seines Namens wegen als ein Trager der Kraft und des Segens 
angesehen^ den der Johannistag so reich spendet, — und w.enn 
sich dieser Segen gerade darin zeigt, dafi er vor dem Gewitter- 
scliaden schiitzt, so kann die besondere Beziehung zum Gewitter- 
gotte wobl kaum bezweifelt werden. 

Fiir die ganze Frage der Sonnenfeuerfeste und ihrer Beziehung 
zum Gewitter, resp. zu dem das Gewitter wirkenden Gotte, ist 
aber endlich noch die schon friiher bemerkte Tatsache sehr 
wichtig und bedeutsam, daS in manchen Gegenden Deutschlands 
diese Feuer als „Hagelfeuer“^, ebenso auch die bei denselben ver- 
wendeten SonnenrMer als ^Hagelrader^^ bezeichnet werden. Es 
iiegt auf der Hand, daB diese Bezeichnungen ihren Grand in dem 
Glauben haben, diese Feuer und diese Rader batten eine un- 
mittelbare Beziehung zum Gewitter und dem damit verbundenen 
Hagelschlag, — sie triigen die Kraft in sich, vor solchem Un- 
heii zu schiitzen. Und es muB gerade diese Seite an den be- 
treflfenden Feuern und Radern besonders charakteristisch und 
wichtig erschienen sein, sonst wiirde man sie wohl schwerlich 
gerade darnach benannt haben. 

In Hessen und Nassau nennt man das mit Stroh umwickelte 
Wagenrad, welches am Johannisabend angeziindet 
und einen Berg hinab gerollt wird, das Hag el rad. Ebenso 
werden die zur Fastenzeit dammenden Feuer in Nassau Hagel- 
feuer oder Halefeuer genannt \ Hier ist es also ganz deutlich, 
daB ebenso die Vorfriihlingsfeuer wie das fiammende Sonnenrad 
der Sommersonnenwende den Hagelschaden abwehren und ab- 
wenden sollen. Die Hagelfeuer waren friiher aber auch in der 
Gegend von Trier bekannt. Das sieht man aus der kurfiirst- 
lichen Verordnung vom Jahre 1787, welche diese Feuer ebenso 
wie die Fastnachts-, Johannis- und Martinsfeuer bei stronger Strafe 
verbietet Noch lehrreicher aber ist es, wenn in der Leiningen- 
schen Polizeiordnung vom Jahre 1566 bei einem Gulden Strafe 
verboten wird: „Mayen stecken, Hagelbaum brennen, 
Johans fewer machen und dartiber springen Offenbar ist dies 

^ VgL Heino Pfannenschmid, Germaaische Erntefeste, Hannover 
1878, S. 67. ^ Vgi. Pfannenschmid a. a. O., S. 67. 68. 

AR 11. 41 
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jjHagelbaiimbrennen^^ nichts anderes als das Verbrennen eines Mai- 
baums an anderen Orten und nur ein anderer Name fiir diese 
uns langst schon bekannte und weit verbreitete Sitte, die hier 
brtlich ihren Namen davon erhielt, dab man ihr die Kraft zu- 
schrieb, den Hagel abzuwehren. 

Doch nicht immer und iiberall wehrt sich die Kirclie durch 
solche Verbote gegen die zweifellos altheidnische Sitte. In vielen 
Gegenden wird ihr weit wirksamer dadurch entgegen gearbeitet^ 
dab man an die Stelle der aiten heidnischen Brauche eine christ- 
liche „Hagelfeier^^ setzt, einen Gottesdienst, der den besonderen 
Zweck hat, um Abwendung des Hagelschadens zu flehen. Solche 
Hageifeier wird an vielen Orten, katholischen wie protestantischen, 
in verschiedenen Forinen abgehalten, Auch der Zeitpunkt ist 
verschieden, bewegt sich aber naturgemab vom Vorfruhling bis 
in den Sommer hinein. Bald ist es die Fastenzeit, bald der 
erste Mai, bald der Sonnabend nach Himmelfahrt, die Kreuz- 
woche, der Fronleichnamstag oder ein anderer Festtag. In 
Steinhude findet die Hageifeier vom i. Mai an gerechnet an 
fiinf auf einander folgenden Feiertagen statt; in Grob- und Klein- 
Heidorn an neun oder elf auf einander folgenden Sonnabenden. 
Von Mittag bis Abend ist dann ein halber Feiertag und nach- 
mittags ein Gottesdienst mit Predigt. In Hagen und Umgegend 
findet sie am i. Mai statt und waiter an den folgenden Sonn- 
abenden, 1 2 Wochen lang bis Jakobi. In einigen hannoverschen 
Kirchspielen teiert man die sog. „grobe Hagelfeier‘' am Sonn- 
abend nach Himmelfahrt, und an diesem Tage ruhen alle Ar- 
beiten; es wird aber in mehrereii Kirchspielen dort von da an 
weiter den ganzen Sommer und die ganze Ernte hindurch jeden 
Sonnabend ein halber Feiertag begangen. In einigen Dorfern 
von Braunschweig beginnen die Hagelfeier-Betstunden zu Pfingsten 
und gehen bis zur Beendigung der Ernte. In den katholischen 
Gemeinden des schweizerischen Aargaus wird vom Max bis Oktober 
jeden Donnerstag ein Flochamt abgehalten, um das Gedeihen der 
Feldfriichte zu erflehen. Hier hat die Kirche also auch den Tag 
des Donnergottes fiir ihre Feier ubernommen. Die entsprechenden 
kirchiichen Festlichkeiten hieben in katholischen Gegenden oft 



Anteil des Gewittergottcs an den Sonnen- und Lebensfesten. 64^ 


„Schauermessen‘^, well sie gegen den Hagelschauer gerichtet sind 
Der siidlicliste Ort in Deutschland, fiir den sich bisher das Hagel- 
feuer nachweisen labt, ist Konstanz. In Konstanz fiel das „Hagel- 
fui^^ auf den Tag der beiden Martyrer St. Johann und Paul, den 
26. Juni d. h. also die Sommersonnenwende 1 

Die tretf liche Schilderung , welche J- K e h r e i n von dem 
Hagelfeuer oder Plalefeuer^ in Nassau geliefert hat, la6t 
uns deutlich erkennen, dafi diese Feuer sich in nichts als dem 
Namen von den sonst ublichen Feuerfesten des Friihlings und 
Sommers unterscheiden, die wir schon zur Geniige kennen. Das 
Halefeuer findet daselbst zur Fastnachtszeit statt. „Am Fastnachts- 
montag gingen die Buben zu Heidesheim zusammen von Haus 
zu Haus und sangen ein Lied, dessen Inhalt auf Strohbetteln zum 
Halefeuer auslauft. Die grdberen Buben gingen dann in den 
Wald und fallten nach alter Sitte drei Fichtenbaume, so grofi, 
wie sie dieselben forttragen konnten. Diese Baume wurden auf 
einen Sandhiigel gebracht, dort von unten bis oben dicht mit 
Stroh umwickelt und dann in einem Dreiecke aufgestellt, so dab 
sie oben mit den astigen Gipfeln einander berlihrten. Ganz oben 
wurde gewohnlich ein verschlossener Korb mit einer lebenden 
Katze als „Brandopfer^^ hingeliangt Das zusammengebrachte Stroh 
und Reisig wurde nun unten zwischen den Baumen hoch auf- 
geschichtet. Am Dienstag mit eintretender Nacht gingen die 
Buben (in friiheren Jahren alle Schulkinder mit dem Lehrer, 
Pfarrer, Biirgermeister und Gemeindevorsteher) um die Baume 
und beteten drei Vaterunser, worauf das Stroh angeziindet und 
von den Buben, die mit Strohfackeln versehen waren und gegen 
einander liefen, mancherlei Unfug veriibt wurde. War das Stroh 
und Reisig etwas niedergebrannt, so sprangen die Buben iiber 

^ Vgl. Pfannenschmid a. a. O., S. 67 — 84. 

“ Vgl. Pfannenschmid a. a. O., S. 389. 

3 Dafi der Name Halefeuer oder Hallfeuer aus Hagelfeuer entstanden ist, 
darf als langst erwiescu gelten, 

^ DaS bei den Sonnenfeuerfesten in Europa nicht selten entweder iebende 
Tiere oder irgendwelclie menscheniihniiche Puppen, „Hexen“ u, dgl. ver- 
brannt werden, ist bekannt, — mag man dieselben nun mit Mannhardt als 
Vegctationsdamonen oder anderswie deuten, 

41^ 
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und durch das Feuer. Aus dem gerade in die Hohe steigenden 
Oder seitwarts getriebenen Rauch wurde auf ein fmchtbares oder 
unfmchtbares Jahr geschlossen. Die Obstbaurae, durch deren 
Aste der Rauch zog, sollten jedenfalls im laufenden Jahre viel 
Obst bringen/^ 

„In Obergladbach, Amt Langenschwalbach, wurde am Fast- 
nachtsdienstag jeden Jahres auf der hochsten Spitze des dem Dorfe 
Obergladbach gegeniiber liegenden Berges, des sog. Haalberges, 
nach dem Abendlauten ein Feuer angeziindet usw. Beim Hale- 
feuer liefi man mit Stroh umwickelte Rader, die man anziindete, 
vom Berge hinunter laufen DaB diese Hagelrader an anderen 
Orten zu Johannis gerollt werden und da6 der Branch auch in 
Hessen bekannt war, ist schon friiher bemerkt worden, wurde 
auch schon von Grimm erwahnt. Rader wie Feuer sind von den 
oft erwahnten Radern und Feuern der Sonnenfeuerfeste nicht zu 
unterscheiden, sondern einfach ganz das Gleiche, nur dafi durch 
den besonderen Nanien hier die abwehrende Kraft derselben 
dem Hagel gegeniiber hervorgehoben wird. 

Gleich dem Sonnenschein wiinscht man Gewitter und Regen, 
will sich aber zugleich vor Blitz und Hagelschlag schiitzen. Beides 
soli durch die verschiedenen Begehungen dieser uralten Festtagc 
erzielt werden, — und so sind Sonnengott und Gewittergott 
gleichermafien an denselben beteiligt. 

tibrigens scheint auch das Herdfeuer vor dem Blitze Schutz 
zu gewahren. Es findet sich in Deutschland der Glaube, da6 der 
Blitz nicht einschlagt, wenn Feuer auf dem Herde brennt. In 
bayrisch Schwaben legt man bei Gewitter geweihtes Holz auf 
den Herd. „Auch in Holstein laBt man bei Gewitter das Feuer 
nicht ausgehen, wahrend man zugleich eine Axt in den Stander 
der Seitentiire schlagt und so lange darin laBt, bis das Un wetter 
voriiber ist Axt und Feuer sind hier unverkennbare Symbole 
von Donner und Blitz, resp. Symbole des Gewittergottes, und 
eben darin liegt ihre schiitzende Kraft. 


^ Vgl. Pfannenschniid a. a. O., S. 383. 3S4. 

® Vgl. Mannhardt, German, Mythen S. 131. 132. 
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Wenn dem Feuer die Kraft zugeschrieben wird, den Biitz luid 
den Hagel, also den Gewitterschaden iiberhaupt abzuwehren, dann 
erscheint es durchans begrtindet, dem Gewittergotte zu Ehren be- 
standig brennende, ewige Feuer zu unterhalten. Vielleicht ist dies 
die Erklarung fiir jene ewigen, schon friiher von uns erwahnten 
Feuer, welche nacli dem Bericht mehrerer Gewahrsmanner zu 
Ehren des preufiisch-litauischen Gewittergottes Perkunas in 
den Waldern oder auch auf einem Berggipfel unterhalten wurden. 
In einer indirekten Beziehung zur Sonne und zu jenen Brauchen der 
Sonnenfeste, die das Baden der Sonne bewirken sollen, finden 
wir den Perkunas, wenn es heifit, dafi die Percuna tete, die 
Donnermuhme, die Sonne allabendlich badet. Dieses Bad scheint 
hier ebenso wie die Blitzabwehr fortdauernd geworden zu sein, 
wahrend es sich bei anderen Vdlkern auf bestimmte Festtage be- 
schrankt. Dab aber auch in der Festzeit, wo man von der 
Hochzeit der Sonnentochter sang, der Gott Perkunas mit geehrt 
und gefeiert wurde, geht wohl aus der bedeutsamen Rolle hervor, 
die er in dem Mythus von dieser himmlischen Hochzeit, resp. 
in den von ihr handelnden Liedern spielt, — sei es nun als 
Brautfiihrer, sei es — ausnahmsweise — auch als Br^utigam. 
Viel mehr ]a6t sich von der Beteiligung dieses Gottes an den 
Sonnenfesten wohl nicht sagen. 

Bei den klassischen Volkern war der Gewittergott und der 
Himmelsgott Eins und untrennbar, — Zeus und Jupiter. Nur 
in der Verehrung dieser beiden groBten Gotter der Griechen 
und Rdmer konnen wir daher erwarten, etwas von dem urarischen 
Kult des Gewittergottes erhalten zu sehen. Erinnern wir uns 
nun daran, dafi eine friihere Betrachtung uns darauf gefiihrt hat, 
in den groBen Nationalspielen der Alten klassisch umgebildete 
und zur hochsten Vollendung gediehene Nachfahren jener urarischen 
Feste zu erkennen, deren Wettspiele bei den nordlicher wohnenden 
Vdlkern Europas sich vielfach bis in die Gegenwart hinein in 
recht primitiv-volkstumlicher Form erhalten haben, wahrend sie 
bei den Indern uns in sakraler Stilisierung beim Sonnwendfeste 
und anderen Somafesten entgegen traten, dann werden wir kaum 
daran zweifein konnen, dafi das Mittsommerfest, bei dem der 
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Gewittergott aiich in Indien die erste Steile eiiinimmt, auf helle- 
niscbem Boden in dem groBen Nationalfeste der olympisclien Spiele 
wieder zu erkennen ist. Zeus ist der groBe Gott dieses Festes, 
wenn auch andere Gotter ebenfalls neben ihm gefeiert werden. 
Wir werden aber annehmen rniissen, da6 diese Verehrung dem 
Zeus urspriinglich als dem groBen Gewittergotte gait. Sofern er 
auch hochstes gutes Weseii war, kam er hierbei nicht in Be- 
tracht, wie wir nach unseren friiheren Betrachtungen voraussetzen 
rniissen, — aber die groBe Personlichkeit dieses obersten Gottes 
der Griecheii laBt sich nun nicht mehr teilen und trennen. Der 
Umstand aber, dafi hier der Gewittergott zugleich der unbestrittene 
oberste Gott, der Himmelvater ist, wird aller Wahrscheinlichkeit 
nach nicht wenig dazu beigetragen haben, dal3 gerade er zum 
unbestrittenen Herrn des groBten Nationalfestes wurde. Und eine 
entsprechende Entwicklung werden wir wohl von vornherein auch 
fiir Jupiter und seine Verehrung annehmen diirfen. Jene Spiele, die 
meist Regenzauber, Gewitterzauber, Sonnenzauber, Fruchtbarkeits- 
zauber, Wettkampfe um das Sonnensymbol, uralter Bewegungs- 
zauber waren, — sie sind Spiele zu Ehren des Zeus geworden^ 
mit dem vereint auch andere Gotter noch gefeiert werden, — 
Spiele, bei denen die hellenische Pflege der mannlichen Korper- 
kraft und Gewandtheit, der Pferdezucht, der Kunst des Wagen- 
fahrens und Reitens ihre grofien Triurnphe feierte. 

Diese Spiele, bei denen die Bliite von ganz Hellas zusammen- 
stromte, fanden in Olympia in Elis statt, und Elis, wo der geweihte 
Ort lag, war darum ein heiliges Land oder sollte es wenigstens 
sein^. Das Fest wurde nicht alljahrlich, sondern alle vier Jahre 
gefeiert, und diese Beschrankung begreift sich bei dem groBen 
Aufwand und Aufgebot aller Krafte, die hier statthatten. Der 
heilige Monat fiel in die heiBe Sommerzeit. Der friiheste Terrain 
scheint Ende Juli, der spateste Mitte September gewesen zu sein, — 
und der Vollmond war die Zeit dazu. „In mehr als einer Be- 
ziehung war der Hochsommer mit seiner brennenden Hitze gerade 
fur eine solche Feier, wie sie in Olympia stattfand, ungeeignet.^^ 


^ Vgl. Paul Stengel, Die griechischen Kultiisaltertiimer, S. 17 1. 
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Aber es scheint, daB man trotzdem ein uraltes heiliges Fest nicht 
verlegen wollte 

Olympia war ein heiliger Ort, besonders heilig aber der von 
einer Maiier nmgebene, ganz den Gottern geweihte Raum der 
Altis. ,,Hier stand der Tempel des Zeus mit dem Bilde des 
Pheidias, das Heraion, das Pelopion, das Metroon, der riesige 
Zeusaltar mit seinem Aschenaufbau und eine Reihe anderer Altare, 
an denen die allmonatlichen Opfer stattfanden. Der Raum war 
erfiilit von den herrlichsten Bildwerken und Weihgeschenken, 
namentlich auch den Statuen der Sieger Die olympischen 
Festspiele iiberstrahlten alle anderen Festspiele der Griechen und 
wabrend der Dauer derselben waltete in ganz Hellas ein allge- 
meiner Gottesfriede 

Im Namen des Zeus ergingen schon die Einladungen zum Feste. 
Am ersten Tage desseiben fanden noch keine Spiele statt. Man 
brachte an demselben dem Zeus ein grofies Opfer dar, ein Rinder- 
opfer (^ovd^vola), wie in Indien beim Mahavratafeste dem Indra 
ein Stier geschlachtet wird. Aber auch die anderen Gotter er- 
halten daneben ihr TeiH. Und am nachsten Tage beginnen dann 
die Spiele. Man begann mit dem Wettlaufe, — und der ein- 
fache Wettlauf gait auch fiir den altesten und urspriinglich einzigen 
Kampf®. Es ist eine merkwiirdige Tatsache, an die bier wohl 
erinnert werden darf, daB gerade der Wettlauf bei Indianer- 
st^mmen als Regenzauber geiibt wird®. Nach dem Sieger in 
diesem Kampfe wurde auch die Olympiade benannt. Es folgte 
der Ringkampf, der Faustkampf und die Vereinigung beider, das 
Pankration. Wir erinnern an den zu Johannis geubten „Be- 
wegungszauber^' in ahnlicben Kampfen, deren wir friiher gedacht 


^ VgL Stengel a. a. O., S, 1 73. ^ Stengel a. a. O., S. 173. 

® Stengel a. a. O., S. 171* 

^ VgL Stengel a, a. O., S. 175. Das Heraion neben dem Zeustempel 
bezeugt uns die Verehrung der Hera, die wir als die dem Himmelsgott sich 
vermahiende jugendliche Sonnengottin kennen gelernt haben, — die Sonnen- 
jungfrau der lettischen Lieder. 

® Vgl. Stengel a. a. O., S. 176. 

Vgl, K. Th. ?reuj 3 , im Archiv f. Religionswissenscliaft, Bd. VII, S. 247. 



648 


Der Gewittergott und sein Kultus. 


haben. Den Hohepunkt des Festes aber bildeten danii am vierten 
Tage die Pferderennen, — Wagenfahren sowolil wie Wettreiten 
tiber primitivere Rennen derart bei den nordlichen Ariern, zur 
Zeit der alten Sonnen-, Feuer- und Lebensfeste haben wir friiher 
ausreichend gesprochen, ebenso wie iiber das sakral stiiisierte 
Wagenrennen beim indischen Somaopfer ,,Vajapeya“. Das folgende 
Pentathlon oder der Fiinfkampf umfahte Springen, Laufen, Diskus- 
weifen, Speerwerfen und Ringen. Das Werfen des Diskus haben 
wir schon friiher mit dem Rollen und Werfen von RMern und 
Scheiben an den Sonnen- und Feuerfesten der nordlichen Arier 
zusammenzubringen gewagt. Der abschliefiende Wettlauf der 
Hopliten, der vollstandig geriisteten Krieger, ist zweifellos rein 
hellenischer Branch, der nicht in der Urzeit wurzelt. Und ebenso 
ist gewiB vieles andere bei diesen Festspielen zu beurteilen, ohne 
daS darum die Tatsache angefochten zu werden braucht, da6 die 
Wurzeln dieser beriihmten Spiele bis in die primitive Urzeit 
zuriick reichen. 

Nach der Preisverteilung brachten die Sanger dem olympischen 
Zeus ein Opfer dar, und es folgten Festmahler und Schmausereien, 
bei denen wohl niemand leer ausging. Danger als ein Jahrtausend 
ist dieses Fest in Olympia gefeiert worden^. 

Sehen wir uns nun unter den Jupiter- Festen um und fragen 
wir, welche derselben hier wohl am ehesten zur Vergleichung in 
Betracht kommen diirften, so liegt nichts naher, als an das Fest 
der Feriae Latinae zu erinnern, dessen wir friiher schon in anderem 
Zusammenhange eingehend gedacht haben (oben S. 148 — 150). 
Dieses Fest, in historischer Zeit das alte Bundesfest der latinischen 
Volker, auf dem Mons Albius und teilweise auch in Rom ge- 
feiert, weist mit seinen eigentiimlichen und zweifellos uralten 
volksmafiigen Brauchen in eine weit zuriickliegende Zeit zuriick, 


^ Ein eherner Adler und ein Deiphin, durch eine Maschinerie in Be- 
wegung gesetzt, gaben das Zeichen zum Beginn des Wagenrennens (s. Stengel 
a. a. O., S. 180). Diirfen wir den Adler als Symbol des Zeus, den Deiphin 
als Symbol des Apollon fasscn, dann hatten wir hier Gewittergott und 
Licht-Feuer-Sonnengott beisammen. 

® Stengel a. a. O., S. 185, 187. 
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WO es Boch kein Rom und keinen iatinischen Bund gab. Mit 
seinen alten Schaukeibrauchen, an denen man sich auf dem 
Aibanerberge ergotzte, mit seinen an den Baumen aufgehangten 
seltsamen Oscilla, mit dem in Rom gefeierten Wettrennen stellte 
sich dasselbe in die Reihe jener altarischen Sonnen- und Lebens- 
feste, deren wir so oft schon gedacht haben. Der Hauptgott 
dieses Festes aber war der oberste Gott der Italiker, der zugleich 
der groBe Gewittergott war, — Jupiter, von dem wir hier ver- 
muten miissen, daB urspriinglich gerade seine Eigenschaft als 
gewitternder Himmelsgott ihm die Ehre des Festes verscbaffte, 
wenn er auch in historischer Zeit dabei vornehmlich als der 
Schiitzer und Schirmer des Iatinischen Bundes hervor tritt. DaB 
beide Eigenschaften nicht gar so weit von einander ablagen, 

ergibt sich schon daraus, daB wir gerade den gewitternden 
Jupiter, den Jupiter Lapis und Feretrius als den Gott kennen, 

der iiber der Treue in Eid und Vertrag zwischen Stammen und 

Volkern wachte. Ahnlich wie die olympischen Spiele das Ver- 
einigungsfest der hellenischen Vblker, waren die Feriae Latinae 
das Vereinigungs-, Bundes- und VerbrMerungsfest der Iatinischen 
Vblker, — und ahnlich wie in Hellas wahrend jener Spiele waltete 
in Latium wahrend der Feriae Latinae ein Gottesfriede \ Dem 
Jupiter aber wurde bei diesem Feste das Opfer eines jungen weiBen 
Stieres dargebracht, wie dem Zeus das Rinderopfer bei den 

olympischen Spielen, dem Indra das Opfer eines Stieres beim 
Mahavratafeste. Die Zeit des Festes war spater eine schwankende, 
an die Zeit des Amtsantrittes gewisser Magistratspersonen gebnnden 
und von ihr abhangig, doch sahen wir, dafi ursprunglich dieses 
Fest wahrscheinlich im Beginne des Friihlings, im April oder 
Anfang Mai gefeiert wurde, spater meist in der Zeit vom Jimi 
bis August. Es scheint also eigentlich ein Friihlingsfest gewesen, 
dann ein Hochsommerfest geworden zu sein. Zu dem von uns 
vermuteten ursprunglich en Charakter des Festes stimmt das ganz 
gut, und es ist nicht wesentlich, wenn das Jupiterfest als altes 
Friihlingsfest, das Zeusfest als altes Hochsommerfest erscheint, 


* Vgl. Wissowa a. a. O., S. 109. 
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denn vom Frtihiing in den Hochsommer hinein zogen sich ja 
seit alters die verwandten Lebens- und Fruchtbarkeitsfeste der 
Arier. 

In eine spatere Zeit, den September und die nachstfolgenden 
Monate, fallen die groBen Jupiterfeste Roms, die ludi Romani, liidi 
Magni, ludi Plebeji und ludi Capitolini. Sie wurden mit Opfer 
und Opfermahl, zu Ehren des Jupiter, mit herrlicher Prozession 
und Spielen im Zirkus gefeiert. Vor allem treten die ludi Romani, 
im September gefeiert, als das voikstlinilichste und bedeutungs- 
vollste Fest der alten Romer her vor Audi bei diesem wird 
dem Jupiter ein junger weiBer Stier geopfert^. Bei der Prozession 
in den Zirkus hebt sdion Preller als interessant das Symbol der 
Quadriga hervor, welches wohl urspriinglich das Attribut des 
Jupiter als des wagenfahrenden Donnergottes gewesen sein diirfte 
Daneben treten als Attribute des groBen kapitolinischen Jupiter 
der Blitz, das Adlerszepter und der goldene Kranz hervor, die 
auf gevveihten Wagen — den sog. tensae — feierlich zum Zirkus 
gefahren wurden, um gleichsam an den Spielen teilzunelmien 
Erinnern wir uns, daB in der Rennbahii der Tempel des Sonnen- 
gottes stand, so sind es auch hier wieder der Donnergott und 
der Sonnengott, die sich in die Ehre der festlichen Spiele teilen. 
Wenn wir auch bei diesen Spielen im Vergleiche mit den alt- 
arischen Fruhlings- und Hochsomrnerfesten eine gewisse zeitliche 
Verschiebung annehmen muBten, ist es darum doch wohl nicht 
ausgeschlossen, daB sie mit jenen in Zusammenhang gebracht, ihre 
Wurzeln in jenen gesucht werden diirfen. Wir konnen auch 
daran erinnern, daB das indische Somafest mit Wagenrennen, das 
Vijapeya-Opfer, im Herbste stattfand. Und es liegt nahe zu ver- 
muten, daB die allzu groBe Hitze des Hochsommers, die auch 
die Feier der olympischen Spiele sehr erschwerte, hier die zeitliche 
Verschiebung veranlaBt haben konnte. 

Wir diirfen nach alledem fiir die arische Urzeit eine kraftige 
Beteiligung des Gewittergottes an den Sonnen- und Lebensfesten 

^ Vgl. Preller, Rom. Mythol., 3. Aufl., I, S. 223. 

^ Vgl. Preller a. a. O., S. 220. ® Vgl. Preller a. a. O., S. 221. 

^ Vgl. Preller a. a. 0 ., S. 222. 223. 
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unbedenklich annehmen. Damais war es wohl ohne Zweifel der 
alte gewitternde Himmelsgott, an den man dachte und der sich 
aiich in Griechenland und Rom in dieser Stellung behauptet hat, 
wahrend bei Indern und Germanen die entsprechenden Gestalten 
des Parjanya und-Fjorgynn allmahlich ganz verbMten und an 
deren Stelle die alten Gewitterriesen Indra und Thorr, resp. Donar- 
Thunar, traten, auf die nun die alten Ehren iibergingen. 



SCHLUSSBETRACHTUNG. 


D as Vorstehende ist schon vor einiger Zeit niedergescbrieben 
und in der Folge niir hier und da erganzt und berichtigt 
worden. Es bleibt uns nun noch die Aufgabe iibrig, nicht nur 
riickblickend den Kern der gewonnenen Ergebnisse uns zu ver- 
gegenwartigen, sondern auch vorschauend ihre Weiterentwicklung 
unter neuen Gesichtspunkten anzudeuten. Denn dariiber wollen 
wir uns und unsere Leser nicht tauschen : Hier handelt es sich 
nicht um die mehr oder minder vollkommene Darstellung von 
Resultaten einer im wesentlichen abgeklarten Forschung; sondern 
vielmehr um die Eroberung eines Neulandes, aus dem die ver- 
hullenden Nebel nur Stofi um Stofi durch frischen Luftzug ver- 
trieben werden konnen Auf anderem Wege ist die hier an- 
gestrebte Kunde von der urzeitlichen Religion der Arier nicht 
zu erreichen. 


DIE DREI GROSSEN LEBENSMACHTE. 

Wir wollten den arischen Naturkult erforschen und gingen von 
der nahe liegenden Frage aus, welclie Rolle in demselben wohl 

^ Beitrage dazu habe ich zu bieten gesucht in meinen Biichern „My- 
sterium und Mimus im Rigveda“, Leipzig 1908; „DieVollendung 
des arischen Mysteriums in Bayreuth“, Munchen 1911; „Reden 
und Aufsatze“, Leipzig 1913, 8.3481!. „AUarische Religion** und 
S. 407 ff. „Der arische Naturkult als Grundiage der Sage vom heiligen 
Grab*. Desgleichen in den akadem. Abhandlungen „Dic Wurzeln der 
Sagevom heiligen Gral**, Sitz.-Ber. der Kais. Akad. d. Wiss. in Wien 
1911; ,,Herakles und Indra“, Denkschriftcn derselben Akademie 1914. 
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die Sonne und ihre Verehrung gespielt haben mochte. Eine 
Fiille von Tatsachen drangte sich uns entgegen^ die dafiir zu 
zeugen schien, dafi diese Rolle eine sehr bedeutende, eine be- 
herrschende; zentrale war. Doch es zeigte sich im Laufe der 
Untersuchung immer deutlicher, dal3 die Verehrung der Sonne 
bei den Ariern sich gar nicht trennen lieB von der Verehrung 
andererj grower, Leben wirkender Machte in der Natur. So vor 
allem des Feuers, dessen Erzeugung dem Menschen schon auf 
primitivster Kulturstufe gegiiickt sein muB, da wir ihn nirgends 
ohne diesen Begieiter antrefFen. Die Sonnenfeste der Arier 
iieBen sich ebenso gut als Feuerfeste bezeichnen, so eng hing 
beides zusammen, so deutlich war ihnen ofFenbar schon in Ur- 
zeiten das Sonnenahnliche des Feuers, die Feuernatur der Sonne, 
die , Wesensverwandtschaft des irdischen und des himmlischen 
Feuers aufgegangen. 

Aber auch das Wasser und seine Verehrung zeigte sich mit 
denselben Festen so untrennbar verbunden, daB man sie ebenso 
gut auch als Wasserfeste bezeichnen konnte. Regenzauber 
trat neben den Sonnenzauber und Wasserbrauche neben die 
Feuerbrauche, und die Beteiligung des Gewittergottes an diesen 
Festen erschien nun nicht mehr auffallend. 

Feuer und Wasser, Sonnenschein und Regen wirken vereint 
das Leben der Vegetation, die ihrerseits wiederum die Grundlage 
des animalischen Leben bildet. In unzahligen Brauchen drangt 
sich die Vegetation so stark in jenen Festen hervor, dafi man 
sie auch Vegetationsfeste zu nennen geneigt sein konnte, 
die gefeierten Machte Vegetationsdamonen, Vegetationsgotter. 
Zur Entstehung und Fortpfianzung des tierischen und mensch- 
lichen Lebens gehort aber noch etwas anderes, eine ganz be- 
sondere, starke, geheimnisvoile Macht, die sich in dem geschlecht- 
lichen Triebe, in der Liebe, in der Zeugung offenbart, zugleich 
dem Gipfelpunkte physischer Lust. Und dieselben Feste, von 
denen wir reden, werden weiter entscheidend charakterisiert durch 
eine ganze Reihe damit zusammenhangender Brauche , der 
Generationsriten. Jene Feste, die wir zuerst als Sonnen- 
feste bezeichnen zu diirfen glaubten, haben sich damit vor unseren 



654 Schlufibetrachtung. 

Allgen zu etwas viel GrolBerem ausgeweitet, zu Lcbensfesten 
im weitesten Unifang. Um das Leben in weitestem Umfang zu 
wirken, wcrden auch alie jene vielen Brauche geiibt, die wir 
miter der Bezeichnung „Bewegungszauber'' zusammengefabt 
haben. Denn Leben ist Bewegung, — das hat schon der primi- 
tive Mensch instinktiv begriffen. 

F e u e r , W a s s e r und Z e u g ii n g — das sind die drei groBen 
Lebensmachte, die alles Leben hier auf Erden, in der Pfianzen- 
welt und in der Tierwelt, wirken. F e u e r, W a s s e r und Z e u - 
gung bilden darum den Mittelpunkt und den wesentlichen In- 
halt der alten arischen Lebensfeste und werden von der primi- 
tiven Philosophie unserer Vorfahren in mannigfacher Weise mit- 
einander verwoben und mit den groBen, den groBten Natur- 
erscheinungen in Zusammenhang gebracht. Wie das Feuer 
mit der Sonne, so brachte das primitive Denken unserer Vor- 
fahren das Wasser mit dem Monde in geheimnisvollen Zusammen- 
hang. Der Mond erschien ihnen als ein strahlendes, frei in der 
Luft schwebendes Geiab, mit himmlischem Rauschtrank gefiillt, 
der — ausgetrunken — sich iinmer wieder auf wunderbare 
Weise von selbst erneuert und von dem letzten Endes auch das 
befruchtende Nal3 der Wolken herstammt Und wie im Feuer 
ein Abbild der Sonne, so glaubte man im Meth, im Soma, im 
Rauschtrank der Feste ein irdisches Abbild des Mondcs zu bc- 
sitzen und wirkte Regenzauber mit ihm, wie Sonnenzauber mit 
dem festlichen Feuer. Wenn aber Sonne und Mond als ein 
Liebespaar sich vereinigten, wie der Mythus erzahlte, wie die 
Lieder es sangen, dann fanden sich in solch himmlischer Hoch- 
zeit die drei groben Lebensmachte zusammen: Feuer, Wasser und 
Zeugung 1 

Im Gewitter aber, dem gewaltigsten Bewegungsvorgange der 
Natur, wird Feuer und Wasser zugleich geboren; das Feuer als 
Blitz, das Wasser als Regen. So kann es nicht wundernehmen, 
wenn der Gewittervorgang nicht nur als Kampf, sondern auch 
als ein himmlischer Zeugungsvorgang gefabt wird und nun wieder- 
um Zeugung, Feuer und Wasser in erhabener Dreieinbeit 
offenbart. 
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Das Feuer wird durcb Quirlung gewonnen, Quirlung eines 
Holzes in dem anderen. Aber auch der Rauschtrank wird ge- 
quirlt, durch Quirlung zum festlichen Trunke bereitet. Manthanam 
nennen es die Inder. Holzerne Scheiben, Rader, aus denen man 
das heilige Feuer quirlte, waren zugleich ein irdisches Abbild der 
Sonne wie auch des Mondes. Es wurde aber auch der Gewitter- 
vorgang als ein himmlisches Manthanam, ein himmlischer Quirlungs- 
prozefi gedacht — das lehren uns besonders deutlich die Inder — 
und sein Ergebnis war, aller Augen sichtbar, himmlisches Blitzfeuer 
und himmlisches, die Erde befruchtendes Wasser. Quirlung und 
Zeugung, die irdische wie die himmlische, sind eines Wesens, 
sind eins und dasselbe. Diese Gedanken der Inder diirfen wir 
dreist fiir altarische Gedanken nehmen. 

Der Gegenstand ist von zentraler Bedeutung fiir die altarische 
Religion, wir konnen ihn hier aber nicht weiter verfolgen, weil 
wir uns dabei bald in die Betrachtung der altarischen Mysterien 
vertiefen mufiten, deren Behandlung wir uns fiir den dritteii und 
letzten Band dieses Werkes vorbehalten haben 

Wohl aber ist hier der Ort, mit verehrungsvoller Dankbarkeit 
dessen zu gedenken, dal3 schon Adalbert Kuhn in seiner 
groBten und wichtigsten Arbeit, der „Herabkunft des Feuers und 
Gottertrankes^^ mit genialer Hand einen Griff in diesen Mittel- 
punkt des altarischen Naturkults hinein getan hat. Wohl hatte er 
bei seiner Untersuchung weniger den Kult als die Mythologie 
unserer Vorfahren im Auge; und er wurde dadurch zum Be- 
griinder der vergleichenden Mythologie. Aber es konnte nicht 
ausbleiben, dafi dabei auch zugleich wichtige Schlaglichter auf 
den altarischen Naturkult fielen, deren Bedeutung uns erst jetzt 
recht zum BewuBtsein zu kommen anfangt. Denn Feuer und 
Gottertrank, himmlischer Rauschtrank spielen nicht nur im Mythus 
der arischen Volker eine hervorragend wichtige Rolle, sie sind 


^ Einiges dariiber s. in meinem Anfsatz „Der arische Naturkult als Grand- 
lage der Sage vom heiligen Gral“, Bayreuther Blatter 1911; Redeu und 
Aufsatze, S. 407 ff, 

^ Erschienen i. J. 1859; neu berausgegeben von Ernst Kuhn als Band I 
der jjMythologischen Studicn“ von Adalbert Kuhn, GUtersloh 1886, 
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auch gerade fiir den Kultus von zentraler Bedeutung; nicht am 
weiiigsten die Idee von der von der Ab- 

stammung des irdischen Feuers vom himmlischert; des irdischen 
Rauschtrankes vom Gottertranke da droben in hdheren Regionen. 
Und auch die Verbindung dieser beiden Machte und ihrer Ent- 
stehung mit dem Zeugungsvorgange tritt schon bei Kuhn an 
mehreren Punkten deutlich hervor. Ein gliicklicher Instinkt leitete 
ihn bei dem grofien Wurf jenes Buches, auf das wir nach Jahren 
der Verkennung alle Ursache haben wieder nachdriicklich zuriick 
zii verweisen. 


DIE ALTARISCHEN LEBENSFESTE UND DIE SOMAFESTE 
DER INDER. 

Eine der merkwiirdigsten Wahrnehmungen, die wir im Laufe 
unserer Untersuchung zu machen batten, bestand darin, daB jene 
Feste der europaischen Arier, die wir zuerst ais Sonneiifeste er- 
faBten und die sich uns dann zu Lebensfesten erweiterten, in so 
vielen Punkten mit den Somafesten der Inder zusammen stimmten, 
daB wir immer wieder diese zum Vergleich heranzuziehen genotigt 
waren. Auffallend und merkwiirdig aber ist dies Ergebnis, weil 
nach den liberzeugenden Darlegungen von A. Hillebrandt 
die indischen Somafeste zweifellos als Mondfeste zu bezeichnen 
sind, denn Soma ist, wie Hillebrandt gezeigt hat, der Mond als 
himmlischer Rauschtrank gefaBt. Sind auch verschiedene andere 
Gdtter an den Somafesten mit beteiligt, so bildet den beherrschenden 
Mittelpunkt derselben doch unstreitig Soma, der Mond, der 
himmlische Rauschtrank, den der irdische, von den Priestern 
gekelterte Rauschtrank ebenso vertritt und symbolisch darsteilt, 
wie das Feuer dieser Feste die Sonne vertritt. Feste, die bei 
den europaischen Ariern in erster Linie als Sonnenfeste erscheinen, 
bei denen vom Monde nicht viel die Rede ist, linden in Indien 
ihre Entsprechung in Festen, die man durchaus in erster Linie 
als Mondfeste bezeichnen muB. 

Wie ist das zu erklaren? 

Haben wir es mit altarischen Sonnenfesten zu tun, die in Indien 
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mehr und mehr zu Mondfesten geworden sind? Dafiir liefie sich 
manches geltend machen. Ein starkeres Hervortreten des Mondes 
bei den Indern konnte hervorgerufen sein durch die ungieich 
machtigere Erscheinung des groben Nachtgestirns in der neuen, 
siidlichen Heimat dieses phantasievollen Arierstammes. Der Zauber 
des Mondlichtes mufite dort auf empfangliche Gemiiter mit ungleich 
grofierer Kraft einwirkeii; die Phantasie in ganz anderer Weise 
anregeiij als dies in Europa der Fall war. Wir sehen das ja auch 
sonst deutlich genug in der indischen Poesie sich geltend machen. 
Und neben der Schonheit hatte das Mondlicht dort noch eine 
andere Eigenschaft, die als etwas Wohltatiges, Preisenswertes 
,empfunden wurde. Es war nicht brennend heifi, wie das Sonnen- 
licht, das neben viel Segen auch viel Qual und Schaden gerade 
in jenen Gegenden bringen konnte und brachte, zum Unterschied 
von gemafiigten Zonen, wo es vorwiegend als wohltatig und hiilf- 
reich empfunden wird. Das schone, zauberische Mondlicht war 
ja kiihl zugieich und wurde nach der oft peinigenden Glut des 
Tages in Indien als eine Erquickung empfunden. Es brachte 
Kiihlung, wie der goldige Meth den brennenden Durst zu kiihlen 
vermochte. Den Kaltstrahligen, den Kaltestrahler nennen darum 
indische Dichter den Mond und wollen ihn damit preisen. 

So konnte man sich die Sache zurecht legen. Aber es konnte 
sich auch anders verhalten. Es konnte auch der Mondkult das 
Altere und von Hause aus Vorwiegende sein. Es konnten die 
Inder in dieser Beziehung eine altere Orientierung jener Feste 
erhalten haben, wenn ihre Somafeste im librigen auch durch 
sakrale Stilisierung und Versteinerung primitiver volksmafiiger 
Brauche gegeniiber den volksmafiigen Festen der europaischen 
Arier zweifellos einen weit vorgeschrittenen Zustand darstellen. 

Zu einer solchen Auffassung der Sachlage oder richtiger zu 
einer Priifung derselben von diesem Gesichtspunkte aus mu6 
uns vor allem jene neuerdings erstandene und immer mehr sich 
ausbreitende und erstarkende Richtung vergleichend-mythologischer 
Forschung veranlassen, welche — die Anschauungen A, Hille- 
brandts und auch E. Sieckes bestatigend — hauptsachlich 
von der i, J. 1906 in Berlin begrlindeten „Geselischaft fiir 

AR IL 42 
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vergleichende Mythenforschung^^ vertreten wire! und in 
der von ibr herausgegebenen „M ythologischen Bibliothek^^ 
zum Aiisdruck gelangt \ Als ihre hervorragendsten Vertieter 
diirfen wohl Georg Hiising, Heinrich Lefimann und 
Wolfgang Schultz bezeichnet werden. Es ist dieselbe Richtung, 
die ich im vorausgehenden Texte schon wiederholt erwahnt und 
mit kurz zusammenfassendem Ausdruck als „M o n d m y t h o I o g i e 
bezeichnet babe. 

Das Chaiakteristische fiir dieselbe, und insbesondere fiir die 
letztgenannten Forscher, besteht darin, dafi sie, von der Marchen- 
forschung zur Mythenforschung vorschreitend, vor allem die in 
Mythus und Marchen hervortretenden Zahlenverhaltnisse beriick- 
sichtigend, zu der Uberzeugung gelangt sind, dafi der Mond und 
sein Wandel, seine Phasen, seine wechselnde Erscheiniing in 
Lichtmond und Schwarzmond, als Ausgangspunkt des Mythus und 
des im Mythus wurzelnden echten Marchens zu betrachten seien. 
Der Wandel des Mondes, sein regelmiiBiges Vergehen und Wieder- 
erstehen, bildete die Grundlage der iiltesten Zeitmessung, zugleich 
aber den x^usgangspunkt unzahliger Klythen und Marchen. Die 
wechselnde Gestalt des Mondes lieS urizahligc, sehr verschiedene 
mythische Bilder entstehen; von dem Kampfe des Lichten und 
des Schwarzen gingen nnzahlige Kampfgeschichten aus iisw. Erst 
viel spater wurde auch das Jahr als ein Zeitabsciinitt erfaBt. Erst 
spater beschaftigte auch die Sonne die Phantasie der Mythen- 
erzahler. So kam es, daB vielfach mythische Bilder und Ge~ 
schichten, die urspriingiich am Monde hafteten, in der Foige auf 
die Sonne iibergingen. 

Es kann bier nicht unsere i\ufgabe sein, diese Anschauungen 
ausfiihrlich darzulegen und zu begriinden. Die Vertreter der 
Richtung tun es selbst, mit groBer Energie und Konsequenz, nicht 
nur in der „Mythologischen Bibliothek'^, son der n auch in zahl- 
reichen anderen Veroffentlichungen. UnerlaBlich aber ist fiir uns 

^ Mythologise he Bibliothek, herausgegeben von der Gesellschaft 
fiir vergleichende Mythenforschung, Leipzig, J. C. Hinrichssche Buch- 
handlung. Der erste Band erschien 1907/b; der sicbente ist 1915 zum 
Abschlufi gekommen. 



1st dem Sonnenkult der Arier ein alterer Mondkult vorausgegangea ? 6^^ 

die Priifung unserer Forschungsergebnisse unter diesem neuen 
Gesiclitspunkt. Und es ist das um so wichtiger und bedeutungs- 
voller, als nicht niir der Ausgangspunkt, sondern das ganze Gebiet, 
auf dem jene Forscher sich bewegen, ein wesentlich anderes ist 
als das unsrige, wenn auch. vielfach mit ihm sich beriihrend. 
Steht bei ihnen ganz und durchaus Mythus und Marclien im 
Vordergrunde des Inter esses, so bei uns vielmehr die Religion^ 
der Kultns, Sitte und Branch. Wie verhalten sich nun die Er- 
gebnisse unserer Untersuchung zu den Anschauungen und Ergeb- 
nissen der genannten Forscher? Stimmen sie zusammen oder 
widersprechen sie einander? Ist dem Sonnenkulte der Arier ein 
alterer Mondkult vorausgegangen ? Das ist die Frage, auf die 
wir eine Antwort zu geben suchen rniissen, 

IST DEM SONNENKULT DER ARIER EIN ALTERER 
MONDKULT VORAUSGEGANGEN? 

Wir haben im Verlaufe unserer Untersuchung wiederholt kurze 
Bemerkungen oder Anmerkungen eingefugt, die erkennen liefien, 
da6 manche Schwierigkeiten zu heben, manche Ratselfragen zu 
Ibsen waren, unter der Voraussetzung, da6 dem Sonnenkult der 
Arier ein alterer Mondkult vorausgegangen und dann spaterhin 
Ubertragungen aus dem Vorstellungsgebiete des Mondes auf das- 
jenige der Sonne stattgefunden batten. Es gilt nun nicht nur, 
sich jetzt dieser Dinge zusammenfassend zu erinnern, sondern 
noch eine Reihe anderer Punkte zu erbrtern, die geeignet er- 
scheinen, ein Licht auf die erwahnte Frage zu werfen. 

Einer der wichtigsten und in mancher Beziehung ausgiebigsten 
Abschnitte des voriiegenden Buches beschaftigte sich mit der 
Vorstellung von der Sonne als einer Schaukel, einer goldenen 
Schaukel im I-limmelsraume ; mit dem Glauben an das Schaukeln 
der Sonne selbst und den entsprechenden Schaukelbrauchen bei 
den arischen Sonnenfesten. Der Rigveda sang von dieser himm- 
lischen Schaukel, und beim Sonnwendfeste der Index* wird mit 
umstandlichem Zeremonieli eine Schaukel aufgebaut, die als 
„Sonne‘' angeredet, mit Spruchen begriifit und geschwungen, 
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dem Hauptpriester Hotar zum Sitze dient, wMirend er „das groOe 
Lied‘‘ in der Festversammlung vortragt. Diese altindischen Vor- 
stelliingen und Bratiche hellten zuerst die Sommersoniiwendlieder 
der Letten auf, die in endlosem Refrain ihr „Iihgo! lihgo!^^ singeii, 
d. h. schaukle 1 schaukle 1 — damit offenbar ebensowohl die Sonne 
meinend wie die bei ihrem Feste sich frohlich schwingenden 
Schaukeln der Menschen. Der Schaukelbrauch aber liaftete bei 
den Letten besonders fest bis in die Gegenwait liinein an den 
Ostertagen, niir ohne die Lihgolieder; also am Friililingsfeste der 
neu erscheinenden, neu aiifsteigenden Sonne. Und damit hing 
wiederum zweifeilos die Osterschaukel der Riissen zusammen; 
ebenso wie das allerwiirts geiibte Schaukeln am St. Georgentage, 
dem 2 1 . April, bei den Balkanslaven ; auch dies offenbar ein altes 
Fruhlingssonnenfest, von dem auch entsprechende mythische Lieder 
singen. Und weiter hing damit offenbar das Aiorafest der Griechen 
zusammen, das sich uns bei niiherer Untersuchung ebenfalls als 
ein Fest der Frlihlingssonne enthiillte, ein Fest der von ihr ge- 
fdrderten Fruchtbarkeit in der Vegetation. Und all diesen Brauchcn 
verwandter Vdlker waren offenbar auch die schon mehr ver- 
dunkelten Schaukelbraiiche der Romer anzureihen, die bei den 
Feriae Latinae auf dem Mons Albanus fortlebten. 

Sonnenvorstellungen, Sonnenfestbriuiche, die auch mit der so 
seltsam festsitzenden Vorstellung vom Htipfen und Springen der 
Sonne zu Ostern und am Sonnwendfeste augenscheinlich verwandt- 
schaftlich zusammenhingen. 

Aber ein ungelostes Ratsel blieb hier bestehen : Wie kam 
man dazu, die Sonne sich als eine Schaukel vorzustellen ? Hire 
Gestalt bietet gar keinen Anlafi dazu; und auch wenn man den 
Branch als das Altere, die Vorstellung fiir das daraus erwachsene 
Jiingere erklart, bleibt ein groBes Fragezeichen xibrig. Fine 
Schaukel — das war doch die Sonne nichtl 

Wie anders dagegen, wenn wir nun die Erscheinung des Mondes 
ins Auge fassen. Die Sichel des Mondes konnte sehr wohl als 
eine Schaukel aufgefaSt werden. Die Sichel des wachsenden 
Mondes konnte leicht und naturlich zum himmlischen Sinnbild 
des Wachsens und Werdens, zum Sinnbild der Fruchtbarkeit, des 
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aufstrebenden Lebens sich entwickeln. Und es ist bekannt, wie 
entsprechende Vorstellungen bis auf den heutigen Tag im Glauben 
und Braucli des Voikes mit dem wachsenden Monde fest zusammen- 
hangen. 

Wenn wir annehmen, dafi die Schaukelvorstellung vom Monde 
ihren Ansgang genommen; daB sie zuerst bei Lebensfesten in 
Kraft war, bei denen der Mond, der wachsende Mond die be- 
herrschende Rolle spielte ; daB sie erst viel spater auf die Sonne 
als Weckeriii des Lebens und der Fruchtbarkeit iibertragen wurde — 
dann erklart sich das groBe Ratsel, dann wird mit einem Male 
Alles verstandlich. 

Wichtig aber ist es dabei festzustellen und festzuhalten, daB 
die Schaukelvorstellung in der arischen tJberlieferung, soweit ich 
sehe, nirgends mehr an dem Monde haftet. Sie miiBte also schon 
sehr friih, wohl schon in der arischen Urzeit auf die Sonne iiber- 
tragen worden sein; — eine Annahme, die auch weiter keine 
Schwierigkeit hatte. Ein alterer Mondkult sttinde nur im fernen 
Hintergrunde da. 

Ahnlich veihalt es sich mit der Vorstellung von dem Sonnen- 
■boot, von der Sonne als einem Boote; nur daB hier die Vor- 
stellung von dem Monde als einem Boot, einem Kahn, einem 
Nachen unausrottbar lebendig geblieben ist. Sie ist nicht nur 
den Indern, sie ist uns alien gelaufig. Manche alte arische Brauche, 
bei denen ein Boot oder Schiff den Mittelpunkt bildet, uralte, 
einst gewiB auch kultliche Brauche, die bisher unerklart geblieben 
sind, werden unter diesem Gesichtspunkt zu untersuchen seink 


^ Vgl. J. Grimm, Deutsche Mythologie, 4. Anfl., Bd. I, S. 214 — 220; 
Bd. Ill, Nachtrage, S. 86. Mannhardt, Baumkuitus, S. 555; 559; 5 ^ 7 ; 
^93»-.598. Die Frage kann hier nicht verfolgt, nur angedeutet werden. Wir 
horen an verschiedenen Orten Deutschlands von althergebrachten Umzugen 
mit einem Schiff oder Boot, das auf Radern gefahren oder auch getragen, 
mit Jubel und allerlei Festlichkeit begriiSt wird — nicht etwa speziell in 
Strandgegenden, sondern ebenso im Herzen des Landes. Mummenschanz 
ist bisweilen damit verbunden; auch das sog. Narrenschiff hangt vielleicht 
damit zusammen. Bemerkenswcrt ist offers zu Tage tretende Verbindung 
dieser Umziige mit den auch in England bekannten Pflugumziigen. Ich ver- 
mute uralte Fruchtbarkeitsbrauche, und ziehe das Lied RV lo, lOI heran, 
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Ich halte es flir wabrscheinlich, da{3 sie vom wachsenden Monde 
ausgegangen sind, der als Boot, als Schiff gefafit wurde, resp. als 
Boot, das sich spciter zum Schiffe auswuchs. Die Erscheinung 
der Sonne hat iiichts init einem Eoote gemein. Die Bootvor- 
stellung erklart sich bei ihr niir dann befriedigend, wenn Uber- 
tragung vom Monde her angenommen wird 

Ahniich, wenn aiich keineswegs ganz ebenso, verhiilt es sich 
mit der Vorstellung von der Sonne als GefaS, als Schale, Becher, 
Kessel, Kanne u. dgl., die wir bei Indern, Griechen, Germanen, 
Slaven nnd Letten bezeugt fanden Man wird gewiB nicht be- 
hanptcn kdnnen, daS die Erscheinung der Sonne mit dieser Vor- 
stellung in Widerspriich stehe und darum auf geradem \Yege 
unerklarlich sei — wie dies bei Schankel und Boot der Fall war 
— ; doch labt sich nicht leugnen, da6 die Erscheinung des Mondes 
einen viel kraftiger einleuchtenden Ausgangspunkt flir diese Vor- 
stellung abgibt, denn das Abnehmen und Wiederwachseii des 
Mondes erweckt in ganz anderer Wcise den Eindruck von einem 
strahlenden Gefll(3e, dessen goldiger oder wei{?)licher In halt aus- 
getrunkeii wird, uin sich dann iinmer wiedcr fort zu erneuern 
— unerschopflich. Die (hal vorstellung, das Bild von dcin un- 
erschopflich kochenden Breitopf, der unerschopflich mahlenden 
Miihle*^ kann letzten Endes nur von dem Monde ausgegangen 
sein. Wenn diese so iiberaus wichtige Vorstellung zum Teil auch 
an der Sonne haftet, wie ich gezeigt zu haben glaube so leuchtet 
es doch ein, dal3 da eine Ubertragung vom Monde her statt- 
gefunden haben mul3. 

wo Schiff, Pflug und ein grofier Phallus bei soldi einem Ritus zusammen- 
wirken. In Griechenland ist das Schiff zu vergleichen, auf dem bei den 
Panathenaen der Peplos der Athene umhergefahren wurde. 

^ Das nimmt auch E. Sie eke an, vgl. Mytholog. Bibl. VIII, i, S. 50. 

- Vgl. nicht nur oben S. 79 ff., sondern insbesondere meine Abhandiung 
„Die Wurzeln der Sage vom heiligen Gral“, Sitz.-Ber. der Kais. Akad. d. 
Wiss. in Wien 1911, S. 8 — 41. 

® Die Vorstellung von der Miihle hiingt aufs engste mit der Gefafi vor- 
stellung zusammen, ja gcht von ihr aus. Die iilteste Miihle ist e'm GcfiijS, 
ein Morser, in dem das Getreide zerraalmt wird. 

^ In der Abhandiung iiber die Wurzeln der Sage vom heiligen Grab 
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Wir miissen das Gleiche auch sonst noch hier und da, aus 
andereii Griindeii von der Gefafivorstellung vermuten. 

Vv^enn die Letten in einem Sonnwendliede singen, Johannchen 
habe die Kanne zerschlagen, der Gottessohn aber habe sie mit 
silbernen Daiiben bebandert, d. h. in prachtiger Weise wieder 
ganz geiiiacht, dann la6t sich die Kanne doch nur in gezwungener 
Weise auf die Sonne deuten; denn der Niedergang der Sonne 
von Johannis ab erscheint keineswegs als ein Zersclilagenwerden, 
deni dann ein AViederganzmachen folgt. AVirklich in die Briicbe 
geht nur der Mond, der dann in strahlender Schone anch wieder 
ganz ersteht. Durch Johannchen, den Heiligeii des Johannis- 
festes, wird der Vorgang deutlich an das Sonnwendfest und damit 
an die Sonne gekniipft; aber er paBt nicht recht dahin. Das 
Gauze erklart sich erst befriedigend, wenn wir annehnien, die 
Kanne, von der hier gesungen wird, sei ursprtinglich der Mond 
gewesen, spater erst zur Sonne gemacht und beim Sonnwendfeste 
besungen. 

Wenn man in Tirol im Losertale in der Johannisnacht auf 
deni Pechhorn eine riesige silberne Kanne zu sehen glaubt, aus 
der liussiges Gold liervorquillt, wie Bier aus der schaumenden 
Kanne, so ist auch hier durch den Johannis termin die Kanne 
mit dem Sonnwendfeste verbuiiden, also niit der Sonne. Durch 
den Unistand aber, dafi die Sage jene Erscheinung ganz naiv in 
die Nacht verlegt, verrat sie uns, da6 urspriinglich doch wohl 
der Mond mit der silbernen Kanne gemeint sein moclite. 

Das deutsche Verschen, das von der goldenen Scliale der Sonne 
redet (oben S. So), spricht zugleich von ihrer goldenen Feder. 
Nichts an der Sonne ial3t sich auf eine Feder deuten; wohl aber 
labt sich der Sichelmond als goldene Feder fassen und ist so 
gefafit worden Das Ratsel lost sich, wenn man Ubertraguiig 
vom Monde auf die Sonne annimmt. 

Die griechische Vorstellung von dem Sonnenbecher ist schwer 
von der Bootvorstellung zu treiinen, da Helios in dieseni Beclier 
Tiber das Meer fahrt. Die Bootvorstellung aber eignet dem Monde. 


' Vgl. K. Siecke, Gotterattribute und sog. Symbole, Jena 1909, S. 207 — 210. 
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Wichtiger als dies alles aber ist ohne Zweifei die Vorstellung 
von dem nnerschopflich auf wunderbare Weise immer wieder 
sicli fiillenden, strahlenden himralischen Gefade, — kiirz gesagt die 
Gralvorstellung. Denn allem Anschein nach hat diese einst in 
dem Kuitus der alten Arier eine zentrale, beherrschende Steilimg 
eingenommen, wie mit der Zeit immer deutlicher hervortreten 
diirfte. Davon spllren wir noch etwas im indischen Somaopfer^ 
bei den groBen Somafesten; und darauf beruht wohl letzten 
Endes die geheimnisvolle Macht, die die Gralvorstellung bei den 
europaischen Ariern noch heute auslibt. 

Eines der seltsamsten Ratsel in nnserer Kulturwelt bildet der 
sog. Osterhase. So unsinnig es erscheint, — die Idee, daS 
der Ease, der Osterhase die Ostereier legt, ist mit der Feier 
unseres Osterfestes in der Kinderwelt, in ganz Deutschland, in 
Osterreich und gewib auch dariiber hinaus, so fest verbunden,, 
dafi die Gestalt des Hasen um diese Zeit iiberali anzutreffen ist, 
in den Hausern, Laden, Zuckerbackereien u. dgl. m. Die hier 
Oder da versteckten gefarbten Eier, die die Kinder suchen miissen, 
hat angeblich immer der Osterhase gelegt. Wie ist dieses Ratsel, 
diese allera Sinn und Verstand zum Trotz unvertilgbar fortiebende 
Vorstellung zu erklaren? 

Wir haben das Ei fur ein Sonnensymbol erklart. Es schloS 
sich der Reihe der rundlichen Symbole, Rad, Scheibe, Ball u. dgL 
unmittelbar an; wurde gerollt und geworfen, ahnlich dem Balle, 
Die gelbe Dotter des hartgekochten Eies schien ein natlirliches 
Abbild der Sonne zu sein. Dagegen labt sich kaum etwas ein- 
wenden. Zu Ostern, zum Feste der neu aufsteigenden Fruhlings- 
sonne pafite das Sjanbol der Sonne, das zugleich ein S}’inbol des 
neu werdenden Lebens war, ganz vortreffiich. Nur Eines blieb 
unerklart und unerklarlich : der Osterhase, der angeblich die 
Ostereier legen soil. 

Aber die Frage bekommt ein anderes Gesicht, sobald man die 
Tatsache recht in Betracht zieht, daS der Ease (oder auch das 
Kaninchen) unzweifelhaft mit dem Monde in Zusammenhang steht, 
ein Mondtier ist, dessen Bild man im Monde zu sehen glaubt. 
Er ist dem Monde heilig, vertritt den Mond u. dgl m. Diese 
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Vorstellungen finden wir nicht nur bei arischen, sondern auch 
bei nicbtarischen Volkern. Sie scheinen weit verbreitet zu sein 
und tief zu wurzeln; wahrend mir von irgend welchem Zu- 
sammenhange des Hasen mit der Sonne nichts bekannt ist. 

Bei den Indern tritt das Gesagte besonders deutlich hervor. 
Sie glauben in den Zeichnungen des Mondes das Bild eines 
Hasen zu selien und nennen den Mond darum gagin, gagadhara, 
gagabhrit, den mit dem Hasen Versehenen, den Hasentrager (von 
gaga der Ease). Die Hasen gelten als die Untertanen, die Tiere 
des Mondes; sind ihm heilig. Wer sie stort und verletzt, be- 
ieidigt den Mond. Auf dieser Vorstellung beruht die ebenso 
hiibsclie wie lehrreiche erste Erzahlung im dritten Buche des 
Pancatantra, von den Elefanten und Hasen. Elefanten kommen 
in cine Gegend, wo Hasen wohnen, zertreten deren Wohnungen 
und tbien viele derselben. Da erscheint ein Hase vor dem 
Elefantenkonig und erklart, er sei der im Monde sichtbaie Hase 
Vijayadatta, er komme als Abgesandter des Mondes, den die 
Elefanten durcli Stoning der Hasen beleidigt batten. Er veriangt 
Bufie und Abzug der Elefanten, die ganz erschreckt gehorchenk 

Beziehungen des Mondes zu Hase und Kaninchen finden sich 
noch bei einigen anderen arischen Volkern Sie werden auch 
den Deutschen nicht gemangelt haben Die Russen vermeiden 
strengstens das Essen von Hasenfleisch. Das mufi seinen tieferen 
Grtind haben. Ich vermute, da6 ihnen die Hasen einst heilig, 
und zwar wohl derti Monde heilig galten. 

Auch in Amerika finden wir den Hasen, resp. das Kaninchen, 
in Zusammenhang mit dem Monde. So unzweifelhaft bei den 
Mexikanern, durch ihre Bilderschrift bezeugt. Das „grofie Kanin- 
chen“ Oder der „grofie Hase^' bei den Algonkins und anderen 


1 Benfey, Pantschatantra, Bd. II, S. 226 — 231; auch die Aum. 1034 auf 
S. 488 und Bd. I, S. 349; L, Fritze, Pantschatantra, S. 251 — 255. 

® VgL L. Frobenius, Das Zeitalter des Sonnengottes, S. 356. 

® Der dreibeinige Hase in dem Marchen „Die beiden Bruder“ bei 
E. Sommer ist unzweifelhaftes Mondtier (vgl. Emil Sommer, Sagen, 
Marchen und Gebrauche aus Sachsen und Thiiringen, Erstes lieft, Halle 1S46, 
S. I13 — 121). Vgl. G. Hiising, Iranische Uberlieferung, S. 53—88. l8l. 
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Indianern ist geradezu der Mond, resp. die Figur im Monde 
Audi Kalmtidcen, Tibeter, Chinesen, Japaiier sehen im Monde 
einen Hasen 

Dtirfen wir solche oder ahnlicbe Vorstellungen ftir altarisdi 
halten, und bedenken wir ferner, dab die Dotter des Eies gewib 
ebenso als Abbild des Mondes, wie als Abbild der Sonne gefafit 
werden kann dann erklart sich die Vorstellung vom Osterhasen 
miter der schon mebrfadi erwahnteii Voraussetzung, dab dem 
arischeii Sonnenkult ein iilterer Mondkult vorausgegangen. Es 
war ursprlingiich der Mondbase, der die Mondeier legte. Und 
diese Verbindiing war so fest, dab sie aucb dann noch besteben 
blieb, als die Eier langst schon zu Sonnensynibolen geworden waren. 
Ja, sie blieb besteben bis auf den heutigen Tag, wo die Eier aucb 
lange schon nicht mehr als Sonnensymbole lebendig sind, vielmehr 
unter allerlei anderen Erklarungen, oder aucb ganz ohiie eine Er- 
klaruiig, mit dem Ostertage verbiinden werden. Der alte Branch 
und die fast narrische Vorstellung vom eierlegenden Hasen leben fort. 

Die Letten bereiten, wie wir oben gesehen haben, zu Johannis 
einen zweifellos sebr altertiinilichen Quarkkiise, mit neun Ecken, 
der aucb im Liede besungen wird (vgl. oben S. 38 1 — 383). Die 
Neunzabl deutet auf den Mond, die neun Tage der altarischen 
Mondwoche. Jetzt haftet der Kase aber an dem Sonnenfeste, der 
Sommersonnenwende. Auch dieser Widersprucb erklart sicb unter 
der Aiinahme einer Ubertragung vom alteren Mondkulte her auf 
den jtingeren Sonnenkult. Der alte Mondfestkilse ware dann eben 
spater zum Sonnenfestkase geworden. 

^ Vgl. Paul Ehrenreich, Die allgemeine Mythologie und ihre ethno- 
logischen Grundlagen, Leipzig 1910, S. 147. 185. 244. 246. 

2 Vgl- L, Frobenius, Zeitalter des Sonnengottes, S. 356. G. Schlegel, 
Uranographie chinoise, S. 607. Paulus Cassel, Aus dem Lande des 
Sonnenaufgangs, Japanische Sagen, S. 19 — 45. 

® Manche Symbole konnen ihrer Natur nach ebenso den Mond wie die 
Sonne bedeuten, so Rad, Diskus, Bali, Apfei, Ei. Es kommt auf die Um- 
stande an, ob das eine oder das andere wahrscheinlicber ist. Auch manche 
Tiersymbole, z. B, Pferd, Rind, Vogel, finden wir in Verbindung mit beiden 
grofien Gestirnen (vgl. E. Siecke, Mytholog. Bibl. VIII, i, S. 43—60). Der 
Hase aber kommt meines Wissens iiberall nur im Zusammcnhang mit dem 
Monde vor. 
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Ein merkwtirdiger Braucli, den wir friiher erwahnt und mit der 
Sonne in Ziisamraenhang gebracht haben, ist das sog. Kalber- 
quieken in Westfalen und Mecklenburg, dem entsprechende Brauche 
in Scliweden zur Seite stehen. Ein Schlagritus — „Schlag mit der 
Lebensmte^' wiirde Mannhardt sagen — , den Adalbert Kuhn 
schon in seiner „Herabkunft des Feuers und Gottertrankes^^ 
zweifellos richtig mit einem ahnlichen indischen Brauche in Zu- 
sammenhaiig gebracht hat. Das Wesentliche des deutschen 
Branches bestand darin, dal3 zu Friihlingsanfang, am i. Mai, bei 
Sonnenaufgang der Hirt ein Vogelbeerbaumchen, auf das die 
ersten Strahlen der Sonne fallen, mit einem Ratz abschneidet, um 
damit nachher die Kalber zu schlagen. Auch Eier und Butter- 
bliimen kamen dabei zur Verwendung als Verzierung des spMer- 
hin im Hofe aufgepflanzten Baumchens. Den Zweck des Ver- 
fahrens sprachen deutlich die dazu gesprochenen Verse aus : 
„Quiek, quick, quick 1 Bring Milch in den Striek^^ (d. h. in die 
Zitze). Die Milch in den Kiihen sollte wachsen und schwellen. 
Friihlingsanfang, Sonnenaufgang bezeugten den Zusammenhang des 
Branches mit der Sonne; Eier und Butterblumen schienen das 
zu bestiitigen k 

In Indien beginnen die altesten Ritualbiicher, die Yajurveden, 
gerade mit diesem, hier sakral stilisieiten Brauche. Der Zweig 
eines Palaqa- oder Qami-Baumes wird abgeschnitten, und man 
schlagt mit ihm die neben den Kiihen stehenden Kalber und treibt 
sie von ihnen fort, in dem man spricht: „Zur Saftfiille dichl zur 
Kraftfiille dich ! — Lafit schwellen, ihr Kiihe, fiir die Gotter, ftir 
Indra den Anteil!'^ usw. Auch hier soli offenbar das Wachsen 
und Schwellen der Milch in den Kiihen bewirkt warden. Nur 
ein sehr auffalliger Unterschied besteht zwischen dem indischen 
und dem germanischen Brauche. In Indien ist es das Neu- und 
Vollmondsopfer, das regelmaJSige und einfachste Mondfest oder 
Mondopfer, bei dem derselbe geiibt wird, wahrend er in Deutsch- 
land wue auch in Schweden als Friihlingsbrauch, als Sonnenbrauch 
hervortritt. Das ist um so mehr bedeutsam, als es sich in diesem 


^ Vgl. oben S. 298 ff. 
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Falle nicbt um das feierliche Somaopfer handelt; sondern das ein- 
fachste mid darum vermutlich alteste Mondopfer, das wesentlich 
in einer Darbringnng von Milch iind Kuchen besteht und sick 
allmonatlich, entsprechend dem Wandel des Mondes, wiederholt. 
Die alten Ritualbiicher bekunden die Wichtigkeit des Opfers auch 
dnrch den schon erwahnten Umstand, dafi sie mit der Schilde- 
rnng gerade dieses Opfers ihre Darstellung beginnen. 

Wollen wir annehmen, dafi liier ein alter Sonnenbrauch von 
den Indern auf das einfachste, allmonatlich wiederkehrende Mond- 
opfer iibertragen worden ware? Es ist wenig wahrscheinlich* 
Die umgekehrte Annahme, die alles Vorausgeliende wieder be- 
statigen wiirde, empfiehlt sich ohne Zweifel in viel hoherem Grade* 
Und dies insbesondere auch darnm^ weil der klar ausgesprochene 
Zweck des Branches — das Anschwellen der Milch in den Kiihen 
— aufs deutlichste mit dem noch heute kraftig fortlebenden 
Volksglauben zusammen stimmt, der in so mancherlei E'orm das 
Wachsen und Gedeihen, die Fruchtbarkeit mit dem wachsenden 
Monde in Zusammenhang bringt mid von ilim abbangen laBt. 

„Der Monat ist des Jahres Bild^^ — sagt das alte Lied von 
der Hochzeit der Sonnentochter mit dem Monde im Rigveda 
(lo, 85, 5) \ Was an Werden, Vergehen und Wiedeiwerden im 
Kleinen am Monat, am Wandel des Mondes sich wahrnehmen 
Mfit, das ist ein Abbild des grofieren Werdens, Vergehens und 
Wiederwerdens, das der Umlauf und Ablauf des Jahres mit Steigen 
und Sinken der Sonne uns vorfiihrt. Es kann kaum ein Zweife! 
dariiber bestehen, dafi die Beobachtung vom Kleineren und Ein- 
facheren, leichter zu Uberschauenden, zum Grofieren, Kompli- 
zierteren, schwieriger zu Erfassenden auch in diesem Falle verge- 
schritten ist. Der Mond ist der erste und alteste Zeitmesser. 
Vom Mondkalender ist man zum Sonnenkalender vorgeschritten. 
Mondbrauche konnen darum leichtlich den Ausgangspunkt fiir 
Sonnenbrauche gebildet haben, wahrend die umgekehrte Annahme 
schwieriger ist. Fur ein groBeres Alter des Mondkultus spricht 
vielleicht auch gerade der soeben angefiihrte Umstand, daB das 


^ sdmdadm md'sa a kritih eig. der Jahre Gestalt ist der Monat 



1 st dem Sonnenkult der Arier ein alterer^Mondkult vorausgegangen ? 669 

Neu- und Vollmondsopfer in den indischen Ritual biichern an der 
ersten Stelle steht. Sonst erscheint es keineswegs als besonders 
hervorragendes Opfer, das den anderen Opfern uberlegen, einen 
Vorrang vor ihnen beanspruchen konnte. War es aber das alteste 
Opfer, dann erklart sich diese- Stellung. 

Wir haben Vishnus hocbste Stapfe wohl mit Recht mit der 
FuBspur des Rosses zusammen gebracht, in welcher nach dem 
lettischen Liede Uhsing, der Gott “der aufsteigenden Fruhlings- 
sonne, Bier braut 1 st Vishnu doch auch Sonnengott, ist das 
RoB doch fest genug mit der Sonne verbunden und heiBt es 
doch im Rigveda (i, 154, 5): „An Vishnus hdchster Stapfe ist 
des Methes Born.“ Die Zusammengehdrigkeit des indischen und 
des lettischen Ratsels scheint mir einzuleuchten ; weniger deutlich 
ist die Frage, welche Anschauung wir mit der FuBspur des Rosses, 
der FuBspur des Vishnu verbinden sollen. Der Hohepunkt des 
Tageslichtes, so meinte Roth, rniisse wohl des Sonnengottes Vishnu 
hochste Stapfe sein. Wahrzunehmen ist da nichts, am wenigsten 
des Methes Born. Erinnern wir uns aber dessen, daB der Mond 
das unerschdp niche himmlische RauschtrankgefaB ist, also doch 
wohl gewiB des Methes Born genannt werden kann, dann drangt 
sich die Vermutung auf, die Arier mochten am Ende den Mond 
selber oder die Zeichnung im Monde als FuBspur eines himni- 
lischen Rosses sich gedacht haben. Das Trinken des Rauschtranks 
aus gehohlten Rosseshufen konnte damit zusammenliangen, ebenso 
wie auch die Sagen von wiinderbaren Rossen mythischer Helden, 
deren Huftritt Quellen entspringen lafit Das begreift sich aber 
nur dann, wenn hinter den Sonnengottern Vishnu und Uhsing 
altere Mondgottgestalten stehen. 

Wir haben die R tick kehr des Agni wie des Apollon als 
Neubeginn der Sonnenzeit des Jahres im Friihling gefaBt; und 
wir waren dazu berechtigt, im Hinblick auf die Einteilung des 
Jahres bei Indern und Griechen, in eine Zeit, wo jene Gotter 
da sind, wirken und walten, und eine andere, kiirzere Zeit, wo 
sie feme weilen und anderen Gottern — Rudra, Dionysos — das 
Regiment liberlassen Aber konnte nicht ganz gut jene Riickkehr 

^ Vgl, L, V. Scliroeder, Mysterium xind Mimus im Rigveda, S. 205ff. 
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des Agni- Apollon urspriinglich das Neiilicht des Mondes 
gewesen sein? erscheint dieses nicht noch deutliclier als eine 
wirkliclie Wiederkehr des Lichtes, nach dem Dunkel, aiis dem 
Dunkel? ist es nicht tatsachlich viel bestimmter wie der Frlihlings- 
anfang ein wirklicher Neubeginn des Lichtes? 

Die I ns el, von welcher die Feuergdtter Agni, Apollon mid 
Loki herstammen, aus der sie geboren werden, haben wir auf 
die im Luftmeer schwimmende Wolkeninsel gedeutet, aus der das 
Feiiei als Blitz heraus fahrt. Aber konnte nicht auch der Mond 
als eine Insel gefabt werden, die im I-Iimmelsraume, im Himmels- 
oceane schwimmt ? Ist er nicht tatsachlich schon so gefaSt worden ? 
Fiir solche Anschauung zeugt eine pythagoraische Katechese, nach 
welcher die „Inseln der SeligeiV^ in Sonne und Mond zu erkennen 
waren Also Inseln im Himmelsmeere, auf denen die seligen Abge- 
schiedenen wohnen. Am Monde aber diirfte auch diese Vorstellung 
in erster Linie haften. Nach indischer Anschauung ist ja gerade 
er der Aufenthaltsort der Seelen, die von dort wieder zur Erde 
zurlickkehren konnen. Also gleichsam die hirnmlische ToteniuseL 

Agni und Loki aber werden nicht nur als Inselsohne, sondern 
auch als Nadelsohne gekennzeichnet. Lokis Mutter wird nicht 
nur Laufey „die Laubinsel^ genannt, sondern auch Nal „die 
Nadel“ *, und Agni, gerade der riickkehrende, bei seiner Riickkehr 
gefeierte Agni wird saucika genannt, von sue! „die Nadel“ Wie 
reimt sich das zusammen? Die Sonne bietet keinen iVnhalt dafiir, 
wohl aber konnte man ihn beim Monde suchen. LaBt sich die 
Mondsichel doch wohl auch als Nadel oder Able fassen, zumal 
wenn man an die altesten, primitivsten Nadeln aus Knochen und 
Fischgraten denkt. Wenn die Mondsichel bis zum Vollmonde sich 
auswachst, dann mochte das am Ende wohl als Entstehung des 
Mond-Feuers aus der „Nadek^ gefaBt werden. Es ware das die 
erste einleuchtende Erklarung dieser miitterlichen „Nadekk 

^ Bei Jamblichos, V. P. 82, wird dem Pythagoras die Katechese in den 
Mund gelegt: rl icFTiv at jLiayAQcov vyaot; /jXiog^ osX'ijvrj „Was sind die 
Inseln der Seligen? — die Sonne, der Mond“. 

® Vgb L. V. Schroeder, Mysterium und Mimus im Rigveda, S. 320 ; oben 
S. 556. 
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Noch mehr aber werden wir in solcher Deutung bestarkt, wenn 
sich iins dadiirch noch ein grofieres und wichtigeies Ratsel lost. 
Ein hochst seltsamer, zweifellos schon urarischer Mythus, an dem 
wir gerade das Irrationale dieser Gebilde uns anschaulicli machten, 
berichtet davon, dal5 der Feuergott in Tiergestalt in das Wasser 
hinein fahrt, aus dem er dann wieder heraus fahrt oder heraus 
geholt wil'd. Agni fahrt in Gestalt verschiedener Tiere in das 
Wasser und birgt sich darin, bis die Gotter ihn da linden ^ und 
zur Riickkehr bewegen. Apollon fahrt als Delphin in das Meer, 
geleitet die Kreter nach Krise und fahrt dann als Feuererscheinung 
wieder aus dem Wasser heraus, um die heilige Flamme an der 
fortan ihrn geweihten Stiitte zu ziinden. Loki fahrt als Lacks ins 
Wasser und birgt sich darin, bis die Gotter ihn fangen. Das 
Verloschen eines Feuerbrandes im Wasser, das Herausfahren des 
Feuers aus dem Wasser der Wolke — schien im Hintergrunde 
dieser mythischen Erzahlungen zu stehen Die Tiergestalt, zumal 
die Fischgestalt des Gottes blieb dabei unerklart. 

Wie aber nun, wenn wir wiederum den Blick auf den Mond 
und seinen Whandel richten? Kann die Sichel des Mondes nicht 
auch als ein Fisch aufgefalit werden? Das ist nicht nur sehr 
moglich und denkbar, sondern es ist uns geradezu bezeugt, und 
zwar bei den Iraniern, den Persern, die vom Karfisch fabeln, der 
den Haoma bewacht, den mythischen Rauschtrank der Perser, der 
dern indischen Soma entspricht Der Karfisch, wie Georg Hiis in g 
dargelegt hat, vertritt die erste, resp. die dritte MondwocheA 
Wir kdnnten auch sagen „die Karfische“ denn sie werden auch 
in einer Mehrzahl (9 oder 10 ) gefafit. Da Haoma und Soma 
identisch, dieser aber der Rauschtrank im Monde ist, liegt nichts 
naher als die Annahme, da13 wir den Karfisch als die Sichel des 
Mondes zu deuten haben. Wenn der Mond abnimmt nnd die 
Sichel endlich ganz verschwindet, dann ist der Fisch in dem 
Schwarzmond verschwunden, dieser aber wird als ein Born, ein 
Wasser, ein See gefal3t. Im Wasser also hat sich der leiichteiide 

^ Vgl. oben S. 522 IT. 557. 

- Vgl. Georg Husing, Die iraaischc Ubcrlieferung und das arische 
System, Leipzig 1909, S. 29. 59. 174. 195. 200. 
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Fisch, der Lichtgott als Fisch verborgen, nnd ans dem Wasser 
kommt ei dann nach den drei dnnklen Nachten, den Epagomenen, 
wieder als schmale leuchtende Sichel, resp. wieder als Fisch heraus. 
Der seltsame Mjthus hatte bier eitie wirklich einleiichtende Grund- 
lage. Ein grofies Ratsel ware damit gelost, 

Verbalt es sich so, dann wiirde man aiich begreifen, warum 
gerade der Fisch seit alters in so weitem Umfange als Symbol 
des Gluckes, des Wachstums, der Fruchtbarkeit gilt 1st doch 
mit dem Monde und seinem Schwellen und Wachsen, in weitem 
Umfang, gerade auch bei arischen Volkern die Vorstellung des 
Gedeihens, der Fruchtbarkeit, des Wachstums, des Segens nnd 
Gluckes verbunden. Das ist so bekannt, auch in unserem Volke, 
dafi es kaum besonders belegt zu werden braiicht Wird die 
Mondsichel als Fisch gefaSt, dann leuchtet es ein, daS auf diesem 
Wege der Fisch zum Symbol der Fruchtbarkeit, des Gluckes und 
Segens werden konnte. 

Auf dieser uralten Grundlage ruht aller Wahrscheinlichkeit nach 
auch die Heiligkeit des Fisch es in vorderasiatischen, besonders 
syrischen Kulten und Mysterien Und, was wichtiger ist, es 
konnte darauf auch der Fisch als Symbol Christi zuriickgehen, 
vielleicht gerade durch die Mysterien vermittelt. Die Erklarung 
dieser Vorstellung aus den Buchstaben des griechischen Wortes 
fiir „Fisch^^ — 1%'d'vg — ist jedenfalls sekundar. 

Dabei verdient eine auffallende Ubereinstimmung nachdenkliche 
Beachtung. Wie der Mondfisch im dnnklen Brunnen des Schwarz- 
mondes verschwindet, um nach Abiauf der drei Epagomenen 
leuchtend wieder daraus hervor zu kommen, so ersteht der ge- 
kreuzigte Christus am dritten Tage aus seinem Grabe. Es erscheint 
ganz glaublich, daS diese Analogic das Ihrige dazu beitragen 


^ Vgl. R. Pischel, Der Ursprung des christlichen Fischsymbols, in den 
Sitzungsberichten der Kon. Preufi. Ak. d. Wiss., philos. histor. KL, i i,Mai 1905. 
J. Scbeftelowitz, Das Fischsymbol im Judentxim und Christentum, 
Archiv f. Religionswissenschaft Bd. XIV, 1911, S. i — 53; 321 — 392. 

2 Vgl. F. Cumont, Die orientalischen Religionen im romischen Heiden- 
tum (deutsch von G. Gehrich), Leipzig und Berlin 1910, S. 137 fh; 283 ff., 
Anm. 36 u. 37. 
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konnte, den Fisch zum Symbol Christ! warden zu lassen. Sie 
stimmt jedenfalls genauer als die Jonaserzahlung. 

Vielleicht lost sich anf diesem Wege aber auch noch ein merk- 
wiirdiges Ratsei der Gralsage. Der kranke Fischerkonig als Herr 
der Gralsburg ist noch unerklart. Dafi die Gralvorstellung vora 
Monde ihren Ausgang genonimen, darf als feststehend gelten. 
Bot die Mondwelt aber auch das Bild vom Fisch und Wasser, 
fabelte man von dem Fisch e, der in jenem Wasser sich birgt, 
darin gesucht, gefunden, gefangen wird, dann mochte der Herr 
jener himmlischen Burg wohl zum Fischerkonige werdeii, zum 
Konige, der zugleich ein Fischer ist. Und die Krankheit? — 
Gerade der Mondgott erscheint ja — wie Dionysos — als ein 
verstiimmelter^ zerstiickter, der wieder lebendig, heil und gesund 
wird. Gerade in den Mysterien war wohl diese Vorstellung lebendig. 
Das Bild des Schwerkranken, der wieder heil und gesund wird, 
liegt da nicht so fern. Und wurde die Mondsichel auch, wie 
unzweifelhaft ist, als Waffe gefafit, dann ergab sich leicht der 
Gedanke, dafi die Wiederkehr, die Wiedergewinnung dieser Waffe 
die Heilung des Kranken bedeutete. 

Mit diesen Andeutungen miissen wir uns hier geniigen lassen. 
Fin naheres Eingehen wlirde allzu weit fiihren. So viel scheint 
klar zu sein, da6 Sonne und Mond nicht nur im Mythus, sondern 
ebenso auch im Kultus unserer Vorfahren lange mit einander ge- 
rungen haben. Dem Monde und seiner Verehrung muh dabei 
wohl das hdhere Altertum zuerkannt werden, wahrend sich nach- 
mals die Sonne kraftvoll in den Vordergrund drangt. Dies Ver- 
hilitnis im einzelnen zu klaren, nach Zeitraumen und Vdlkern zu 
ordnen, ist eine Aufgabe, die wir der weiteren Forschung iiber- 
lassen miissen. 


DREIEINHEIT DER LEBENSMACHTE IM MONDE. 

Haben wir recht damit, die Riickkehr des Agni-Apollon letzten 
Elides auf das Neulicbt des Mondes zuriickzufiihren, dann sahen 
unscre Vorfahren im Monde den Urquell des Feuers und Lichtes 
ebenso wie den Urquell des befruchtenden, lebenskraftigen Nasses, 
AR IL 43 



674 


Schlufibetrachtuiig. 


des Wassers, des Rauschtrankes. Die Sichel des Mcndes scheint 
aber auch als ein himmlischer Phallus gefafit und gedeutet worden 
zii sein, wie schon E. S i e c k e dargelegt hat Dem Phallus 
eines Stieres sieht sie tatsachlich ahnlich, wie auch iioch anderen 
tierischeii Phallen. Der Mond gait auch als Wohnort der ab- 
geschiedenen Seelen, die mit Vorliebe pluillisch gedacht wurden 
Daraus ergibt sich die bemerkenswerte Tatsache, da6 die drei 
grofien Lebensmachte, deren Kult die altarischen Lebensfeste ge- 
weiht waren — Feuer, Wasser, Zeugung — im Monde sich alle 
vereinigt vorfanden ; da6 also der Mond gewissermalSen eine 
Dreieinheit dieser groBen Lebensmachte darstellte. 

Dieser Umstand macht es, wie mica dlinkb ncch wahrscliein- 
licher, daB die Lebensfeste der arischen Urzeit iirspriinglich in 
erster Linie dem Monde gaiten, der die drei groBen, gefeierten 
Lebensmachte in sich vereinigte. Man suclite iiiicl sah dieselben 
gewiB auch damals schon in anderen Naturerscheinungen, aber 
doch nirgends so vereint, wie in der still geheimnisvoll sich 
wandelnden Erscheinung des Mondes, dessen stets sich erneuendes 
Wcrden, Waclisen, Abnehmen, I-linscimiden und Wiederwerden 
ein hirninlisclies Abbild des Lebens darstellt. Urqiicli und Abbild 
alles Lebens — so erschien wohl der Mond den Denkern der 
friihesten arischen Urzeit, bis zu der wir mit unseren Betrachtungen 
vorzudringen wagen kdnnen. Wann das der Fall war, — die 
iiahere Zeitbestimmung ist unmdglich. Niir relativ lalBt sie sich 
geben, Wir mllssen uns an dem Ergebnis genligeii lasscn, dab 
liinter dem Sonnenkulte der Arier ein ncch iilterer Mondkult steht ; 
dafi Naturverehrung und Lebensfeste der Arier iirspriinglich in 
erster Linie mit dem Monde sich beschaftigten und ihm geweiht 
waren, bis das kraftigere Licht der Sonne den bleichen Herrscher 
des Nachthimmels erfolgreicli in den Hintergrund drangte. 

^ Vgl. E. Siecke, Hermes der Mondgott (Mythol. Bibl. II, i), S. So — 83. 

“ Vgb E. Wiudisch, Buddhas Geburt, Leipzig 1908, S. 65 ff. L. v. 
Schroeder, Mysterium mid Mimus, S. 19 ft'. 54 ff. 125. Niiheres in dem 
dritten Bande dieses Werkes. 
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bild des Phallus 282 A, Baum 
und Hiitte 288, sakral stilisiert 
beim indischen Opfer 286 
bis 288, Tragen und Auf- 
pdanzen eines Baumes 264, 
Baum auBer dem Opferpfosten 
beim Agnishtoraa 210. 

Baresman 304. 

Barons- Wissendorf 125, 127 A. 

Bart des Thorr und des Indra 627. 

Barth, A. 500. 

Bealtine, Beltein, Baltein 232, 
377, 380. 

Beaugeln, rituelles 322. 

Beda 36. 

Begattung, rituelle 318, Brauch 
der Urzeit 330, 337. 

Beginn und Abschlufi des Tages 
in besonderen Gdttergestalten 
ausgepr^t 59. 

BegieBen bei Friihlingsfesten 
254. 

Begrtifiung der Sonne bei ari- 
schen Volkern 99 — 102, mit 
Palmzweigen 306, ein Rest 
der Naturverehrung 460. 

Behourdis 357. 

Belen, Belin 233. 

Benfey 445 A, 665 A. 

Bent, Th. 146, 21 1 A, 434. 

Bergk 519. 

Bertram 427 A, 432 A. 
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Beschimpfen der Piimgcali durch 
den Brahmacarin 317. 

Besen, brennende, in die laift 
geschleudert 235. 

Bestreuen des Bodens mit 
Blumen; Hen u. dgL 307 
bis 309. 

Bewegungszaiiber 112 , 113, 339 
bis 362. 

Bbrigu 4S6, 526, 529, 567. 

Bhiijyu 443. 

Bielenstein, A. 48, 53, 123, 130, 
236 A, 265 Aj 270, 328, 367, 
381 A. 

Bier mid Met 386. 

Bilder und Geschichten vom 
Mond anf die Sonne iiber- 
tragen 658. 

Birke niit Frauenkleidern be- 
hilngt 252, 282. 

BUtzabwehr 305. 

Bliimenrad beim Vishnufeste in 
Malayalam 274. 

Blut des Eichbauras 50, 51. 

Bock als Opfertier 377. 

Bockshorn , Bockshornbrennen 
377 * 

Boeder 310 A, 320 A, 58 1, 616. 

Bonefire 3 7 6 A. 

Bootfahren der Sonne 49. 

Bootvorsteliung dem Mond eigen- 
tumlich 663. 

Bopp 405. 

BoMc 41, 65. 

Bradke, P. v. 490. 

bragr 96. 


brahman, = flamen 94, Spnich 
und Gebet 95. 

Brautbali 177. 

Brautlager auf dem Ackerfelde 

324- 

Brautmaien 281. 

Brautrnarkt 328. 

Brautschaft und Hochzeit einer 
Lichtgottin^ ein Mythus der 
arischen Urzeit 424. 

Brautschau 328. 

Brautschleier der Hera darge- 
bracht 410, 

Brehze 332 A. 

Brei als Opfer 20S, 381. 

Breitopf, unerschopflicher 662. 

Brennnesselkuchen am Sonn- 
wendabend 640. 

Brihat-Sang 243, dcin Tndra, 
geweiht 632, mit Trommel - 
schlag eingeleitet 244. 

Brising, norw. u. aisl. Feuer 563, 
Bezeichniing des Johannis- 
feuers in Norwegen 236,332 A . 

Brisingamei 1 3 2 2 A , 562. 

Brunnen, FiiUern des B. 57 7 A. 

Brunnenfeste 242, 260. 

Brunnenreinigung 261. 

Buddeli 296. 

Bugge, S. 552. 

Bukatios, Herbstmonat 216. 

Burner ang 623. 

Biindel von Baumzweigen, Ba- 
resman, im A vesta 304*f^ 

Burgbrennen 228. 

Burnouf, E, 466. 
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Caarofest in Australien 336. 
Castores, die beiden Dioskuren 

457 A. 

gagadhara, ^agabhrit 665. 
Casar 460 A; 546. 

Calendeaii, caligneau, eichener 
Klotz 226. 

Cashala, kranzartige Einfassiuig 
am Yupa 189. 

Cassely P. 666 A. 

Castren 98. 

Caterva 356. 

Chalendal 226. 

Chandogya- IT pan isliad 104. 
Charitcn mid Apollon 517. 
Chors 40, 64. 

Chridiglade mid Else aiif dem 
Scbleifrade 251, 329. 
Christliches in altheidnischen 
Liedcrn der f..etten 47. 
Comjiadre 328. 

Confarreatio 420. 

Consevius, Beiname des Janus 31. 
Cliche de Noel 226. 

Ciilin, Sx; 348 A. 

Ciimont, F. 672. 

Curtius 19, 405, 406 A. 

Daiva-Ehe 209 A. 

Dahl, W. 41 A. 

Daksbina-Feuer, ein Abwehr- 
feuer 488. 

Davids T anz i o 9 A . 

Dazbog, Konig Sonne, Sohn des 
Svarog 39, 64. 

Deckcn des Tisches mit Heu 3x1. 
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Delos und die Gebiirt Apollons 
51S, 519. 

Delphi 506, 507. 

Delphinien in Athen 216. 

Denis 385. 

Dharma-Raja 202. 

Dialoge im Rigveda 318. 

Diksha 249. 

Dimanche des brandons 121,327. 

Dingeln 295. 

Diodor 457. 

Dione 413. 

Dionysos und Apollon in Delphi 
214. 

Dioskuren 24,438 — 458, D. und 
Agvinen 447, 452, Teilnehmer 
an der Argosfahrt 454, D. 
und Asklepios 450, Fliigel der 
D. 450, bei den Kelten ver* 
ehrt 457, ihnen weiBe Lammer 
geopfert 450, ibre V ermahlung 
mit den Leukippiden 456, in 
der bildenden Kmist meist 
mit ihx'en Pferden dargestelit 
448, sie sind Retter iind 
Heifer 448, 449, in Rom 
fremd, aus Griechenland ein- 
gedrungen 456, die Schlange 
ihr Symbol 449, ihr Stern- 
charakter 451, 452. 

Diskus (cakra), Attribut des 
Vishnu 1 61. 

Diskuswerfen, der Griechen 160, 
primitives D. in Li viand 163. 

Djuldjul 254. 

Dobrowsky 246. 
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Dodola 254, 343. 

Doebner, Th. 13 1 A. 

Dolayatra, indisches Schaukelfest 
202. 

Domatites 587. 

Donar (Thunar) 609, D. und 
der Johannistag 248, D. und 
Ostara 249. 

Donner, zum Brihatgesang ge- 
horig 243, 

Donnergott fahrend 6 1 1 . 

Donnerguge (Donnerpuppe), der 
Hirschkafer 614. 

Donnerstag 609, besonders heilig 
615, 616, 618. 

Donnersleine, in Telemarken 
verehrt 615, 635. 

Doppelgesichtigkeit des Janus 30. 

Doppelwirkung, der Vegetations- 
braucbe, fordernd und ab- 
webrend 305, 309 A, des 
Schankelns 346, der Schein- 
kampfe 358; der Wasser- 
brauche 242, des Feuers 227, 
241. 

DreifuB 504. 

Druiden 95, 

Diingerfuhr, volksfestartige 328. 

Dusburg, P. V. 460. 

Dyaus-Varuna, Indra, Rudra- 
^iva: Tyr, Thdrr, Odhin 625. 

Eber, des Freyr 377, dem Helios 
mit Zeus dargebracht 377, zur 
Weihnachtszeit geopfert 377. 

Eberesche 269. 


Eccard 233, 572. 

Ehefrau, die junge, um den Herd 
herum gefiihit 574? 59^; 59i* 

Ehepaar, das ideale himmlische, 
im Flamen Dialis und seiner 
Frau verkorpert 4204 

Ehrenplatz auf frischem Stroh 
3 1 1 A. 

Ehrlich, H. 419, 541 A. 

Ehrungen und Spenden fiirs 
Herdfeuer 574 — 579. 

Ei, Symbol der Sonne 184, 250, 
664, Symbol der Schopfung 
und Fruchtbarkeit 183, als 
Geschenk und Opfergabe 184, 
Eier am Maibaum 285, als 
Baumschmuck 283, in eine 
Eiche geiegt 250, 369, am 
Briinnenrande 261 A, Rollen 
und Werfen von ITiern 182 
bis 185. 

Eiche, dem Donner und Ge* 
wittergott heilig 250, 603, 
609, 614. 

Eichhornchen, dem Thunar ins 
Feuer geworfen 635, zu 
Ostern gejagt 638, 

Eichochse, Hirschkafer 614. 

Einsegnung des Meeres in Ost- 
ende 262. 

Eiresione 277, 279. 

Ekstase durch Bewegung erzeugt 
108. 

Eldborgs Skal trinken 575. 

Eiementargeister in der Ur- 
mythologie 628. 
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St. Elmsfeiier 451. 

Engelfeier, grofie 642. 

Eos 16 x\, 26, 63, 65, a!s Tanze- 
rin 72j hat ein krokosfarbiges 
Gewand 51, nicht besonders 
gefeiert 213. 

Eostormonatli 36. 

Eostre 36, 63. 

Erbsen beim Johannisfeuer 381. 

Erckert, v. 387. 

Erdpauke 633. 

Erigone 14 1, 144. 

Erklettern des Maibaums 191. 

Erntehahn 284 A. 

Erntemai 276, 369. 

Erntezauber 305. 

Etaga 38. 

Fackehi, das Sonnenfeuer an- 
deutend 378, Sprung mit 
brennenden Fackeln diirchs 
Feuer 229, in die Luft ge- 
worfen Symbol des Blitzes 239, 
Fackelschwingen 234, Fackel- 
tragen 234. 

Fackelabend oder Funkensonn- 
tag 373- 

Fagrahvel 37, 66. 

Fahren mit Rindern das Altere 

68 . 

Fahren imd Schaukein als 
magische Kraft 343. 

Faminzyn 39 A, 40 A, 460, 

579A. 

Faustkampf zu Ehren der Artemis 

35 ^- 


Feder, goldene 663. 

Feld t, A. 49, 122, 124, 127 A, 
131, 132, 382. 

Fell, Kampf um ein weiBes 
rundes F. 79, 352, als SchieB- 
scheibe 172, Fell, Kleid, 
Gewebe als Bild der Nacht 78. 

Fenriswolf 565. 

Feriae Latinae 148, 149, 648, 
649. 

Feronia 223 A. 

Festfeuer im Friihling 21 1. 

Festus 544 A. 

Feuer, Anschauen durchs F. 
322, die Uberreste festl. F.- 
schlitzen vor Blitz und Hagel 
600, durch ein Brennglas 
erzeugt 230, durch ein SchifF 
aus Delos geholt 507, Ewiges 
F. der Vesta 543, zu Ehren 
des Gewittergottes 645, F. 
der Friihlingsfeste keine alten 
Opferfeuer 201, Fiittern des 
Feuers 365, 576 — 579, F. 
und Gottertrank 655, Herab- 
kunft des F. 487, irdisches 
und himmlisches F. 466, 481, 
Symbol des Lichtes und der 
Laiiterkeit 85, 493, Laufen 
mit nackten Fiifien liber das 
F. 224, Mond vereinigt Feuer, 
Wasser, Zeugung 674, als 
OpferfeuerVermittler zwischen 
Menschen und Gottern 469, 
F. als Orakel 494, 509, in 
der kathol. Kirche zu Ostern 
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neu entziindet 230, zu Ehren 
des Perkunas-Pehrkons 603, 
dem Rudra entziindet 204 A, 
dutch Quirlung gewonnen 655, 
Sohii des Aluiramazda 493, 
Feuer und Sonne 81, 82, 
86, 164, 198, 199, 238, 

3657 471, 4737 5497 5S1, 

Tanz urns Feuer 235, F. im 
Teuipel der Vesta 277, 544, 
596, Feuer und seine Ver- 
ehrung 466 — 474, Feuer^ 
AVasser, Zeugung 654. 

Feueraltaie, die drei indischen 
482, bei den Mazda -Verehrern 
494. 

F eii erbrauch e 196 — 240, 599, 
doppelter Zweck 241. 

Feuererzengung, in Iiulicn tiig- 
lich geiibt 84, 597, alter- 
tumiiche bei Sonncnfestcn 337, 
239 — 240, als Spiel der 
Knaben 571. 

Feucrfeste, die alten Soiinen- 
fesle 471; alter als die Ge- 
staiten der Feuergotter 569. 

Feuer gewinnung durch Spiel 197, 
198. 

Feuergotter, der Urzeit 58 2 bis 
588; arische F. Ubersicht 587, 
M’ytben von den altaiischen 
F. 585—587; F. der Inder 
475 — 4^9; R'^nier 

489 — 496, F. der Griechen 
und Romer 497 — 545, F. 
der Gerraanen 546 — 578, F. 


bei Slaveii und Litaiiern 579 
bis 581. 

Feiicrlauf, beini Drobede-Fest 
2 74; der Hirpi Soraiii 222. 

Feuerlobgesangopfer der Inder 
209, 210, 377. 

1 'euerradrollen 1 5 6 — 159. 

Feuerriluber und Fciierl^ringer 
198, 5247 528, 566, 5S6, 
587- 

Feiiertopf 504. 

Feuer vereh rung, der Urzeit 471, 
5 89 — 598, ial?)t sich vom 
Sonnenkult nicht treonen 568, 
auf Sonnenk\ilt iibertragen 86, 
59 i* 

Fisch, als Symbol des Gliickes 
iisw. 672, Icbende Fische als 
Opfer fiir Vulcanus ins Feuer 
geworfen 537. 

Fischerkonig, in der Gralssage 
673. 

Fjorgynn und Thorr 629, 

Flachs, Gcdeihen des F. 235, 
237, 296. 

Frank; S. 271. 

Frazer 150, 151A, 342, 371, 
372, 3 S 9 - 

Freyr bei Friichtbarkeitsfesteii 
verehrt 636. 

Fritze 665 A. 

Frobeniiis 665. 

Frucbtbarkeitszauber erst spater 
mit irgcndwelchen Gdttern in 
Beziehung gebracht 633. 

Fritherntefest; Thargeiion 278. 
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F riihlingsfeier 214. 

Fruhiingsfest der syrischen Gottin 
Atargatis 289. 

FruhliDgsfeiierfeste 202, 210, 

3 “ 4 * 

F riihl i ngsmaibaum 369. 

Friihlirtgsreigen der Letten 122 
bis 128, Tanzeriuneii als 
SonnentOcliter bezeichnet 434. 

Fiichse ins Friihliiigsfeuer ge- 
opfert 372. 

P'uen Oder Staupen 296. 

F urt waiigler 504^, 5 o 6 A, 515, 
517 A. 

Fiifistapfe des Pferdes iind der 
Feiierbrand 164. 

F u( 3 ballwettkarnpf am Fastnachts- 
dienstag iSo. 

Fiinketifeuer 227. 

Fitnkenring, Geljack iind Sonncn- 
symbol 379. 

F iiokeri soivntag 227. 

Gadeild 232, 

Gaea 412. 

Garhapat3^a*Feuer 487, 488. 

Garuda 18. 

Garbe, beste, bei der Ernte 352. 

Gebet Moses’ 346. 

Geburtsgottiu Mater Matuta 33. 

Geiger, Yvb 349 A, 385 A, 493 A, 
494 A. 

Generatioiisbrauche 136, 209, 
211, 3^7"“33^? ^53* 

Georgentag 44, 54 ^ ' U 4 ,. 325- 

Gerdhr und FI era 424. 


Germann, W. 204 A. 

Geschlecht der Sonnengotter 
schwankend 35, 60 — 62. 

Gewittergott und sein Kultus 
599 — 651, der indische G. 
621 — 630, der germauische 
608 — 6 2 1 , bei den klassischeii 
Volkern vom Himmelsgott 
nntrennbar 645, sein An tell 
an den Sonnen- und Lebens- 
festen 631 — 651, Gewitter- 
riesen neben dem gewittern- 
den Himmelsgott 630. 

Gewittervorgang als ein himm- 
iischer Zeugungsvorgang 654 

Gharma-Feier 207. 

Gieben von W asser auf den 
Schenkel 322, 323. 

Godhuma cash^la 192 A. 

Goldmann, E. 308 A. 

Goldstiick als Sonnensyrabol 285. 

Golther 35 A, 549, 553, 556, 
561 A, 562 A, 565 A. 

Gotterbild des Indra im Rigveda 
93 A. 

Gottertrank 462, 655. 

Gottessohne 24, 49, Morgen- 
und Abendstern 439, Gottes- 
sohne als Freier 392, die 
Sonnentochter gemeinsam 
heimfiihrend 394, als Braut- 
schatzfiihrer 397, Fahren oder 
Reiten ihre Eigentumlichkeit 
440, zum Wasser, zum Meere 
in Beziehung stehend 438, 
440, 441, Retter und Heifer 
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in der Not 440, lanzen mit 
den Gottestochtern 455. 

Gottestochter 46, 392. 

Gralsage, ilire Wurzel 390, 
Gralsgefafi 465 , Gralsvor- 
steliung 662, 664. 

Grannus, Apollo 34. 

Grasseil am Opferpfosten 290 A, 

Grasstreii bei Griechen und 
Rdmern verwendet 313. 

Gretl 251. 

Grimm 9 A, 35 A, 37 A, 1S6A, 
189 A, 211, 226, 230, 231 A, 
233. 235 A, 250, 271, 371, 
375 A, 544 A, 549 > 

552, 556, 562 A, 563, 565, 
568, S7oA, S7iA, 572A, 
573 A, 57 S, 607, 661. 

Grohmann 579 A. 

Gronaxi, S. 604. 

Grosdanka, Raub der G. dutch 
den Sonnengott 134, 211. 

Griindonnerstag, seine Rolle im 
germanischen Aberglaubeii 
636—638. 

Griiner Georg 253, 332 A, 379. 

Griiner Johann 332 A. 

Gruppe, O. 467 i\. 

Grufi, Urform des Kultus 98. 

Gryse, N. 571, 573. 

Gullinbiirsti 18, 636. 

Haertel 382. 

Haferkuchen beim schottischen 
Maifeuer 380. 

Hagberg, L. 344 A. 


i Hagebaiim brennen 641. 
Hagelfeuer 239, 600, 641 —643, 
christliches H. 642. 

Hagelrad 22S, 239, 600, 641, 
644. 

Hahn , als Attribiit des Mai- 
baums 284, schon in der 
Urzeit gekannt 372, bei den 
Iraniern 370, in Nordeuropa 
370, Hahnenopfer 367, 369, 

371* 

Hailfeuer, Hagelfeuer 22S. 
Hammer des Thorr 610. 
Handkufi als Begriifiung der 
Sonne 100. 

Hansl und Gretl 251, 329, 
Hanusch 246. 

Haoma 349, 385, 463. 

Hari 10. 

Harrison, J. E. 142 A, 146 A. 
Hartknoch, Cin 367 A, 604. 
Hartmann, M. 283 A. 

Haug, M. 444, 

Hase, ein Mondtier 664 — 666. 
Hausfeuer 473, 474, 488. 
Helm, V. 2 1 A, 386 A. 

Heilkraft des Johannisbades 
256. 

Hein, W. 44 A, 133 A, 152 A. 
„Heiraten ausrufen'^ in Welsch- 
tirol 327. 

Helbig 386 A. 

Helena, Flammclien im St. 
Elmsfeuer 451, 

Helios 6, 21, 62, 247, Auge 
des Zeus 2 1 , bekommt ein 



Register. 


Viergespann zum Opfer 2I; 
H. im goldenen Boot 50; 
seine Rinderherden 76. 

Helle 63, 64. 

Hephaestos 530, 531, 587. 

Hera 62, Lichtgottin 404, 405, 
4065 ihre Hochzeit mit Zeus 
das Vorbiid der irdischen 
Hochzeit 407, 408, 409, 

Witweiischaft Heras 4 1 2 
Kult und Kultstatten 410, 
413, H. auf Hohen verehrt 
406, Schutzgottin lasons 406. 

Herabrollen brennender Teer- 
tonnen 158. 

Heraia, Herasia, Herochia 408. 

Herakles und Iiidra 626, 630. 

Herbstbrlluche und Friihlings- 
brauche 369. 

Herbsthahn 284 A, 369. 

Herd, hituslicher 511, 532, 590. 

Herdenschirmer Puslian 33. 

Herdfeuer, vom sonnensymbo- 
lischen Feuer zu unterscheiden 
574, bald mannlich bald 
weibiich gedacht 582, das 
mannliche eine Hypostase 
des allgemeinen Feuergottes 
583, 384, Kult in der Ur- 
zeit 589 — 591, Fiitterung des 
H. S90, 591 hat in Deutsch- 
land keinen besonderen Gott 
574, bei den Mazda-Verehrern 
zugleich Abwehrfeuer 495, 
gewahrt vor dem Blitze Schutz 
644. 
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Herodot 19, 90, 364, 460, 489, 
366, 545- 

Herumwalzen am Maitag und 
zur Zeit der Ernte 325. 

Hesiod 529. 

Hesperiden, Apfel derH. 25, 38. 
Hestia, die Gottin des haus- 
lichen Herdfeuers 531 — 534, 
5^4, 5S7- 

Heu, Bedecken des Tisches mit 
H. zu Weihnachten 309. 

Hexen braten, anziinden 571, 
228. 

Hillebrandt, A. 9 A, 1 3 A, 83 A, 
84 A, 10 1, 104, 105 A, 116 A, 
135A, 161A, 162, 164A, 
165A, 170A, 201, 205, 

248, 317 A, 318, 390, 445, 
462, 482, 590A, 613, 622, 
631, 640, 656, 657. 

Hiramel, und Erde, Gattenpaar 
412. 

Himmelsgott , altarischer , bei 
den Griechen in Uranos und 
Zeus zerspalten 412, in der 
Urzeit wahrscheinlich selbst 
auch Gewittergott 602. 

Himmelsgottin, aus der Sonnen- 
jungfrau erwachsen 417. 

Himmlische Jungfrau als Braut 

392. 

Himmelssohne abwechselnd 
lebendig und tot 454 A, ge- 
meinsam Freier und Gatten 
der himmlischen Jungfrau 
403. 
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liineinwerfen von Krautern oder 
Zweigen ins Johan nisfeuer 274. 
Hinstellen der Gabon auf die 
Opferstreu 313. 

Hirpi „ Wolfe'' 223. 

Hirpi Sorani 91 A. 

Hirschkafer 614. 

Hirse 381. 

Hirtengotter luiter den Sonnen- 
gottern der Arier 90, gi. 
Hoalrad, Hageirad 228. 
Hdchgeziten der Sonne 102. 
Hochzeit, himmlische 392 — 437, 
bei den Letten 57, 392 — 398, 
bei den Slaven 3 98, bei den 
Indern bei den 

Griechen 404 — 413^ bei den 
Rdmern 413—422, bei den 
Germanen 423 — 424, bei den 
Esten und Einnen 425, vor- 
bildlich fiir die irdische Hoch- 
zeit 330, 403, 437, Himm- 
lische Hochzeit im Westen 
stattfindcnd 397, Hochzeit der 
i\riadnc 436. 

Hochzeitsstreii in Indien 309 A. ! 
Holzlocken, sakral-ornameotaie 
Rolle ii9i\. 

Hoizmayer 321. 

Holzspane, Umwickelung mit 
gerollten H. 118, 119. 

Homa = Haoma, s. oben. 

Hoop and pole game, Zeiigungs- 
zauber 340. 

hotar = z6tar 94A. I 

Hrungnir 612. 


Huehueteotl 470, 594. 
Hundeopfer ais Liistrationszere- 
moriie 355. 

Himderennen der Giljaken 

348. 

Hiindeschaukeln im Balkan 'izi 
1 46. 

Hiinziker 142 A. 

Hupfen, Springen, Tanzen und 
Schaukelii 105 — 153, der 

Sonne 71 — 74. 

ii using, G. 20 A, 75 A, 99, 38 7, 
45 ‘T 5 5 9 » t) 5 8 , 671. 

Hutte beiin hicniiciierlobgesaiig 

208, 334. 

Hiittenbaiini, indisdier 288. 
Hvar 6, 19, 62, 64. 

Hjakinthaeri in Spuria 217. 

lason 23, 63, 64, 65. 
limarinen 560. 

Indoiranier hatleii eineri stark 
aiisgebildeten .Feuerkiilt 490. 
Indra, der iiekl des AgniMluoma 
206, 631, lidchstgcreierl beiin 

Mahavratafest 63 i 634, I 

und Pilshan 2.1.3, i. und die 
Sonne 248 A, 634, als Ge- 
wittergott 600, I imd seine 
h elude 621, 622, seiii Speer 

623, I. wie Thorr eiii ge- 
waltiger Esser und Trinker 

624, I. als Wagenfahrer 624^ 

I. verdrangt den Parjanya iind 
ist Rival dcs Vanipa 624, L 
und Th6rr 625—627. 
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Initiationsriten 336. 

Insel, der Seligen 670, des 
Feuergottes 670. 

Irvingj W. 469. 

Jackson 20 A. 

Jagic 43 A. 

Jahresanfangs- iind Fruhlingsfest 
in Indien 203. 

Januarins 32, 

Janus 28 — 31, 145 

Jensen, C. 1 2 1 A, 1 7 8 A. 

Jirecek 10 1 A, 

Johannes 47, 56, Johannchen 
79, 441, Johannes der Taufer 
234, Johannes vor dem Mai- 
baum ins Wasser geworfen 252. 

Johannisabend 266. 

Johannisbad der Kdlner Frauen 
257, 272. 

Johannisbaum 235, 276. 

Johannisfeste, kirchliches Verbot 
234, Brunnenfeste 261. 

Johannisfeuer 234 A, 235, 237, 
573^ ^40. 

Johanniskase, neuneckiger 382. 

Johanniskinder 123. 

J ohannisraannchen 261. 

Johannismorgen in Livland 266 
bis 269. 

Johannistag 640. 

Johannistraktainent 383. 

Johannson, A. 405 A. 

Jodhi 607. 

Jordan 584. 

Jour de brandons 357, 


687 

Judas wird im Osterfeuer vei- 
brannt 231. 

Julbock in Skandinavien 206. 
Juno 413 — 422. 

Jupiter 415, 421, 648. 

Jurjan 125, 127 A. 

Jutribog 1 6 A. 
jyotis 205 A. 

Jyotiragnishtoma, Lichtfeuerlob- 
gesang 205, 248. 

Kabiren 452. 

Kaegi 7 A, 12, 16. 

Kahn, goldener, des Helios 69. 
Kaindl 31 9 A. 

Kalberquieken 298, 667. 
Kalewaia 560, 561 A. 
Kalewipoeg 425, 426. 

Kampf, gottesdienstlicher in 
Sparta 355, am Nachinittage 
des Frohnleichnamsfestes 357. 
Kampfspiel in Makedonien 354. 
Kanne, Sonne als goldene K. 79. 
Karfisch und Mond 671. 

Kase beim Lihgofest 192 xA., 
382, 666. 

Kehrein, T. 643. 

Kemble 324. 

Kessel mit heiBer Milch beim 
Pravargyaopfer 80, 384. 
Kindlen, Dingeln, Dengeln 295. 
Kietterstangen 286. 

Kliese, Holzkugel 177. 

Klotz Oder Block am Weih- 
nachtsabend 226. 

Kluge, F. 36, 576 A. 
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Register. 


Knochen ins Johannisfeuer ge- 
worfen 376. 

Knopf, R. 597 A. 

Kochanowski 237. 

Kohl, J. G. 345 - 

Kolenda-Gesang 105. 

KonigsschielBen 170, 

Kranz, als Sonnensymbol 185 
bis 190, 193, 353; an Mai- 
baumen 187, 283, beimLihgo- 
fest 189; aus Weizengeback 
186, 192 A, 286; als Sieges- 
preis 190, 192, 193. 

Kranzstechen, Kranzreiten 173. 

Kratt 620. 

Krause, E. 1 34 A, 21 1 A, 434. 

Kraub 336, 398 A. 

Krautabend in Riga 267, 

Krauter, heiikraftige 271 — 2 7 3, 
Pfliicken von Krautern und 
Biumen 264. 

Krek 39, 40, 42. 

Kretschmer 534, 584. 

Kreuzesreigen der Esten 431. 

Kreutzwald, Fr. R. 3 10 A, 427 A, 
617. 

Krohn, K. 426 A. 

Krishna- Vishnu 91. 

Kuchen 378, 380. 

Kuhopfer fiir Mitra und Varuna 
208. 

Kuhn, A. 22, 66, 161, 230, 
298 A, 299, 314 A, 322, 485, 

5^5, 527, 571, 655. 

Kupalnitza, Kraut 256, 272. 

Kupalo, Fest 237, 246, 


Kilssen durch den Kranz 
322 A. 

Kyklopen, die, des Zeus 629. 

Lachs, verschiingt das Feiier 560. 

Lamm, schwarzes, der Erde 
dargebracht 377. 

Lampen und Kerzen, brennende 
an Baumen 261. 

Lappenbaume 283 A. 

‘Lasiciiis 8, 57, 247 A, 603 A. 

Laskowski 247 A. 

Lassen 445. 

Laubhtitte 288, bei Sonnenfesten 
333, Laubhiittenfest der Juden 
306. 

Lauf durch die Fiammen 380. 

Laufen, Fahren, Reiten und 
Klettern als Nachahmung der 
Sonnenbeweguiig 340. 

Laufen, stiirmisches u. Tummeln 
der Rosse 350, 351. 

Laufey, Mutter des Loki 555. 

Lebensfeste 265, 599, 652 — 659. 
674. 

Lebensmachte, die drei grobeii 
652 — 656. 

Lemnos, Hauptsitz der Ver- 
ehrung des Hephaestos 531. 

Lerche und Uhsing 77. 

Lerchenwecken 295. 

Lessmann, H. 75 xA, 658. 

Leto 518. 

Lettische Volkslieder und ve- 
disciie Hymnen 45, 46, 

Leukippiden, Sonneiitdchtcr 456. 
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L.ichtieucrlobgesang 2 04 — 2 1 o, 
24*'^* 

1 idithimmclgott und Sonnen- 

jiiiigfraii 412. 

I.ic]Rg{ 3 tter, Hochzeit hirnm- 
lischer L. als Vorbild der 


irdischen Hochzeit 

, 424. 

Liebrecht, F. 

308, 3 

14. 549 * 

48, 73, 

124, 

129—133 

= Lingo. 



Lihgo 3 7 A, 

43 A, 

48 A, 7r 

104, 269; 

s. iigo. 



Linda, Pfiegeschwester derSalme 
429, Mutter des Kalewsohnes 
426. 


Lodhur 552. 

Loge 548 A. 

Loki 547, 5S7, Paitwickelung : 
feiierraubendes Ungetiim — 
nienschengestaltiger Feuer- 
riiiiber — Bciiergott 567, 
i .okis l>rand, Name des Hund- 
slerns 554, urspriingiich nicht 
so wie spiiter ein arger boser 
Gott 551, B'euergott und 
Feuerrauber in einer Person 
5^2, 564, 566, 567, seine 
Idiicht ins Wasser 558, 561, 
sein Geruch, der Schwefel- 
dampf 553, Lokis Hafer 553, 
oline Knit 592, Loki king und 
schon 551, fiiichtet als Lacks 
ins Wasser 557, Sohn der 
Laiifey 555, seine List 551, er 
ist bei der Menschenschopfiing 
b'eteiligt 552, B'reiind Odhins 
AR It 44 


551, Loki und Prometheus 
561, 564, Loki in Robben- 
gestalt 558, Loki und die 
Sonne 549, 550, 554, Loki 
und das Wasser 548, 559. 

Lonnrot 433. 

Lorbeerbaum in Rom vor zu 
ehrende Tiiren gepflanzt 277. 

Loeschcke, G. 504 A. 

Lord and Lady of the may 329. 

Losen mit Hilfe eines Kuchens 
von Hafermehl 232, 380. 

Loskiel 469. 

Loschen des alten Feuers 597. 

Lotus, aus dem Kelch des blauen 
L. wurde Agni gequirlt 485. 

Ltibeck, K. L. 44 A. 

Lucina 416. 

Lucifer 553. 

Ludi Romani 650. 

Ludwig 445. 

Lumholtz 128, 335. 

Luna bei Sabinern und Etruskern 
461. 

Mabaliraja-Fest 288. 

Macdonell 83 A. 

MMchenversteigerung 326, 

328 A. 

Mahivratafest, sein Verhaltnis zu 
den europaischen Sonnwend- 
fasten 210, dieses Fest dem 
Indra gehorig 243, Schaukel 
beim M. 137 — 140, Gewitter 
599 - 

MahMi vakirtya-Melodie 632. 
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Register. 


Knochen ins Johannisfeuer ge- 
worfen 376. 

Knopf, R. 597 A. 

Kochanowski 237. 

Kohl, J. G. 345. 

Kolenda-Gesang 105. 

KonigsschieBen 170. 

Kranz, als Sonnensymbol 185 
bis 190, 193, 353, an Mai- 
baumen 187, 283, beimLihgo- 
fest 189, aus Weizengeback 
186, 192 A, 286, als Sieges- 
preis 190, 192, 193. 

Kranzstechen, Kranzreiten 173. 

Kratt 620. 

Krause, E. 1 34 A, 21 1 A, 434. 

KraulS 336, 398 A. 

Krautabend in Riga 267. 

Kriiuter, heiikriiftige 271 — 273, 
Pfliicken von Krautern und 
Biumen 264. 

Krek 39, 40, 42. 

Kretschmer 534, 584. 

Kreuzesreigen der Esten 431. 

Kreutzwald, Fr. R. 310 A, 427 A, 
617. 

Krohn, K. 426 A. 

Krishiia- Vishnu 91. 

Kuchen 378, 380. 

Kuhopfer fur Mitra und Varuna 
208. 

Kuhn, A. 22, 66, 161, 230, 
298 A, 299, 314 A, 322, 485, 
525. 527, 57 h 655. 

Kupalnitza, Kraut 256, 272. 

Kupalo, Fest 237, 246. 


Kiissen durch den Kranz 
322 A. 

Kyklopen, die, des Zeus 629. 

£#achs, verschlingt das Feuer 560. 

Lamm, schwarzes, der Erde 
dargebracht 377. 

Lampen und Kerzen, brennende 
an Baumen 261. 

Lappenbaume 283 A. 

Lasicius 8, 57, 247 A, 603 A. 

Laskowski 247 A. 

Lassen 445. 

Laubhiitte 288, bei Sonnenfesteii 
333, Laubhiittenfest der Juden 
306. 

Lauf durch die Flammen 380. 

Laufen, Fahren, Reiten und 
Klettern als Nachahmiing der 
Sonnenbewegung 340. 

Laufen, stiirmisches u. Tumraeln 
der Rosse 350, 351. 

Laufey, Mutter des Loki 555. 

Lebensfeste 265,599, ^ 5 ^^ — 659. 
674. 

LebensmMite, die drei grol^en 
652 — 656. 

Lemnos, Hauptsitz der Ver- 
ehrung des Hephaestos 531. 

Lerche und Uhsing 77. 

Lerchenwecken 295. 

Lessmann, H. 75 A, 658. 

Leto 518. 

Lettische Volkslieder und ve- 
dische Hymnen 45, 46. 

Leukippiden, Sonnentocliter 456, 
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I .iclitieiiciiobgcsang 2 04 — 2 1 
2 48. 

Lichthimrrielgott iind Somien- 
jiiii^'lTau 412. 

Lichtgdtter, Hochzeit himm- 
lisciicr I., als Vorbild der 
irdisdien Hochzeit 424. 

Liebrecht F. 308, 314, 549. 

ligo 48, 73 j 124, 129 — 133 
= Lihg'o. 

Lihgo 3 7 A, 43 A, 48 A, yr, 

104, 269; s. rig*o. 

Linda, Pfiegeschwester derSaime 
429, Mutter des Kalewsohnes 
426. 

Lodhiir 552. 

Loge 548 A. 

Loki 547, 587, Entwickelung : 
feuerraiibendes Ungetiim • — 
mensciiengestaltiger F euer- 

ranber — Feiiergott 567, 
I.okis Brand, Name des liund- 
steros 554, iirspriinglich nicht 
so wie spiiter ein arger boser 
Gott 551, F'euergott und 
k'eiierraiiber in einer Person 
562, 564, 566, 567, seine 
Fliicht ins Wasser 558, 561, 
sein Geruch, der vSdiwefel- 
dampf 553, Lokis Hafer 553, 
ohne Kult 592, Loki klug und 
sdiuii 531, fliichtet als Lacks 
ins Wasser 557, Sohn der 
Laufey 555, seine List 551, er 
ist bei der Menschenschdpfung 
beteiligt 552, Freund Odhins 
AR ll 44 


551, Loki und Prometheus 
561, 564, Loki in Robben- 
gestalt 558, Loki und die 
Sonne 549, 550, 554, Loki 
und das Wasser 548, 559. 

Lonnrot 433. 

Lorbeerbaum in Rom vor zu 
ehrende Tiiren gepflanzt 277. 

Loeschcke, G. 5 04 A. 

Lord and Lady of the may 329. 

Losen mit Hiife eines Kuchens 
von Hafermehl 232, 380. 

Loskiel 469. 

Loschen des alten Feuers 597, 

Lotus, aus dem Kelch des blauen 
L. wurde Agni gequirlt 485. 

Liibeck, K. L. 44 A. 

Lucina 416. 

Lucifer 553. 

Ludi Romani 650. 

Ludwig 445, 

Lumholtz 128, 335. 

Luna bei Sabinern und Etruskern 
461. 

Mabaliraja-Fest 288. 

Macdonell 83 A. 

Madchenversteigerung 326, 

328 A. 

Mahavratafest, sein Yerhaltnis zu 
den europaischen Sonnwend- 
festen 210, dieses Fest dem 
India gehorig 243, Schaukei 
beim M. 137 — 140, Gewitter 
599 - 

Mahadivakirtya-Melodie 632. 
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Maibaiim iiS, 210, 275 — 292, Manenverelining in der winter- 
zur Pfins^stzeit 120, in Grie- iicben Zeit 213. 
chenland 217, 218, phallische Mdnnerkindbctt 292. 

Bedeutuiig 2 25 A, Bad des M. Mannhardt 22, 38 A, 42 A^ 43 A, 
253, auf die Wiese iinweit des i 45, 50, 66 A, 75 A, 76^ 7 7A^ 

Brunnens aufgestellt 253, am j 16SA, 172 A, 173 A, 177 Ay 

Brunnenrand 2 5 3 A, brennen- 1 7 8 A, 1 86 A, 187, 1 88 Ay 

der M. 276, M. im klassischen 190 A, 19 1 A, 223, 239, 248^ 

Altertiim 277, eiiropaischer M. 249, 253, 273, 275, 284, 324^ 

279—285, nicht auf christ- | 352, 357, 371;, 372 A, 376^ 

licher Symbolik beruhend 379, 392, 424, 439, 629, 

2 7 9 A, in naher Beziehung zum 639, 661. 

weibl Geschlecht 281, primi- Maria an Stelle der Sonne 51. 
tivste Form 282, Maibaum- Markt mit Laubzweigen und 
setzen 281, M. bei den asia- Maistangen in Stockholm 2 So, 
tischen Ariern 286—289, Marquardt, J. 148 A. 
volksmaBigerM-inlndieneSS, Maruts fahren mit Hirschen 68. 
M. bei nichtarischen Vdlkern Marzfeuer 229. 

289 — 292, Maibamnver- Matari^van 526, 530, 567, 587, 
brennung beim Feste des der indische Prometheus 485. 


Sonnengottes 289, M, ,,Burg^^ | 
Oder jjHtitte^' genannt 334. 
Maibrautschaft 326. 
Maibrunnenfeste 261. 

Maibusch 276, 352, 
Maienknechte oder Pjfingst- 
knechte 253. 

Maifeiier 231 — 233, keltisches 
M. 377. 

Maiherr und Maifrau 329. 
Maikonig mit seiner Maikonigin 

329* 

Mailehen 326. 

Maistange in Schweden 280. 
Maja 5 3 8. 

Malecki, J. 6 13 A. 


Matthews 336, 337 A. 

Mater Matuta 32, 33, 65, 417. 
Matutiniis Pater = Janus 28. 
Meder, Mada aus Madawa 387. 
I Medowe-er 387. 

Menschenopfer, der Sonne ge- 
schiachtet 377, ins Feuer ge- 
worfen 470. 

Met 385, 386, M. Oder Mischung 
von M. mit Milch bei den 
Ariern der Urzeit 387. 

Meyer, E. 6 7 A, 68 A. 

Meyeiy L. 405. 

Milch und Mischungen von Milch 
mit Met, Most u. dgl im Kultus 

207,208 A, 383,384,385,386. 



Register. 


Milchtanz und Milchschmaiis 
ii8, 3S3. 

Miller 445. 

Mistelzweige 329. 

Mithra stets deutlich vom Sonnen- 
gotte unterschieden 20. 

Mitra 10. 

Mittagtreiben in Schweden 299. 

Mittsommerfeier gait der Sonne 
und dem Spender des Regens 
248; 645. 

Mittsommerstange 280. 

Mjdinir — molnija 610. 

Mogk 36, 364, 548, 551 A, 
552, 561 A, 639. 

Mommsen 584. 

Mond 459 — 465, Quelle des 
Feuers und des Wassers 673, 
als Fufispur eines himm- 
lischen Rosses 669, als Gefafi 
383, 463, ist der Ausgangs- 
punkt fur die Gefa6vorstellung 
662, im Mytlius von der 
himmlischen Hochzeit 459, 
39 ^b 393? FRitabziehen vor 
dem M. 460, als Insei 6 jo, 
im Kult der Inder 390, 465, 
im Kult der alten Arier 391, 
460, 461, 464, im Kult der 
Iranier 460, im Kult der Ger- 
maneii 460, im Kult der 
Litauer und Preufien 460, im 
Kult der indoiranischen Ein- 
heitsperiode 463, M. als Aus- 
gangspimkt des Mythus und 
des March eiis 658, als Konig 
44 '* 
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Soma 462, 463, als Soma 
getrunken 464, in der Urzeit 
neben der Sonne gefeiert 464, 
als Wohnort der Toten 674, 
M. und die Mteste Zeitmessuna 
658. 

Mondbrauche als Ausgangspunkt 
fiir Sonnenbrauche 668. 

Mondfest in Indien 667. 

Mondhase 666. 

Mondkalender 668. 

Mondkult dem Sonnenkult vor- 
ausgegangen 391, 659—674. 

Mondmythologie 658. 

Mondsichel, als Nadel 670, als 
Fisch 671. 

Mondsymbole auf die Sonne 
libertragen 19. 

Mone 3 10 A. 

Morgenrote, Weib des Surya 15, 
Kult der M. 16, die arische 
Urzeit hatte keine besondere 
Personifikation 17, 58. 

Morgenstern, als Freier und 
Brautigam 392, 393, 395, M. 
und Abendstern des Mondes 
Rofilein genannt 440, M. und 
Abendstern Briider 439, 446, 

45S. 

Much, R. 548, 558, 562, 563 A. 

Miihle, unerschopflich mahlend 
662. 

Miihlradwasser, besonders heil- 
kraftig 250. 

Mulciber, Beiname des Vulcanus 

535 * 
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Register. 


Miiller, G. J. 607. 

Mtiller, M, 424, 445. 

Mliller, W. 529. 

Miisen mid Chariten 517. 

jjMutter'*' der Letten vielleicht 
estnisclies Lelmgut 5S0, 581. 

Myiitta, Bran die in ihiein Tempel 
in Babylon 335. 

Myriantheus 443 A, 444J 450, 
457 A. 

Nachahmendes vSpiel — Symbol 
— Ritus 155, 345. 

Nadelsohn, Agni, Loki 670. 

Nahriiiig, altere Formen im 
Opfer 373. 

Nairyosaiiha, Naraganisa 491, 
492. 

Nitkk 620. 

Nal, Nadel, Mutter Lokis 556. 

Narrenschiff 661 A. 

Naturverehrung als Quelle der 
Religion 1, 331. 

Nebring 256 A. 

Nerpu-Tirunal, Feuerfest 203 A. 

Nesseln, dem Thunar heilig 640, 
am Griindonnerstage gepfliickt 
63S. 

Neuanlegung des heiligen Feuers 
84. 

Neufeuer, mid Sonnenkultus 86, 
N. in Indien 1 04, urarisch 
dutch Reibiing erzeugt 598, 
vereinzelt von der Sonne oder 
dem Feuerstein genonimen 
598 A, N. in der rom.dcath. 


j Osterzereinonie 597, iirspriirig- 
i lich jiihrlich erzeugt 591,597, 
j Neufeuer zu Neujahr 544. 

! Neulicht des Moiides 670. 
i NeU" und \Mllmoiidsopfer im 
indischen Ritual an erstcr 
Steile 669. 

Neunzabi deutet aiif den Mond 

666 . 

Neus 4, 431, 432, 

Nmanopaiti 495, 58 7. 

Notfeuer 2 04 A, 240, 569 — 573, 
Erzeugung 570, gut gegen 
Viehseudien 572, N. bei 
primitiven Volkern 573, alte 
Bericbte 570, 571, N. mit 
simulacrum Priapi 324, N. 
der Germanen 477. 

Niisse in den Brunnen geworfen 
260. 

Ofen 576 A, Ofenverehrimg 575 
bis 576. 

OktoberroB, romisches 377. 

Oldenberg 7 A, 1 1 A, 83 A, 84 A, 
loiA, 104A, 116A, 165 A, 
207, 239, 249, 364, 400 A, 
472, 482 A, 487 A. 

Olympische Spiele 646 — 64S, 
und die Apollonspiele 2 1 7 A. 

Opfer, bei Sonnen- und Lebens- 
festen 363 — 391, altpersische 
und german. O. ohne Opfer- 
feuei 364, in der Urzeit kein 
Opferfeuer 472, O. eines 
Hundes 356, O. und Opfer- 
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mahl 367, O. an Perkiius zur 
Regenbeschworang 603, 604, 
Opferdarbringung bei den 
Persern 312, skythische 0. 364, 
O, an die Sonne 365, O. an 
Uhsing 367. 

Opferfeiier, charakteristisch fiir 
die Inder, Griechen iind Romer 
364, hat sich aus den in das 
Soiinenfeuer geworfenen Spen- 
den entwickelt 472, von apo- 
tropaischer Wirkung 473. 

Opfergabe, in der Urzeit noch 
unabhangig vom Feuer 472, 
im Feuer dargebracht 313, 
stebt in engster Beziehung zur 
Nabrung des Menschen 373, 
nicbt sicbtbarer Teil der O. 
von der Gottheit genossen 365. 

Opferstreii der Perser 312 A. 

d'Orbigny 89. 

Oscilla 148. 

Ostara i6A, 36, 63, 64, 332 A, 
O. und Ushas 37, Fest der 
O. 205. 

Osterball 178, 

Osterfest, Ostermonat 36, 

Osterfeuer229 — 231, Ascheund 
Koblen scbiitzen vor Blitz, 
Hagel, Hexen u. dgl 230, von 
der Kirdie ubernommen, aus 
dem Steine geschlagen 230, 
2 S 9, besonders in Norddeutsch- 
iand hervortretend 235, als 
Notfeuer 230, 239, 573, schafft 
den Segen der Sonne 230. 


Osterfladen 380. 

Osterhase 184 A, 664. 

Ostern 1 6 A. 

Osterzeit, kultliche Erinnerungen 
an den Donnergott 636. 

Ozeul adosiose 28. 

Ozinek, russisches Erntefest 31 1. 

Paarung, ibre magiscbe Wirkung 
auf die Natur 332. 

Paian 212, 215. 

Palatin, mit dem Kult der Pales 
verbunden 220. 

Palatium 220. 

Pales, Pales Matuta 33, 91. 

Pales, Gott 34, 219. 

Pales, ein Kuchen vonHirse 381. 

Palilien, altromisches Friiblings- 
feuerfest 33, 211, 218, 220, 
259 » 304, 3 ^ 3 ; 385- 

Palilienfeuer 221, 222, 239, 377. 

„PalmeiW der Felder 305. 

Palmsonntagsfeier,judiscb‘christ- 
liche und uralt - heimische 
Braucbe 306. 

Pantags 368, 378. 

Papageiengesellscbaft 175. 

Papageienschiefien 174, 175. 

Par j any a 602. 

Parmenides 445. 

Passi looma 310. 

Pater Matutinus, Janus 417. 

Pauken und Trommelschali fiihrt 
symbolisch den Donner vor 

633- 

Paul, H. 433 A. 
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Register. 


Pehrkons 606, 607. 

„Pelz‘^ der Milch ins Feiier ge- 
worfen 549. 

PepeiTiga 254. 

Perchtenlaufen 350. 

Percuna tete, Donnermuhrne 247, 
605. 

Percuiios 605. 

Perkunas — Pehrkons 367, 412, 
603 — 607, Braiitfiihrer 395, 

B riiuti gam 397, P. un d Di ^iwas, I 
Deews 602, 603, zerschmettert 
den golden en Ehchbaum 50, 
P. und Jupiter 605, Liebhaber 
der Sonnentochter 393. 

Perun, Badnjak genannt 42, ver- 
schieden von Bog 602. 

Peschel, O. 196, 466. 

Pfahl mit Stroh umwickclt in 
Flammen gesetzt 237. 

Pfannensclimid, H. 167, 175 A, 
305 A, 307 A, 641. 

Pfannkuchen 380. 

Pfeiler, Pfosten, altes Idol des 
Apollon 218. 

PfeilschieBen 358. 

Pferd, Fleischtier bei den xA.riern 
der Urzeit 374. 

Pferdegott Uhsing 33. 

Pferdehaupt oder Pferdeschadel 
bei den Sonnenfeuern 375,376. 

Pferdeopfer 374, 375. 

Pferderennen 167^ 168, 194, 222. 

Pfingsten, Reibungsfeuer zu P. 

239* 

Pfingstbaum, russischer 2 82. 


; Pfingsthulle 253 A, 2SS. 
j PfingslschieBen 170. 
j Pfingsttaiize r2o. 

; Pfingstiimzuge 661 A. 

: Pfosten, mit Gcwandcni be- 
; kleidet 28 7. 
i I'^fultag, Piilletag 233 A. 

' Phlegyer 486, 526, 527. 

Pihibeerbaurn (Kberesclie) 269. 

Pindar 453 A. 

Pischel, R. 537, 672. 

Piiiiius 3 8 6. 

Plutarch 507 A. 

Polarsterri 433. 

Polengabia 580, 583, 5S7. 

Polyandrie 402. 

Pongelfest in Stidindien 274. 

Ponyke, szventa 5 So. 

Porguini, Donnergott der Mord- 
winen 607. 

Praetorius, M. 603. 

Prastara, Gras- oder Schilfbundd 
315. 3 ^ 6 . 

Pravargya-Opfer 207, 275, 384. 

Prellcr 2xA, 22 A, 27 A, 29 A, 
30 A, 31 A, 32 A, 32, 69 A, 
70 x% 74 A, 75 A, 86 xA, looA, 
14SA, 21 1, 222, 405 A, 
406 A, 407, 417, 451, 500, 
535 . 537 . 53S. 564A, 575/1, 
584, 59^ A* 

Preufi, K. Th. 7 2 A, i29xA, 
182 xA, 291, 335, 34B 
595 A. 

Priester, in der Urzeit nicht 
vorhanden 95, 366, bei den 
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Indoiraniern 94, primitive 
Anfange dieses Standes 224. 

Pripats 254. 

Prozession beim Pyanepsienfest 
27S. 

Prolile 249. 

Prometheus 486, 528 — 530, 587. 

Pushan 10, 1 1, 12, 64, 90, nimmt 
sich der Herden an 1 1, P. und 
seine Schiffe 18 A, 69, ge- 
legentlich mit der Surja ver- 
bunden 402, 403, der Geleits- 
mann auf alien Wegen ii. 

Pyrperuna 254. 

Pyrrhiche von den Dioskuren 
erfunden 455. 

Pythagoras 445. 

Pythia auf dem Dreifufi 505. 

Pythische Spiele 216. 

Quadriga, Symbol des Jupiter 
als Donncrgott 650. 

Quarkkiise mit neun Ecken 666, 

Quelienopfer 242. 

Queste 120, 186. 

Quietus, Beiname des Vulcanus 
540 . 

Quirlung als Zeugung aufgefafit 
655 - 

Rad, alls Blumen beim Onain- 
feste 186, brennende Rader 
227, 230, 234, 235, 238, 244, 
nach r edits hin gedreht 165, 
hoizernes R. statt des Kranzes 
285, R. und Regenzauber 251, 


im Wasser 251, Radkranz aus 
Weizenmehl verfertigt 166, 
379 - 

Rasen 313, 314, 

Rathamtara-Gesang 162, 243, 
mit Wagengerassel eingeleitet 
244, dem Surya geweiht 632. 

Ratzel 87 A, 99 A, 509 A. 

Raudierung mit Schwefel 274, 
320 A. 

Rauchziehen bringt Obst 644. 

Rauschtrank 655, dem Monde 
geltend 389, beim Uhsing- 
Feste 368, in der Urzeit385. 

Regenzauber 242 — 256, 599. 

Regenmadchen, Dodoia, Djuld- 
jul, Peperuga 343. 

Reibung, alteste Art der Feuer- 
bereitung 196, 467, 

Reigen mit Priapusbild in Eng- 
land 324. 

Reinthal, E. 42 7 A, 432 A. 

Reinsberg - Diiringsfeld 168 A, 
171A, 172 A, 174A, 175A, 
182A, 183A, 354A. 

Reisdi, E. 313. 

Reiske 271, 

Reiskius, J. 570, 572. 

Reiten und stiirmisches Tunimeln 
der Rosse am St. Stefanstag 
351 - 

Reiter, die Sonnengotter alsR. 69. 

Rex sacrorum, Spezialpriester 
des Janus 30. 

Rhamm 3 1 o A. 

Rhyzelius 610. 
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Riebtemai 2S2. 

Rinder, weifiCj der Usbas 69, 
Fahren mit R. alter als mit 
Pferden 2 1 A, Rinderherden 
des Helios 76, 

Ring, Opfern mit einem goldenen 
R. am Finger 206, 207. 

Ringstechen 173, 174. 

Ripu sist, ripu kant, ripu mest 
163. 

Rishya^.ringa 31 8. 

Ritual aus spielerisch-ekstati- 
schen Bewegungsbandlungen 
entwickelt 113, 

Robert, C. 22, 91, 499 A. 

Robertson 389. 

Rohde 160. 

Roscher 9 A, 66 A, 69 A, 74 A, 
77 A, 85, 1 00 A, 406 A, 408 A, 
414, 418, 419, 421, 422. 

Rosen, G. 134. 

RoB als Sonnensymbol 207. 

Rofibach 542 A. 

Rostowski 603 A. 

Rotes Kleid, Sonnensymbol 51. 

R6t6, rutd 48, 124 — 128, 163, 
roto und ligo 124, 126. 

Rudra 449, 

Saatbrauche 636. 

Salme, Hochzeit der S. bei den 
Esten 425, 426, 430, 434. 

Saman, Brihat und Ratharatara 
243, 

Samenziinden 350. 

Siueika, Beiname des Agni 556. 


Sauil 6, 63. 

Saule, Saiilyte 6, 46, 63, 64. 

Sauppe 512 A. 

Savitar 7 — 9, 64, Repriisentant 
der auf- und untergehendeii 
Sonne 9, S. iind Janus 29. 

Savitri, Gebct S, 9, 100. 

Sayce 5 2 5 A. 

Schaiiermessen gegen den Hagel- 
sebauer 643. 

Schaukel, primitive Formen 151 

bis 153. 

Schaukelbrauch , niagisch - kiilt- 
iiche Bedeutung 72, 150, bei 
primitiven Volkern 150, 151^ 
345, estnische Scbaukellieder 
426, beilkraftig gegen Wahn- 
sinn der Fliinde 135, 346, 
Sebaukdn der Sonne 48, 
344, rnit der raythischen 
Sonnenhoebzeit fest verbunden 
434, Schaukeln und Tanzen 
sowohl frei spielend als auch 
rituell 1; 1 4, rituelles Schaukeln 
der Letten 211 Ostern 73, 
130, Schaukelsitten bei den 
Sudslaven 44, 133, 134, 434, 
Schaukelritual beim indischen 
Somiwendfest 73, 137 — -140, 
Schaiikelfest bei den alten 
Griechen 141 — 146, 346, 

bei den Neugriechen 146, 
147, bei den Romern auf 
dem Mons Albaniis 147 bis 
150, Schaukelvorstellung vom 
Monde ausgehend 661. 
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Schefteiowitz, J. 972. 

Scheibe, mit einem Fell be- 
deckt, Symbol der Sonne 169. 

Scheibeii und Bolzen brennend 
in die Luft geschleudert 158, 
230. 

Scheibenschiel 3 en in Europa 170 
bis 172, 194, ritiielles 169, 
170. 

Sclieibenstechen 174, 

Scheibentreiben 158. 

Scheinkampfe, beim Johannis- 
fest 168 A, 356, 357,zwischen 
Herren und Knechten 172, 
zur Befordemng des Fracht- 
wiichses 357, 

Schiffe des Pushan 69. 

Schlag mit der Lebensrute 293 
bis 302, um die Weihnachts- 
zeit 294, zu Maria Licbtmefi 
295, am I. Miirz 296, am 
Lataresonntag 296, am Palm- 
sonntag 296, zu Pfingsten 297, 
Schlagen von Vi eh, Pflanzen 
297, 2 98, in Indian am Abend 
vor dem Neumonde 300, 
Schlagen des Konigs beim 
Opfer der Konigsweihe 301, 
als Hochzeitsbrauch 302. 

Schlagen und Beriihren mit 
Staben 264, mit einem Gras- 
buschel im Verlauf des Soma- 
opfers 301. 

Schlegel, A, W. 534. 

Schleifrad mit zwei Gestalten 
aiis Stroll 251. 
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Schleudern des Spans beim 
indischen Opfer 302 A, 307. 

Schlittchenfahren, in Livland 
343, bei den Letten 350. 

Schmackostern , Schmagostern 
254 ; 297. 

Schmidt, B. 210, 

Schomann 352. 

Schrader, 0 . 95, 152 A, 364, 
586, 460 A, 545 A, 546 A, 
576 A. 

Schrenck, L. v. 119A, 348. 

Schroeder, L. v. 317 A, 425 A, 
455 A, 542 A, 574 A, 591 A 

Schurtz, H. 367 A. 

Schutz vor Hagel und Ver- 
hexung 305. 

Schutzenkonig 170. 

Schwartz, W. 46, 550. 

Schwingen und Wippen in den 
Asten und Wipfeln der Baume 
153 - 

Scliwingtage 105. 

Seelengotter 461. 

Seelenkult, Quelle der Religion i. 

Segenszweig, Eiresione 277, mit 
Kuchen und Baumfriichten 
behangen bei den Thrakern 
279. 

SeilreiBen, Fastnachtsspiel 353. 

Selene 461. 

Semmelmilch 383. 

Sexuelles Moment bei den Festen 
primitiver Volker 336. 

Sichel des Mondes als himm- 
lischer Phallus 674. 
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Sichrollen , paarweises , Gene- 
rationsbrauch 326 A, 340. 

Sichrollen und Sichwalzen mit 
dem Walten der Vegetations- 
damonen ziisammenhangend 
340. 

Siecke; E. 12, 402 403 A, 

657, 662 A, 663 A. 

Simonides 449. 

Simrock 248, 547, 548i\, 561. 

Sjogren 617. 

Smith 389. 

Sobotka 236, 237. 

Sol 6, 27, 62, 63, 64, sein 
Tempel stand in der Renn- 
bahn 27, 167. 

Sol (skandin.) 6, 35, 64, weib- 
lich gedacht wie Surya 423. 

Solnze 6, 63, Matuschka Rra- 
ssnoje S. 64, Solnze Zar 64. 

Soma, = homa 9 4 A, mit Milch 
gemischt 385, bei den Indern 
statt des Mets 385, Pressen 
der Pflanze 206, 207, grobes 
Somaopfer 204, Kelterung 
ein Regenzauber 249, Soma 
nichts anderes als der Mond 
462 , gilickliche Freie der 
Surya 402, Somafeste zweifel- 
los Mondfeste 656, beim 

* Sonnwendfeste der Sonne dar- 
gebracht 385. 

„Soramer^‘ (Lito) 276. 

Sommerkinder 123, 

Sommersonnenwende der slavi- 
schen Bojken 319. 


S o mm ersonn w eii dbr au ch e iil ter 
als'Thorr mid Indra 633. 

Sonne, alte und neiie 59, als 
Apfel 38, 45, so, 75, Auf- 
stieg gipfelt irn Johannisfeuer 
237, Auge des x^huramazda 
20, als Auge des Himmels- 
gottes 18, 37, 74, 7Sy Be- 
griifiung der S. 97 — 106, 
urarische Bilder der S. 81, 
als Boot und Bootfahrer 18, 
69 — 71, 661, als Eber iS, 
39, 77, in symbolischem Ab- 
bild gegessen 3S8, Fahren 
der S. 42, sie ist ein Feuer 
Si — S y^ Frau S. 36, 64, S. 
und Mond himmlische Ge- 
fiiOe 80, 207, 463, die Braut 
des Flimmels 35 , Fliipfen, 
Springen, Tanzen u. Schaukcln 
der S. 43, 71 — 74, als goldene 
Kanne 441, als rotes Kleid 
4 5 , Konig Sonne 3 9 , als 
Kuh, Stier, Oclisc 76, als 
Lerche 77, Sonne und Mond 
Geschwister 35, Sonne und 
Mond als Liebespaar 654, 
398, Sonne und Mond lange 
im Streit urn den Vorraiig 
673, S. und Morgenrote nicht 
scharf unterschieden 58, 
Miitterchen rote S. 40, die 
S, als Opferfeuer der Gutter 
83, 84, 487, als Rad 17, 
37, 66, sie enthiilt einen 
himmlischen Rausch trank 387, 
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ibr roter Rock 50, als R06 
10 A, iS, 65, 66, 76, sie bat 
Rosse 47, als Scbaiikel 18, 
44. 73. 74; 659, schaukelt 
am Ostertag ocler Georgentag 
73, Tanzen und Hiipfen 48, 
73, in Tiergestalt 75—78, 
hat eine Tochter 47 — 59, 
396, als leuchtender Tropfen 
5, Verehmng der S. 208, 
S. und das Vieh 385, als 
Vogel loA, 18, 284, 371, 
431, als Wagenfahrer 17, 35, 
65 — 69, weiblich gedacht 40, 
als Widder 45, 77, 

Sonnenapfel, europaisch arisch 
81. 

Somienbecher und Sonnenboot 
80, 663. 

Sonnenbegrufjung bei den Bal- 
kanslaven loi. 

Sonnenboot, des Pushan 42 A, 
bei den alten iVgyptern 70, 
in lettischen Idedern 49. 

Sonnenfeste der europ. Arier 
finden in Indien ihre Ent- 
sprecluing in Mondfesten 656, 
Feuerfeste 591, 653, Hoch- 
zeitsfeste der Sonne 330, 
ihre Brauche entsprechend 
den Hochzeitsbrauchen 302. 

Sonnengotter 58 — 87, Uber- 
siclit der arischen S. 64, 65, 
Einteiiung in zwei Gruppen 
59, 60, Verschiedenheit des 
Geschlechts bei den S. 60 
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bis 62, und Gedeihen des 
Viehstandes 1 16, 208 A, unter 
ihnen viele Hirtengotter 90, 
91, sind bei alien arischen 
Volkern Wagenfahrer mit 
Rossen 53. 

Sonnenhochzeit , Urbild der 

irdischen Hochzeit 331, Lieder 
von ihr bei Sonnenfesten ge- 
sungen 435. 

Sonnenkafer , Gotteskiihlein, 
Marienkafer 5 1 . 

Sonnenkinder , Teilnehmer am 
Sonnentanz 123. 

Sonnenkultus, und geographische 
Lage 89, 90, in der arischen 
Urzeit 88 — 96 , unter den 
romischen Kaisern 34, bei 
den Kelten 34. 

Sonnenlicht , golden es VlieB, 
lichtes Fell, roter Rock oder 
Decke 78, 79. 

Sonnenlieder, lettisch-litauische, 
bei den Hochzeiten gesungen 

398- 

Sonnen- und Lichtmythen, alt- 
arische 404. 

Sonnennamen, Etymologien 62, 

63- 

Sonnenrad und Lebensrute ver- 
bunden 159 A. 

Sonnenrad 66, vom RoB, Etaga 
gezogen 17, 18, altgerma- 
nisches S. 38. 

Sonnenrosse 42. 

Sonnenschiff des Varuna 69. 
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Sonnensdiwester bei den Serben 
398 - 

Sonnensymbole 210, Eier, Kranz 
283, Rad nnd Ball 285. 

Sonnensymbolisches Feuer 488. 

Sonnentanz 43, 44, der Letten 
122 — 128. 

Sonnentochter oder Sonnenjung- 
fraii 392, als Rexterin 48 A, 
die junge, neugeborene Sonne 
399, S. und Sonne ineinander 
verschwimmend 399, Rettung 
der S, durch die Gottessohne 
ans Wassernot 440, Freier 
der S. immer himmlische 
Lichtgotter 424. 

Sonnenverehrung, bei den Indern 
6 — 19, bei den Iraniern 19 
bis 20, bei den Griechen 21 
bis 27, bei den Rdmern 27 
bis 34, bei den Gerinanen 
35 — 39? Slaven 39 

bis 45, bei Litanern nnd 
Letten 45 — 57 - 

Sonnenvogel 77. - 

Sonnenwagen mit Segeln 42. 

Sonnenwagen zum Rathamtara- 
lied gehorig 243. 

Sonnenwende 265, 285, indische 
S. 104; 244. 

Sonnerat 18 A, 203, 274. 

jySonnchen^^ runde Kuchen 43, 
378. 

Sonnwendfeuer 2 3 3 — 2 3 8, stellen 
das Sonnenfener symbolisch 
dar 563. 


Sonnwendopfer 317, indisches 
S. 243. 

Sor, Saur (oder Sora) 2 2 3 A. 

Soracte, Sauracte 32, 223. 

Soranus 32, 62, 64^ 91, 222;. 
223. 

Speckseite beim Gebet an Per- 
knnas 367. 

Speiseopfer fiir Uhsing 369 A. 

Spiegel 490; 491. 

Spiele, circensische der Romer 
193, als Spiele fortlebend 
ohne den Zusammenhang mit 
dem Kultus zu verlieren bei 
den klassischen Volkern 193^ 
Spiele in England 194. 

Spieltrieb und Nachahmungs- 
trieb 154. 

Spinnen am Donnerstag ver- 
boten 615. 

Springen durchs Johannisfeuer 

235? 304? 322. 

Staatsherd von Rom 543. 

Stab, in abwebrender Bedeiitung 
im indischen Ritual 301, ein 
Requisit der Opfertracht bei 
der Diksha 301, 302, des 
Brahmanenschiilers wahrend 
und nach der Lebrzeit 302. 

Stabe, Hineinstecken von St. 
in die Erde 264, Tragen von 
St 264, 306. 

Stange mit dem Tuch 325 A. 

Stata Mater und Vulcanus Quietus 
540. 

Staupen 296. 
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Stechen nach dem Ringe 348. 

Stein, F. v. 108 A. 

Steinbararner und Steinmesser 
der Vorzeit gelten fiir Ge- 
schosse des Thorr 610. 

Stengel,' P. 160 A, 2 15 A, 216 A, 
646 A. 

Stemkiiabe 427. 

Stierausspannen des Helios 2X A. 

Stilisierung, sakrale, im indischen 
Opfer 203 , 313, 315 A, bei 
den europaischen Ariern nicht 
erreicht 202, altarischer Friih- 
iingsfeste 210, von Hirten- 
bniuchen 299, der Generation 
durch die symbolischen Braut- 
paare 333, der Maifeuer im 
romischen Kuitbrauche 588. 

Stpii, O. 1 1 2 A. 

Stopffer (d. h. Stecher) in Grau- 
biinden 357. 

Strabo 304 A, 3 1 2 A. 

Strabeakampfe, traditionelle 356. 

Streit eines Ariers mit einem 
<^Aidra um ein weifies, rundes 
Fell 168. 

Streii 307 — 316, Streueii von 
Gras, Heu, Schilf n, dgl. 
264. 

Stroh, Belegen des Fufibodens 
mit Stroh 3 1 o, 3 1 1 A. I 

Strohfackeln 228. 

Strohmann verbrannt 228. 

Stiirmvogel bringt das Biitzfeuer 
zti den Menscben 525. 

Sumid 36, 64, 


sunne (mhd) 35. 

Suometar 425, 426, 433. 

Suiya 6, 64. 

Surya 13—15, 65, Tochter des 
Savitar, Tochter des Surya 
13, S. und Ushas 15, 17, 

S. entspricht der lettischen 
Sonnentochter 399, in Ver- 
bindung mit den beiden 
Agvinen 400, ihre Hochzeit 
das himmlische Urbild jeder 
irdischen Hochzeit 399. 

Suryasuktam 398. 
svar, suar, sur (sever, s^vel) 32, 
62 A, 63. 

Svar 19, 62, 64. 

Svarog 39. 

Svarozic 65. 

Symplegaden 24. 

Tabak, ins Feuer geworfen 470. 
Tahiti, skythische Gottin 545, 

583, 587- 

Tacitus 364, 457. 

Tanzen 114 — 129, sowohl frei 
spielerich als auch rituell 1 1 4, 
als naive Freudenauberung 
339, rituelles T. primitiver 
Volker 128, 129, 341, 342, 

T. um den Baum beim in- 
dianischen Sonnen fest 291, 
Tanzerin Eos 26, T. um die 
Fahne 120, T. der neuver- 
mahlten Paare um die Friih“ 
lingsfeuer 121, 323, T. nm 
die Friihlingsfeuer 116—128, 
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Tanxlieder, estnische 426, 
431, althergebrachtes T. zur 
Osterzeit 1 2 1 , kreisformiger 
Tanzreigen die Bewegung der 
Sonne nachahmend 339, T. 
bei der Hochzcit der Saline 
429, T. der Sonne am Oster- 
morgen 37, T. um die Sonn- 
wendzeit 1 1 8 , rituelles T. 
beim indischen Sonnwendfest 
1 1 5, 1 1 6, T. der Ushas 37, 
tanzen = arbeiten 128. 

Tapas 249. 

Tara, Tar, Tor oberste Gottheit 
der Esten 616 — 620. 

T au besonders wirksames,heiliges 
AVasser 2 5 8, Taubniuche 259 
bis 260. 

Teertonnen, in Brand gesetzt 
230, 234, von den Hdben 
hinabgerollt 230. 

Tenipel und Gotterbilder in 
der indoiranischen Einheits- 
periode unbekannt 93. 

tensae, geweihte Wiigen 650. 

Tertullian 100. 

Teufelsstab, Maibaum bei den 
Miaotze 291. 

Thargelion 217. 

Tbeopliania-Fest 215. 

Theoxenien, eine Art Erntefest 
216. 

Thomsen, W, 3 10 A, 425. 

Thorr 609 — 615, Hanptgott 
Norwegens 609, seine Waffe 
610, er lieiBt anch Wagen- 


thdrr 610, sein AVagen von 
zwei ]->ocken g'czogeii 61 1, 
seine ES- iind Trinkiiist 6 1 1 , 
er vertritt die wohltatige Seitc 
des Gewitlers 631, Krirnpfe 
gegen die Riesen 11 md Troile 
612, Gott der Baricrn (>13, 
Bekampfer der Fels- niid 
Bergriesen 613, Thdrr und 
Indra Sohne und Heifer des 
alten gewitternden Himniels- 
gottes 629, Thorr und die 
Sonne 635, Thurr weiht die 
Vertrage 614, Thorr um Rat 
gefragt 614. 

Thrymr 630. 

Tieropfer bei den altarischen 
Sonnen- nnd Lebensfesten 
373, beim Feucrlobgcsang 
208, bei den viehziichtenden 
Ariern vorherrschend 374. 

Tinuius 457. 

Tout 620. 

Tonne, AVettspiel mit der T, i 78. 

Topf, ans drei, fiinf oder inebr 
Ringen 207 , toner Jicr 'f., 
Mahilvlra 207, mit gliihend 
heifier Milch, die Sonne dar- 
stellend 207. 

Tragen und Einstecken von 
Zweigen oder Staben 303. 

Traktament beim Johannisfest 
der Letten 38 1. 

Triglaw 40 A. 

Trinken des Mets iind andcrer 
Rauschtranke als sakramefi- 
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tale Aneigniirig ties Mondes 
390 - 

'Tiir.li, Syrnl'iol des Soiiiienlichtes 
35 "- 

'rvasl'itars (lOtterschale 8o. 

Tyinr, lA i>. 24, H6,, 90, 98 A, 
1 00 A , 3 1 1 A, 3 6 7 A, 375 Ay 
460, 470 A, 5 79 *'^5 59JAy 

592 A. 

Ubertragiing menschlicher Freu- 
deniiiiiierungen auf das himm- 
lische Sonneuwesen 72, von 
Fildern voin Mond auf die 
Sonne X12, 658. 

IJdumbara 75i\y 138, 165, 

208, 2S7. 

Ugnis szventa 579, 587. 

Uggiins mate 580, 587. 

Uhsching, Dewing Usching 52. 

Uhsenits 52. 

Uhsing 41 , 5i-“5^9 ^ 3 ^ ^4, 
i)i, 211, 332 A, 367, und 
Johannes 56, UshaSj Ostara 
52y 54, 56, imd die Pferde 
52, 53, inacht Vieh und 
Felder gedeihen 53, springt 
und tanzt 54, 72. 

Uhsingberge 368. 

Ubsingfest 205. 

Uhsiiigfeiier 211, 231. 

Uhsingtag 231, 370. 

Uhss 5 1 A. 

Ukha 505, 576 A. 

U ind rehen der T annenbaiira e 
2S5. 
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j Umheiiaufen mit brennenden 
I Fackeln 228. 

I Umhertragen und Anbringen von 
j Zweigen, Ruten und Staben 
! 293. 

Umwandeln des Feuers beim 
Sonnwendopfer in Alt-Indien 
201, des hauslicheii Herd- 
feuers altarisch 591 , paar- 
weises, des Johannisfeuers 323, 
Umwandeln der Kiihe mit 
ligO“Gesang 132 A. 

Umziige mit einem Schiff oder 
Boot 661 A. 

Unterlage (Barhis) , Endpunkt 
einer langen Entwicklung 315. 

Usener-(Solmsen) 8 A, 45, 57, 
3 19 A, 354, 355 ^ 35 ^; 509 A, 
579A, 3;8oA, 630. 

Usenj, Owsenj, Awsenj 41, 63, 
64. 

Ushas 8, 15 — 17, 63, 64, 65, 
Beschrankung auf die Morgen- 
rote speziell indische Ent- 
wicklung 59, als Tanzerin 72, 
die junge Sonne des neuen 
Jahres 2057 und Suryi 15, 17, 

I Lieder an U. 205. 

Usil (etruskischer Lichtgott) 28. 

utro 1 6 A. 

Vajapeya-Opfer 191, 385, 650. 

Vajra, Donnerkeil des India 623. 

Valentine 326. 

Valentinstag 327. 

Varuna 50, 69. 
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vas, iish, idg. Wurzel 15 A, 28, 
4T, 52, 62 , 63. 

Vater, Manen, die das Licht 
gefunden 206. 

Vedi 94, 1 70 A, 312, 378. 

Vegetationsbriiuche der Lebens- 
feste 263 — 316. 

Vegetationsdamonen 329. 

V egetationsfeste 653. 

Vejovis vielleicht Sonnengott 32. 

Verbrennen eines Lorbeerastes 
am Palilienfeste 273, mensch- 
licher Figuren im Friihlings- 
und Sonnenfeuer 377, des 
Barhis zu Ende des Opfers 
316. 

Verkiinden der Idebsciiaften iind 
Ehebiiiidnisse 327. 

Verneigen uiid Beugen vor der 
Sonne 99. 

Verrall, M. de G. 142 A. 

Vertreibung von Hexen 11. dgk 
durch den Schlag mit der 
Lebensrute 294. 

Vesta 541 — ^545, 587, von den 
Griechen her entlehnt 584, 
ais weibliche Erganznng neben 
einem grofien Fenergotte 534, 
541, istzur oifentlicben Gottin 
geworden 543, Kultus der 
privaten V. tritt hinter dem 
Knit der Penaten zuriick 544, 
der Stadt Rom hatte etwas 
von dem Charakter eiiier 
allgeineinen Kuitusgottin an- 
genommen 544. 


i Yestaieucr S6, 573. 

I Vestalia, Haoptiest tier Ye^tri 

i 544- 

I Vestalimieii 543. 

I Victinghoff, L. Baronin v. iSpBx, 

I 266 A. 

I Vivasvant 12,, 1 6 A^ 63, 65. 

I Vishmi 10, iij 64, seine Ver- 
I korperiingen i p, seine liochsie 
i Stapfe io, 669, reitct anf 

j einern Vogel 68, V. und 

i Uhsing 669, V., Ilelfcr des 

I Indra 635. 
i Vogelbecrbaum 29S. 

Vogelschief 3 en 174, 175, 194, 

; 2 84, Zeit des V. 176 A. 

; Volcanal, KuUstattc des ViiB 

i can us 539. 

I Volcanalia 536 -- 537, 
j Voiksbelustigung von inagischem 
I und kultlichem Gharaktcr 

i 347 - 

; Voikslicder, estnische, voi'j der 
I Hochzeit ilei' Srihne 42(1. 

i volksnuibiger Brauelt zum Rilus 
I erstarrt 113. 

i Vorabend des Juhannislages hei 
den I.etten 319. 
Vrishakapilied 318. 

Vuk 250. 

V ulcanus., V olcaniis 5 3 4 — 5 4 1 , 
587,, sein Hauptfest im August 
j 86, 536, 592, Galte oder 

I Genossc der Gultin I\Iaja oder 

I Majesta 538, als Riicgsgoit 

I 541, V, und die Schmietle- 
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kiinst 5;, 5, seine Verwandt- 
zuio Sonncnfeuer 53(S, 
iui als furdilbarer, zer- 
sif^rencJer (dcitt 54o,» Beiite 
I'larti gewonnener vSchlacht 
teilweise verbrannt als ()|)fer | 
f;ir V. 541. 

Wap;en der Urzeit 155 A, 

Wagenfabren mid Wettreiten 648, 
W, der Sonne 66 — 68. 

Wagenfahrer Sol 27. 

Wagenfabrerin Eos 26. 

Wageiiradj ein gelaufiges Sonnen- 
synibol der Inder 206, bei 
der Neuanlegiiug des Feuers 
r6i, auf einem Pfosten beim 
Vajapeyaopfer 165, 286. 

Wagenrader, mitHarz iiberzogen, 
hinabgerollt 235. 

Wagcnrenncn, sakral-stilisiertes 
beini Vajapeyaopfer 165 bis 
f67, 216, 286, 349, 350, 
353> in Indien 166, 167^ 
der Inder des Rigveda 349, 
der Iranier 349. 

Wainamc)inen 560. 

Waldesherr (vanaspati), Anrede 
an den Opferpfosten 287. 

Wallfahrt nach einer Quelle am 
Jobannisabend 257. 

W alpiirgisabend 232. 

Wal|)iirgistAg aiich dem Donner 
lieilig 249, 639. 

Wasdning in 1 km 258, 259 A. 
AR II. 45 


Wasser 654, am Ostertag 257, 
W. und Mond 654. 

Wasserbrauche bei Sonnenfesten 
rr6, 241 — 262, sichern das 
irdische Wasser 242. 

Wasserfeste 653. 

Wassermann 251. 

Wassertauche 279. 

Wasserverehrung weist mebr auf 
den Donner- als auf den 
Sonnengott 248 A. 

Wasservogel 251, 253. 

Weber 165 A, 317 A, 

Wecklein 507 xA. 

„ W eiberdingete^^ 328. 

Weihnachten, Geburtstag der 
Sonne , spater Geburtstag 
Christi 225, 226. 

Weihnachtsbaum 276. 

Weihnacbtsbrauche der Siid- 
slaven 41, 42. 

W eihnachtsfeuer 2 2 5 — 2 27,276. 

Weihnaditsschwein 636 A. 

Weihnachtsstrob 309. 

Weihraudi bei den Mexikanern 
verbrannt 470, 

Wein 386. 

Weinbold 547. 559 > 

Weissagen aus dem Feuer 

509- 

Weifies Fell als Symbol der 
Sonne 23. 

Weifier Johannes 332 A. 

Welcker 445 A, 45 Ij 453 A. 

Weles, Wolos 40 A. 

I Wepelrot, Werpeirot 15 9. A 
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Werfen von Gaben, Kranzen 1 
u. dgi. in Oder durch das | 
syrabolische Sonnenfeuer 264, | 
322, 472, des glubendsten 
Steines am Uhsingfeste 231, 
von Grashalmen nach Siiden 

303- 

Wettkampfe der Griechen 193, 
zwischen Arier und Qudra 
353, um das Sonnensymbol 
340. 

Wettlaufen und Wettrenneii 190 
bis 192, 347, und Wettreiten 
zu Pfingsten 352, bei den 
mittel- und nordeuropaischen 
Ariern 349, als Regenzauber 
340, 647, der Jungfrauen in 
Olympia 410, der Staphylo- 
dromen 3 5 2'. 

Wettrennen bei primitiven Vdl- 
kern 167, 348. 

W ettrenngott der Athabasken 
348. 

Widder, weiBer, als Sonnentier 
23 ; 377 * 

W iedemann 163A, 581, 607 A, 

' 617. 

wijo 127. 

Wilamowitz 22, 499, 

Wilson 136 A. 

Windisch, E. 674 A. 

Windiscbmann 20. 

Winternitz 67. 

Wintersonnwendtag als Geburts- 
tag der unbesiegbaren Sonne 
103. 


Wissowa 27 A, 29^ 30 A/ 32, 

14S A, 223 A, 413, 435, 537, 

584- 

Woeste 298 A. 

Wolter, E. 124. 

Wolos, Weles 91. 

Wiinscbelrute 293. 

Wiirfelspiel 348. 

\¥uttke 99 A, 249, 250 A, 587 A. 

Xandikos 353. 

Xantbos 355. 

Xenophon 19. 

Xiuhtecutli 470, 594. 

Yama und Yami 31S. 

Yaska 445 A. 

Yiidhishthira 202. 
yuiedog in England 226. 

Yupa, Opferpfosten, dem Mai- 
baum verwandt 188, 189, 287. 

Zachaiiae 309 A. 

Zahl Neiin 382, aiif den Mond 
deutend 382 A. 

Zahl Siebzehn beim Vajapeya- 
opfer 287. 

Zarathustra i, 490. 

Zauberstab 293. 

Zaunkonig zur \¥eihnachtszeit 
gejagt und getotet 372. 
Zeiten der Begriifiung 102 — 106. 
Zeugmig 654. 

Zeus Asterios als Herr des 
nachtlichen Sternenbimmels 
415, Tod des Z. 41 2 A, der 
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liochste liimmlische Lichtgott Zimmer 167. 

412 j Licbesgeschichten des Zorja, Morgen- oder Abend- 
Z, 41 1. rote 51. 

ZiegC; Sonnensymbol 32, Ziegen- Zvveige, vertreten den ge- 
gespann Pushans 69. schmuckten Baum 264, 292 

Ziegenbalg, B. 203, 204 A, . bis 307, Bestecken des Hanses 

275 Ay 288. mit Z. 304. 



